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(्रदाश्रद्वीय 


श्वेताम्बर-स्थानकवासी जैन परम्परा में महामहिम स्व. आचार्यदेव श्री 
आत्माराम जी महाराज, आमम साहित्य के ख्यातिप्राप्त महान्‌ अभ्यासी थे । आपने 
अनेक आंगमो पर विवेचनाप्रधान विस्तृत टीकाएं लिखी हैं। आगमों पर राष्ट्रभाषा 
हिन्दी मे टीकाएँ लिखने मे ही उन्होने अपने बौद्धिक जीवन का अधिकाश समय 
व्यतीत किया था। उनकी आगमसेवाएँ जैन इतिहास में चिरस्मणीय रहेंगी । 

आचाय॑ श्री के महान्‌ शिष्य ५० श्री हेमचन्द्र जी महाराज भी जैन जगत के 
एक विशिष्ट प्रतिभाशाली मनीषी हैं । संस्कृत, तथा आगमशास्त्र के आप भी गभीर 
विद्वान्‌ हैं। आपके द्वारा भी समाज को साहित्यिक सेवा कुछ कम नहीं हुई है। 
प्रश्वव्याकरण सूत्र का प्रस्तुत आदर्श सस्करण भी आप की ही विलक्षण बौद्धिक शक्ति 
का चमत्कार है। इतनी विस्तृत व्याख्या के साथ प्रश्तव्याकरण का यह श्रेष्ठ रूप, 
हमारी जानकारी मे, पहली बार ही जनतः के समक्ष आा रहा है । 

श्रद्धेय प० श्री पद्मचन्द्रजी (भण्डारी जी महाराज) के सत्प्रयत्न, उत्साह 
एव प्रेरणा से उनके महनीय गुरुदेव की यह कृति प्रकाश में आ सकी है। वस्तुतः 
उक्त प्रकाशन के द्वारा एक सुयोग्य शिष्य ने अपने श्रद्धेय महान्‌ गुरु का अमुक अंश 
में गुर्छकूण अदा किया है। भण्डारी महाराज ने यत्र तत्र जैन धर्प के गौरव का 
उल्लेखनोय प्रचार एवं प्रसार किया है। यह साहित्यसेवा भी उनकी उसी स्वणिम 
कर्मश्व बला की एक दिव्य प्रभास्वर कडी है। आप्री के सुयोग्य शिष्य मधुर 
प्रवक्‍ता प्रवचनभूषण श्री अमर मुनि जी तो हमारी समाज के एक महान्‌ गौरव- 
रत्न हैं। उन्होने सम्पादन आदि का महान्‌ दायित्व बड़ी शान के साथ निभाया है । 
अपने दादा गुरुजी के प्रति उनकी यह सेवा वर्तुतः महनीय एवं अभिनन्दनीय है । 

सन्‍्मति ज्ञानपीठ के ऊपर श्रद्ध य मुनिद्वय की कृपा प्रारम्भ से ही रहतो आई 


है । इस बार भी यह सेवा हमें समधित कर ज्ञानपीठ को उपकृत किया है। भविष्य 
में भी अन्य कोई सेवा आपसे प्राप्त कर हमें प्रसन्नता होगी । 


ऋण... वन्‍न्‍न्‍मक 


तोर्थंकर श्रमण भगवाद्‌ महावीर की २५ वी निर्वाण शताब्दी के आयोजन 
चल रहे हैं। अनेक साहित्यिक प्रकाशन हुए हैं, और हो रहे हैं। यह विराट प्रकाशन 
भी उसी >ए खला की एक अमूल्य भेंट है। ग्रतवर्ष साध्वीरत्न दर्शनाचार्य श्री चंदना 
जी हारा संपादित उत्तराष्ययन सूत्र का श्ञानपीठ से प्रकाशन हुआ था, जिसका प्रबुद्ध 
विचारकों एवं पाठकों ने हादिक स्वागत किया है। आशा है, यह प्रकाशन भी तद- 
नुसार ही विद्वज्जगत में समाहत होगा । 
प्रकाशन बहुत शी घ्रता मे हुआ है । विद्यु त्सकट से मुद्रण आदि की व्यवस्था 
में भी काफी अवरोध हुआ है। अत. अपेक्षित सौन्दय हम नहीं साध पाये । फिर भी 
जो है, वह सुन्दर है। एतदर्थ हम श्री विष्णु प्रिंटिंग प्रेस के स्वामी श्री रामतारायन 
मेड़तवाल के आभारी हैं । 
--सोनाराम जैन 
सत्री: सन्‍्मति ज्ञानपीठ 


पम्गादकीय 


जैन वाहइुमय में आगमसाहित्य का महत्त्वपूर्ण स्थान है। उसमें भी अंग- 
साहित्य का महत्त्व तो और भी अधिक है । अंग का अर्थ ही है वह मूल केख, जिसमें से 
उपाग आदि अन्य आगम साहित्य विकसित एवं पल्‍लवित हुआ है । 

प्रश्न व्याकरणसूत्र अंगसूत्रों में दसवां महत्वपूर्ण अंग शास्त्र है। इसमें 
हिंसा आदि पाच आश्रवों तथा अहिंसा आदि पाँच संबरों का इतना स्फुट एवं विशद 
वर्णन है, जिसमे साधक जीवन के मूलभूत प्रश्नों की सरलतम एवं सुन्दरतम व्याख्या 
प्रस्तुत की गई है । प्रमुख विद्वानो रे लेकर साधारण जिशासु तक भी प्रश्नव्याकरण के 
अध्ययन से अपने जीवन का यथार्थ लक्ष्यबोध प्राप्त कर सकते हैं । 

मेरे परमश्रद्ध य परमगुर (बावागुरु) पं० श्री हेमचन्द्रजी महाराज एक महान्‌ 
मनीपी विद्वान सन्त है। अपने परमाराध्य गुरुदेव, जैन धर्म दिवाकर, जैताम्म रत्ना- 
कर श्रद्धय पूज्यपाद आचार्यदेव स्व. श्री आत्मारामजी म. के सांनिध्य में आपने आगम- 
साहित्य का गभीर अध्ययन किया है, साथ ही गुरुदेव के साहित्यनिर्माण कार्य में भी 
उल्लेखनीय योगदान दिया है। आपका संस्कृत प्राकृत साहित्य का पाण्डित्य अद्भुत 
है। आपने बहुत समय पहले प्रश्न व्याकरण सूत्र पर, स्व. आचार्य देव की शैली में 
ही 'सुबोधिनी' नामक एक बहुत सुन्दर एवं विस्तृत व्याल्या लिखी थी। मेरे श्रद्धे य 
पूज्य गुरुदेव (श्री पद्मचनद्र जी भण्डारी) की इच्छा थी कि वह महत्त्वपूर्ण कृति 
आधुनिक पद्धति से पुन. परिष्कृत होकर जिन्नासु जनता के समक्ष आए ताकि स्वे- 
साधारण जिज्ञासुजन उससे यथोचित लाभ उठा सके । 

गुक्देव की प्रेरणा से मैंने यत्किचित्‌ सेवा करने का उपक्रम किया है। मैं 
क्या हूँ, कुछ भी नही हू । फिर भी गुरुदेव के आशीर्वाद से कुछ कर पाया हूँ, इसी 
में मेरे मन को सम्तोष है। प्रस्तुत उपक्रम में मेरा अपना क्‍या है ? जो कुछ है, वह 
सब श्रद्धेय पूज्य प्रगुरु जी का ही है। श्री कृष्ण ने गिरिराज योवर्धन उठाया, साथी 
ग्वाल बालों ने भी अपनी-अपनी लाठियाँ, अंगूलियाँ छुआ दीं। बस, ऐसा ही और 
इतना ही मेरा भी कुछ है, जिसे मैं अपना कह सकता हूँ। 


न् है ना 


श्रद्धेय राष्ट्रसन्‍्त, उपाध्याय, कविरत्न श्री अमरमुनि जी महाराज की सेवा 
में भेरे गुरुदेव ने प्रकाशन आदि के सबस्ध मे अपनी मंगल भावना प्रगट की, त्तो 
अस्वस्थ होते हुए भी उन्होंने अपनी स्वीकृति दी । गुरुदेव के साथ उपाध्याय श्लीजी 
का सहज स्नेह है, वह सर्वविदित है। प्रारम्भ से ही गुरुदेव का उपाध्याय श्रीजी के 
प्रति सुमधुर, सहज श्रद्धाभाव रहा है। इस स्थिति में गुरुदेव को इन्कार कैसे मिल 
सकता था । अस्तु सन्मति ज्ञानपीठ से प्रकाशन शुरू हुआ । इस महनीयकृति को सर्वाज़ु- 
सुन्दर एवं सर्वेजनोपयोगी रूप देने मे उपाध्याय श्री जी का जो महत्त्वपूर्ण योगदान 
है, वह हम सभी को सदा स्मरणीय रहेगा। उपाध्याय श्री जी अस्वस्थ रहे है, अतः 
पं० मुनि श्री नेमिचन्द्र जी का जो बहुमूल्य आदर्श सहयोग मिला है, वह भी सादर 
समुल्लेखनीग है ! श्रद्ध य मुनिद्वय का यदि समय पर सहयोग प्राप्त न होता, तो जो कुछ 
विशिष्टता पाठक देख रहे हैं, वह नही प्राप्त हो सकती थी। मैं एतदर्थे मुनिद्य के 
प्रति शिरसा मनसा प्रणत हू, साथ ही कृतज्ञ भी । आशा! रखता हैं, भविष्य मे भी 
मेरी संभावित प्रवृत्तियों मे आप श्री का यधावसर उचित सहयोग एवं सहकार मुझे 
मिलता रहेया । 


मैं सन्‍्मति ज्ञानपीठ के संचालकों ओर व्यवस्थापको को धन्यवाद दिए बिना 
कंसे रह सकता हूँ, जिन्होने इस विशाल शास्त्र को इतना शीघ्र, साथ ही इतने उत्तम 
एवं मनोहर रूप में प्रकाशित कर जिज्ञासु पाठकों तक पहुँचाने का युगानुरूप प्रयत्न 
किया है। साथ ही अन्य सहयोगियों की सेवाएं भी मेरे स्मृतिकक्ष मे चिरस्मरणीय 
रहेंगी । 

प्रस्तुत सस्करण का मूल्याकन तो प्रबुद्ध पाठक ही करेंगे। उन्हे यह सब 
अधिकांश में पसन्द ही आएगा। सभव है, कुछ नापन्द जैसा भी हो, तो वह सब 
मेरा है, मुझे सहूर्ष लौटा दे । मैं क्या है, बया जानता हू । मैं तो इस पथ का एक 
बालयात्री है। आज का हो नही, यगानुयुग का एक सत्य है 'स्ब: सर्व न जानाति!'-- 
मैं इसे सादर स्वीकार करता हूँ । 


“अमर मुनि 


श्रसतावना 


उपाध्याय अमर सुनि 


प्राचीन भारतीय तत्त्वचिन्तन दो धाराओं में प्रवाहित हुआ है---'श्रुति' और 
'श्रुत' । श्रुति, वेदों की वह पुरातन सज्ञा है, जो ब्राह्मण सस्कृति से सम्बन्धित प्राचीन 
बैदिक विचारधारा और उत्तरकालीन शैव, वैष्णव आदि धर्म परम्पराओ का मूला- 
घार है । और श्रुत, श्रमण सस्कृति की प्रमुख धारा के रूप में मान्य जैन विचार- 
परम्परा का मूल स्रोत है। श्रुति और श्रुत मे शब्दत. एवं अर्थतः इतना अधिक 
साम्य है कि जिस पर से सामान्यत सहृदय पाठक को भारतीय चिन्तन पद्धति का, 
मूल मे कही कोई एक ही उद्गम, प्रतिभासित होने लगता है। 

श्रुति और श्रृूत दोनों का हो “श्रवण' से सम्बन्ध है। जो सुनने में आत्म है, 
बह श्रुत है,' और वही भाववात्रक मात्र श्रवण श्रुति है। अभिधा के परि प्रेक्ष में 
सीधा और स्पष्ट अर्थ है इनका - 'शब्द ।* किन्तु श्रुत और श्रुति का इतना ही अर्थे 
अभीष्ट नही है। लक्षणा के प्रकाश में इनका अर्थ है, वह 'शब्द', जो यथार्थ हो, 
प्रमाण हो और हो जनमगलकारो । प्रत्यक्ष, अनुमान और उपम्गन प्रमाणों के अनन्तर 
जो आगमरूप शब्द प्रमाण आता है, वही यह श्रुत और श्रुति है। श्रमण और 
ब्राह्मण दोनो ही परम्पराओ के मान्य आचार्यों ने यथार्थ ज्ञाता, वीतराग आप्त पुरुषों 
के विश्वजनीन, मगलमय, यथार्थ तत्व बचनों को ही “शब्दप्रमाण' को कोटि में 





१--भ्रूत शब्द : कर्मंसाधनश्थ ९६।२ अ यते स्मेति भ्र्‌ तम्‌ । 
-- तत्त्वार्थ राजवा तिक 
२ अयते आत्मना तदिति आत शब्द: । 
- विशेधावश्यक भाष्य-मलघारीया वृत्ति 
३ (क) पसाणे चउध्विहे पण्णते, त॑ं जहा--पस्चक्ले, अणुमाणे, ओवसे, आगमे । 
-- भगवती शतरू ५ उद्देश ४ 
(जल) प्रत्यक्षानुसानोपभानशब्दा प्रमाणानि - 
--न्यायदशेन १॥१॥३ 


( ५ ) 


माना है ।*४ अतः अपनी-अपनो परम्परागत मान्यता एवं धारणा के अनुसार शब्द- 
प्रमाणस्वरूप श्रुत और श्रुति दोनो ही प्रकार के मौलिक साहित्य मे आप्त पुरुषों के 
विशिष्ट वचनों का संकलन ही अभीष्ट है, साधारण रश्यापुरुषो के बचनों का नही, 
जो हर किसी गली कचे के रागद षाभिभूत लोगो के कहे हुए हों । अपनी अपनी 
परम्परा के सभी महापुरुषों को आप्त कहा जाता है । पर, यह बात दूसरी है कि सत्य 
की कसौटी पर परखते समय किस के वचन खरे उतरते है, और किसके नहीं । 

जैनदर्शन शब्द प्रमाण के रूप में श्रुत का अर्थ 'आप्तपुरुषो के वचन” तक ही 
सीमित नही रखता है । वह श्रुत से श्रुतज्ञान तक पहुंचा है । शब्दरूप श्रुत को वह 
कैवल उपचार से प्रमाण मानता है, निश्चय मे नहीं । शब्द जड है, अतः वह कौसे 
प्रमाणकोटि मे आ सकता है। यदि जड़ पदार्थ प्रमाण हो सकते हैं तो फिर घट 
पटादिसभी जड़ पदार्थ प्रमाण कोटि में आ जाएँगे । आचार्य वादिदेव ने अपने प्रमाण- 
नयतत्त्वालोक (४॥ १-२) मे इसी दृष्टि से कहा है कि आप्तवचनों से आविर्भ[त होने 
बाला अर्थलवेदन ही वस्तुतः आगम अर्थात्‌ शास्त्र है। आप्तवचनों को जो शब्द- 
प्रमाणरूप आगम कहा जाता है, वह मात्र उपचारकथन है । 'आप्तवचनादाबिभ त- 
मर्थसंवेदनसागसः ।' 'उपचारादाप्ततथन ज । 

इसी संन्दर्भ में तत्त्वार्थ भाष्य के सुप्रसिद्ध टीकाकार श्रीसिडसेन गणीने अउनी 
टोका (१-२०) में कहा है कि इन्द्रिय और मन के निमित्त से होने वाला ग्रन्थानुसारी 
विज्ञान श्रुत है। अत ' इच्चियमनोनिभित्त प्रत्यानुसारि विशानं यत्‌।! 


'४---(क) आप्तोपशमनुल्लंध्यमद्ष्टेष्टविरोधकम । 


तत्वोपदेशकृत्‌ साथ, शास्त्र कापथघट्टनम्‌ ॥। 





-- न्यायावतारसूच € 
(ख) भतशब्दो जहत्स्वाभंवृत्तो रूढिवशात्‌ कुशलशब्दबत्‌ । 
--तत्त्वार्थ राजवातिक १।२०११ 
(ग) आप्सोपदेश: शब्द: । 
--न्यायदर्शन ११११७ 
(घ) आप्त: खलु साक्षात्कृतधर्मा यभावृष्टस्थार्स्थ चिस्थापयिषया प्रयुक्त 
उपदेध्टा । 
--न्यायदर्शन-बात्स्यायन भाष्य १।१॥७ 


(३) आप्तो रागादिवियुत:, तस्य वचनमिति । 
-- तस्‍्वार्थ भाष्य-सिद्धसेनीया वृत्ति १-२० 
(लि) अभिधेय वस्तु ययाध्यस्थितं यों आनीते ययाज्ञानं चाभिधघरसं स आप्स. । 
-- प्रमाण तयतत्त्वालोंक ४-४ 


जैन धुत साहित्य 
जैन परम्परा का श्रुत साहित्य प्राचीनकाल में अंगश्रविष्ट और अंग्वाह्य- 
इस प्रकार दो रूपों में विस्तृत हुआ है ।* अग प्रविष्ट श्रुत वह है, जो अर्थतः परमधि 
तीर्थंकर देवों हारा कहा गया है और तदनन्तर तीर्थकरों के साक्षात्‌ शिव्य श्रुत केवली 
गणधरो द्वारा सूत्र रूप मे रचा गया है । 
अंगबाह्य श्रुत वह है, जो गणधरों के बाद विशुद्धायम विशिष्टबुद्धिशक्ति- 
सम्पन्न आचार्यों के द्वारा काल एव सहनन आदि दोषों के कारण अल्पबुद्धि शिष्यों 
के अनुग्रह के लिए रचा गया है।* 
अंग प्रविष्ट श्रुत, जिसे गणनायक आचार्यों का सर्वेस्व होने के कारण 'गणि- 
पिटक * भी कहा जाता है, बारह प्रकार का है :* 
(१) आयार (आचार) 
(२) सूयगढ़ (सूत्रकुत) 
(३) ठाण (स्थान) 
५-- त॑ समासओ दुषिह पष्णत्त , तं जहा-अंगपबिटटू' अंगवाहिरं थ। 
--नन्दी सूत्र, श्रुतज्ञानप्रकरण 
६-- (कफ) पघद्‌ भगवध्भिः सर्वश:  सर्वदर्शिशिः परमविभिरहेद्भिस्तत्स्थात्राष्यात्परम- 
शुभस्य उ॑  प्रवचनप्रतिष्ठापनफलस्थ तोर्थकरनामकर्मणोनुभावादुक्त भग- 
वल्छिध्येरतिशयवद्भिरससमातिशयवागबुद्धिसंपन्नंयंघधरंब्‌ ब्ं तदझ्ू प्रविष्टम । 
--तत्वार्थ स्वोपन्ञ भाषव्य १२० 
७-- गणधरानन्तर्यादिभिस्त्वत्यन्तविशुद्धायमं:. परमप्रकृष्टवाह मतिशक्तिभिराचामें: 
कालसंहननायुदोधादल्पशक्तोनां शिष्ियाणामनुप्रहाय कत्मोष तदद्भवाहाम । 
-- तत्त्वा्थ स्वोपज्ञ भाष्य १-२० 








छ--- कि) दुवालसंगं गणिपिडगं । 
-- अनुयोग द्वार, प्रमाण प्रकरण 
(ज) गणों अआचायंस्तस्थ पिटकं--सर्दवस्वं गणिपिटकम्‌ । 
--मलघारगच्छीय हेमचन्द्रसूरि, अनुयोगद्वारटीका 
६-- अंगपबिंटु दुवालसविह पण्ण ल', त॑ जहा-- आयारो १, सूथबडो २, ठार्थ ३, 
समवाओ ४, विवाहुफण्णत्ती ५, नायाधम्मकहाओं ६, उबासगदसाओं ७, अंतगन 
डदसाओ ८, अण्‌ सरोववाइयदसाओं €, पक्कावागरणाईं १०, विवाससुयं ११, 
वि्टविवाओं १ २ 
--नन्‍्दी सूत्र, भुतश्ञान प्रकरण 


( १० ) 


(४) समगाय (समयाय) 
(५) विया (वा) हपन्नत्ति (व्याल्या प्रज्ञप्ति) व्याल्या प्रज्॒प्ति के लिए अपर- 
नाम 'भगवती' भी प्रचलित है । 
(६) नाया धम्मकहा (ज्ञाता (त) धर्मकथा) 
(७) उवासगदसा (उपासक दशा) 
(८) अतगडदशा (अन्तकृद (त) दशा) 
(६) अनुत्तरोववाइयदसा (अनुत्त रोपपातिकदश।) है 
(१०) पण्हावागरणाइ (प्रश्नव्याकरणानि) 
(११) विवागसुय (विपाक सूत्र) 
(१२) दिटिझिवाय (दृष्टिवाद या हृष्टिपात) 
दृष्टिवाद के लिए तत्त्वार्थंभाष्य में 'हृष्टिपान' शब्द का प्रयोग किया गया है ।१* 
प्राकृत 'दिद्िउवाओ' के हष्टिवाद तथा हष्टिपात--दोनो ही सस्कृत रूप हो सकते है । 
दृष्टिवाद के परिकर्म, सूत्र, पूर्वंगेत, अनुयोग और चूलिका रूप पाच प्रकारों में से पूर्व- 
गत प्रकार मे उत्पाद आदि चौदह पूर्व सम्मिलत हैं। हष्टिवाद अग (पूर्वगत) भगवान्‌ 
महावीर से १००० वर्ष बाद विच्छिन्न हो गया ।१* 
प्रथमत" आवश्यक तथा आवश्यक व्यक्तिरिक्त के रूप में अग॒वाह्म श्रृत विभक्त 
है'२ और आवश्यक व्यक्तिरिक्स औपपातिक, राजप्रश्नीय, प्रजापता आदि तथा निशीय 
व्यवहार, उत्तराध्ययन, दशवैकालिक आदि तथा अन्य अनेक प्रकीर्णक सूत्रों के रूप 
में वरणित है ।* २ 
अग प्रतिष्ट और अंगवाह्म रूप सभी आममों के प्राचीन रूपो मे काल वैषम्य के 
कारण काफी परििवतेन हुआ है | कुछ घटा भी है, कुछ बढा भी है। स्थानाग, सम- 
वायाग और नन्दी सूत्र आदि से आगमों के अध्ययन एवं विषय आदि का जो निरू- 


१० दृष्टिपात । 
“-- तत्त्वार्थ स्वोपज्ञ भाष्य १२० 


११--(क) एगे वाससहुस्सं पुष्वयए अगुसिज्जिस्सइ । -- भगवती २०।८ 
(ख) वोलोभम्मि सहस्से, बरिसाणथ' वीरमोक्सममणाओ । 
उत्तरवायगवसभे, पृव्वगयस्स भवे. छेदो ॥८०१॥ 
--तित्थोगाली 
१२ अंगवाहिरं डुविह पष्णत , त॑ जहा-- आवस्सयं ले आवस्सयवदरिस थ। 
-नन्‍्दी सूत्र, श्र्‌ तज्ञान प्रकरण 
१३--नन्‍्दो सूत्र, श्र तशान प्रकरण 


( ११ ) 


पण है, उसके अनुरूप कितने ही आममों की प्राचीन स्वरूपस्थिति बर्ते माल में उप- 
लब्ध नही है। 

काफी लम्बे समय तक श्रुतसाहित्य भिक्षुसंध ने कंठस्थ ही रखा, लिखा नहीं। 
क्योकि भिक्षुओं को लिखने का निषेघ था। अतः चिरकाल तक कण्ठस्थ रहे 
श्रुतवचनों में हेर फेर हो जाना स्वाभाविक है।**£ भगवान महावीर के ६८० 
अथवा ६६३ वर्ष बाद वलभी (सौराष्ट्र) मे श्री देवढ्धिं गणि क्षमाश्रमण के तत्त्वा- 
वधान में, निरन्तर विच्छिन्न एवं परिवर्तित होता हुआ श्रुत प्रुस्तकारूढ़ हुआ,"४ 
और तब कही जाकर श्रुतसाहित्य मे कुछ अपवादों को छोड़ कर बड़े हेर फेर होने 
का क्रम अवरुद्ध हो सका, जिसके फलस्वरूप आगमसाहित्य को बरतेमान में उपलब्ध 
स्थिररूपता मिली । 


प्राचीन लुप्त प्रश्न व्याकरण 
प्रश्न व्याकरण सूत्र का स्थान अमप्रविष्ट श्रृत मे है । यह दशवा अंब है । 
समवायाग सूत्र और नन्‍्दी सूत्र तथा अनुयोगद्वार सूत्र मे प्रश्न व्याकरण के लिए 
१४ (क) पोत्थएसु घेष्पंतएसु असंजमों । 
पी बअ कम --दशवैकालिक चूणि पृ० २१ 
(ख) जत्तिय मेत्ता वारा बधति, मुचति ये जत्तिया वारा | 
जति अवखराणि लिहृति व, तति लहुगा ज॑ थ आवस्थे | 
--+निशीयथ भाष्य ४००४ 
(ग) इह ले प्राय सृत्रादर्शेषु नानाविधानि सुत्राणि दृश्यन्ते, न थे टीकासंबादों 
एको5उप्यादर्श समुफ्लब्धः, अत एकसावशेमद्भीक्षत्यास्पासिविजरणं क्रियत 
हति, एतदवर्गम्थ सूत्रविसंवादद्शनास्चिसव्यामोहों न विधेय इति ॥ 
--शीलाकाचार्य, यूत्रकृतांग बुन्ति, मुद्रितपत्र ३३६-१ 
(घ) वाजनानासनेकत्वात्‌ प्रुस्तकानामशुद्धित । 
सुत्राणामतिगास्भोर्याद्‌ सतभेवाज्य कुत्रचित ॥२॥ 
- आचार्य अभयदेव, स्थानायवृत्ति, प्रारम्भ 
(क) समणसस्‍्स भ्रगवओ सहावोरस्स जाव सब्यवुष्लपहोणस्स नवधाससयाई 
जिइक्कताइ दसमस्स ये वाससयस्स अय॑ असोइमे संबछच्छरे काले मण्छइ । 
वायणजंतरे पुण अय तेणउए संवण्छरे काले सच्छद । 
--कल्पसूतज, महावीर चरित्राधिकार 
(ख) बलहिपुरमस्मि नयरे, देषडिदपसुदेश समजसंघेण । 
पुस्थदइ आगमु लिहिओ, गनवसय असतोआओ बीराओ ॥। 
भर्थात्‌ ईस्थोी ४५२, मताम्तर से ई० ४६६ -“एक प्राचोन गाया 


( (१२ ) 


शवष्ड्रवाभरणाह” के रूप में अहुबचन का प्रयोग है, जिसका संस्कृत रूप 'प्रश्व- 
व्वाकरणानि' होता है। वर्तमान में उपलब्ध प्रश्त व्याकरण सुत्र के उपसंहार मे एक 
वचन का ही प्रयोग है--पक्काबागरणे । तत्त्वा्यस्वोपज्ञभाष्य मे भी प्रश्न- 
अ्याकरणम्‌' इस प्रकार एकवचनान्त का ही प्रयोग है। दिगम्बर परम्परा के धवला 
तथा राजवातिक आदि ग्रन्थों मे भी एकबचनान्त 'पर्हुवायरण 'प्रश्त व्याकरणम्‌' 
अयोग ही प्रचलित है। 'स्थान' अंग सूत्र के दशम स्थान मे प्रश्त व्याकरण का नाम 
“'पण्हुवागरणदसा” बतलाया है, जिसका संस्कृत रूप टीकाकार आचार्य अभय देव ने 
'प्रश्नध्याकरणदशा' किया है । परन्तु यह नाम अन्यत्र अधिक प्रचलित नहीं 
हो पाया । 


दिगम्बर परम्परा के धवला आदि में 'पण्हुवायरणं नाम है, जब कि 
श्वेताम्बर परम्परा के समवायांग आदि मे 'पण्हावागरणाइ' है। 'पष्छ' के लिए 
'पण्हा' के रूप मे दीघ आकाराम्त प्रयोग क्यो किया गया, कुछ स्पष्ट नहीं होता । 
संस्कृत टीकाओं तथा अन्य संस्कृत ग्रन्थों में संसक्रत रूप 'अ्रश्नव्याकरण' ही मिलता 
है । हाँ समवायाग वृत्ति मे आचार्य अभय देव ने 'नाथा धस्मकहा' का संस्कृत 
रूप 'शातघर्मकृधा' न बनाकर “शाताधसंकथा' बनाया हैं और 'झाता' की 
आकारान्तता के लिए तर्क दिया है कि सज्ञा शब्द होने से दी घंत्व है--. जाता धर्मे- 
कथा दीर्घत्व सशात्वाद + परन्तु अपने उक्त तर्क के आधार पर “पष्हावागरणादु” 
का 'प्रश्ता व्याकरणानि' न लिखकर "प्रश्मम्याकरणानि' रूप ही लिखा है । ऐसा क्यों 
है, यह विचारणीय है। प्रकृत पर अपभ्रश की छाया ही परिलक्षित द्ोती है । 


प्रश्न व्याकरण का अर्थ है-- प्रश्नों का व्याकरण अर्थात्‌ निर्वचन, उत्तर एव 
निर्णय ।१९ यहाँ नामान्तर्गत 'प्रशन' शब्द साम्तान्य प्रश्न के अर्थ में नहीं है। प्राचीन 
लुप्त प्रश्न व्याकरण की जो दर्षेण प्रश्न, अंग्रुष्ठ प्रश्न, बाहु प्रश्त आदि (दर्पण, जल, 
बस्त्र, अंगूठे का नख, तलवार आदि मे मन्त्र बल से देवी शक्ति का अवनरण कर 
भविष्य का ज्ञान करना आदि) से सम्बन्धित विषयचर्चा नन्‍्दी सूत्र आदि मे उपलब्ध 
है, उसके अनुसार 'प्रश्न' शब्द मंत्रविद्या एवं निमित्त शास्त्र आदि के विषयविशेष से 
सम्बन्ध रखता है । अस्तु, प्राचीन परम्परा के अनुसार विचित्र विद्यातिशय अर्थात्‌ चम- 


१६--(क) पष्हो सि पुज्छा, पडिवसण वागरणं प्रस्युत्तरमित्यय: । 
--नन्‍्दी चूणि 


(ल) प्रश्न: प्रतीतस्तन्नियंच॒म व्याकश्ण, बहुत्वाड बहुबबमम । 
“आचार्य हरिभद्र, नन्‍्दीवृतति 


( ९३ ) 


त्कारी प्रश्नों का व्याकरण जिस सूत्र में वर्णित है, वह प्रश्तव्याकरण है।** वर्तमान में उप 
लब्ध प्रश्न व्याकरण मे तो ऐसी कोई चर्चा नहीं है। अत: यहाँ श्रश्त व्याकरण का यदि. 
सामान्यतः: विचार चर्चा रूप “जिज्ञासा'** अर्थ किया जाए तो ठींक है । अहिसा- 
हिंस। एवं सत्य-असत्य आदि धर्माधमंरूप विषयों की चर्चा जिस सूत्र में है, वह 
प्रश्त व्याकरण है। इस दृष्टि से वर्तमान में उपलब्ध 'प्श्त व्याकरण का ताम भी 
सार्थफ हो सकता है । 


प्राचीन प्रश्न व्याकरण एक महान्‌ विराटकाय अंग सूत्र था। उसके पदों 
की गणना लाखों की संख्या मे थी । श्वेताम्बर परम्परा के अनुसार प्रश्न व्याकरण 
के €२ लाख १६ हजार पद होते हैं ।'' दिगम्बर परम्परा पदों की संख्या ६३ लाख १६ 


१७ (क) पष्हावागरणेसु ण॑ 'अंगुटटपसिणाह, आहुपसिनभाईं, अवदायपतिणाह, 
अम्ते थि विज्वितता विज्ञाइसया, नागसुक्ण्णोह संडधि दिव्या संबावा 


आधबिज्यति । 
--जन्दीसूत्र, श्र्‌ तज्ञात प्रकरण 
(ख) अश्दागंगुट्ठ-बाहु-अशि-मणि-खोम-अइज्यभासियाण, विविहमहापतिय- 
विज्ञा-मणपरसिणविज्जा-देवयपयोगपहाणगुजप्पयासिवाणं_ सब्भूयदुगुणप्प- 
भावतरगणमहविम्हफकराणं 
--समवायांस सूत्र, सूत्र १४५ 
(य) या पुनविश्वा संत्रा वा विधिना जप्यसाना: पृष्टा एवं शुभाशुभ कथयन्ति 
--नन्दी सृत्र, मलयमिरिवृत्ति 
(घ) णागा सुव्णा अब्मे य भवणबासिभों ते विश्ञामंतागरिंसिता आफता 


साक्षुणा सह संबदति-अल्पं करेंति + 
--नन्‍्दी चूथि 
(३) अन्ये विद्यातिशया: स्तम्भ-स्तोभ-बशीकरण-बिड दी-करणोज्याटनादय: । 
--प्रमवायांगवृत्ति 


(ज) प्रश्नविज्ञा मकालि: क्ौसकादियतु देवतावतार: कियते । 
--स्थानांग, अभवदेवीयावृत्ति १० स्थान 


१८--प्रश्पः प्रतीत: तब्विषय सिर्ंचर्न स्याक्तणम । 
--मन्दी सूत्र, मलयगरिरिबत्ति 
१६- (क) पदरत्यं दोजउतिलक्खा सोलस ये । 
(क) सहस्सा चूणि 


दिनवतिलेक्षाणि धोडश चू सहलानि 
(सन) च् । 


( १४ ) 


हजार मानती है ।*" वर्तमान में प्रचलित प्रश्न व्याकरण की श्लोक संख्या १२५६ के 
लगभग है । एक श्लोक ३२ अक्षर का माना जाता है । 

समवायाग और नन्‍्दी सूत्र मे प्रश्न व्याकरण के ४५ अध्ययन बतलाए हैं ।** 
अनेक सख्यक श्लोको एवं नियु क्तियो आदि का भी उल्लेख है ।** इसके विपरीत 
स्थानाग सूत्र में प्रश्त व्याकरण सूत्र के केवल दश अध्ययनों का ही उल्लेख है--- 
उपभसा, सर्या, ऋषिभाषित, आचार्य भाषित, महाबीरभाषित, क्षोमक प्रश्न, कोमल 
प्रश्न, अद्वाग प्रश्न, अमुष्ठ प्रश्न और बाहु प्रइन ।* 

वतंमान में उपलब्ध प्रश्नव्याकरण में उक्त दश अध्ययनों में का एक भी 
अध्ययन नही है। ननन्‍दी आदि सूत्रों में भी जहाँ प्रश्नव्याकरण की चर्चा है, 
वहां अगुष्ठ प्रश्न तथा बाहु प्रश्न आदि का तो उल्लेख है, किन्तु स्थानाग में निदिष्ट 
उपभा, सख्या, ऋषिभाषित आदि का कोई उल्लेख नहीं है ।*४ हाँ, समवायाग में 
प्रत्येकबुद्धभाषित, आचाय॑ भाषित और महावीरभाषित का एक सक्षिप्त सा 
उल्लेख अवश्य मिलता है, पर वह भी विषय के रूप में है, किसी स्वतन्त्र अध्ययन 


२० - पण्हुवायरणं णाम अग तेणजउदिलक्ख-सोलससहस्सपदेहि । 
--घबवला, भाग १, पृ० १०४ 
२१-- (क) पणयालोसं अज्झयणा, प्रणयालीस उददेसभकाला, पणवालोस समुबदे- 
समकाला । 
--नम्दो सूत्र 
(ख) पणयालीसं उद्देसगकाला, पणयालोस समुद्देसणकाला । 
-“समवायाग सूत्र, ६४५ 
(ग) यद्यपोहाध्ययनाना दशत्याद दर्शवोद्देशनकाला भवन्ति तथा5पि बाचनाम्त- 
रापेक्षया पञ्चश्रत्वारिशदिति सभाग्यते । 
--समवायागवृत्ति 
२२-- संखेज्जा सिलोगा, सलेज्जाओ निम्जुत्तोओ । 
-+नन्‍्दी सूत्र 
२३- पष्हावागरणदर्ताण दस अम्झयणा पष्णसा, त जह-उयमा, सल्ला, इसिभासियाईं, 
महावोरभासियाइ, खोमगपसिण।इ,_ कोसलपसिणाइ, _ अंगुट्ठपसिणाइ , 
बाहुपसियाई । 
--समवायाग, यूत्र ६४५ 
२४--प्रश्नव्याकरणदशा इहोक्सकूपा न, दृश्यसाना तु पञ्चाअवब पञ्चसंबरात्मिका । 
--स्थानाग---अभयदेवीय। वृत्ति, १० स्थान 


( १५ ) 


के रूप मे नही ।* लगता है, प्रश्त व्याकरण सूत्र के विषय तथा अध्ययन आदि के 
सम्बन्ध मे बहुत प्राचीनकाल से ही कोई एक निश्चित धारणा नही रही है । कहीं 
स्थानाग आदि सूत्रो के सकलन काल में वाचना भेद से प्रश्न व्याकरण के विभिन्न 
रूप तो प्रचलित नही थे ? लगता तो ऐसा ही है । 

दिगम्बर परम्परा के धवला आदि सग्रन्धो में प्रश्न व्याकरण का विषय बताते 
हुए कहा है कि प्रश्न व्याकरण मे आक्षेपणी, विक्षेपणी, सवेदनी और निर्वेदनी, इन 
चार कथाओ का वर्णन है। आक्षेपणी में छह द्रव्य और नौ तत्वों का वर्णन है । 
विक्षेपणी मे परमत की एकान्त दृष्टियों का पहले प्रतिपादन कर अनन्तर स्वमत अर्थात्‌ 
जिनधर्म को स्थापना की जाती है। सवेदनी कथा पृण्यफल की कथा है, जिसमे 
तोर्थकर, गणधर, ऋषि, चक्रवर्ती, बलदेब, वासुदेव, देव एवं विद्याधरों की ऋद्धि का 
वर्णन है । निर्वेदती मे पापफल की कथा है, अत उस में नरक, तियंच, कुमानुष 
योनियो का एवं जन्म, जरा, मरण, व्याधि, वेदना, दरिद्रता आदि का वर्णन है। 

और यह प्रश्नव्याकरण अगर प्रश्नो के अनुसार हत, नष्ट, मुष्टि, चिन्ता, 

लाभ, अलाभ, सुख, दुख, जीवित, मरण, जय, पराजय, नाम, द्रव्य, आयु और 
सख्या का भी निरूपण करता है ।*६ 


२५-- ससमयपरसभयपण्णवयपत्त यबुद्धविविहृत्थभासा भासियाण , अहसयगुण 
उवसमणाणप्पगा रआयरियभासियाण', वित्यरेण दोरमहेसोहि विविहृवित्वर- 
भासियात्र । 

-समवायोंग सूत्र, १४४५ 
२६--अक्लेवणी विक्लेवणों स्वेयणी णिव्वेषणी येवि चडव्विहाओ कहाओो व्यंदि | 
तत्य अक्खेबणी णाम छहृब्ब-णव पयत्याण' सरूदं दिगतर-समयातर-निराकश्ण' 
सुद्धि करेंती परुवेदि । 
विक्लेवणी जाम परसमएण ससमय दूसंती पच्छा दिगंतरसुर्धि करेंतो 
ससमयं थावती छहृब्ब-णवपयथरथये परूवेदि । 
सर्वेयणी णाम पुण्णफलसंकहा । कार्णि पुल्णफलाणि ? तित्थयर-गणहर- 
रिसि-चश्कवट्ट-अलदेव-वासुदेव-सुर-विज्जाहुररिद्धोओ । 
णिम्वेषणो जाम पावफ़लसकहा । काणि पावफलाणि ? विरय-तिरिय 
कुमाण सजोणीसु_ जाइ-जरा-मरण-वाहि-वेयणा-दालिवृदादीणि । ससारसरोर- 
भोगेसु वेरग्गुप्पाइणी लिम्बेयणी णाम * | 
पष्हादों हुद-नट्ठ-सुद्ठि-चिता-लाहालाह-सुह-दुबख-जोविय-स रण-जय- 
पराजय-णाम-दव्वायु-संं थ परूवेदि । 
-“धवला, भाग १ पृ० १०७-४ 


( १६ ) 


दिग्रम्बर परम्परा मे भी प्रश्न व्याकरण का जो नष्ट, मुष्टि आदि चमत्कारी 
विषय प्रतिपादित किया है, वह श्वेताम्बर परम्परा के समवायांग तथा नन्‍दी सूत्र 
आदि से मिलता है। दिगम्बर परम्परा अंग साहित्य का विच्छेद मानती है, अतः 
बतेमान भे उसके यहाँ आचाराग आदि अग तथा औपपातिक आदि अगर बाह्य आगमों 
में से कोई भी आगम नही है । अतः प्रश्न व्याकरण भी नहीं है, जिस पर कु छ विचार- 
चर्चा की जा सके । श्वेताम्बर परम्परा में एक भ्रश्नव्याकरण वर्तमान मे भी 
उपलब्ध है, पर उस में उल्लिखित विषयो जैसा कोई विषय नही है । 


एक प्रश्न ? 

श्वेताम्बर और दिगम्बर दोनो ही परम्पराओ मे प्राचीन प्रश्न व्याकरण सूत्र 

का जो विपय बताया है, उसके सम्बन्ध में एक प्रश्न उभरता है। ज्योतिष, मन्त्र, 
तन्त्र आदि से सम्बन्धित शास्त्रों को जैन परम्परा पापश्रुत मानती है ।** और पाप- 
श्रुत के प्रयोग जैन भिक्षु के लिए निषिद्ध हैं।** फिर वीतराग, अध्यात्म पुरुष 
तीर्थंकर ऐसे निषिद्ध विषयों का एक शास्त्र के रूप में इतना विस्तृत प्रतिपादन क्यो 
करते है ? क्‍या उन की ही अपनी परिभाषा मे ये सब पापश्रुत मे नहीं आते हैं ? 
इस प्रकार के सासारिक विषयों के प्रतिपादक चमत्कारी शास्त्रों से अध्यात्म साधना 
के साधक को क्‍या लाभ हो सकता है ? साधक के लिए तो वही शास्त्र शास्त्र है, 
जिसे श्रवण कर अन्तरात्मा में तप, क्षमा, अहिंसा आदि विशुद्ध भावों का जागरण 
हो ।** यदि ऐसा कुछ नही होता है तो वह ज्योतिष आदि अन्य लौकिक विषयो का 
प्रतिपादन करने वाला शास्त्र, भले ही कुछ और हो, धर्मशास्त्र तो बिल्कुल नही हो 


२७--(क) तवविहें परावसुयपसंगे पण्णत्त, त जहा -- 
उप्पाएं, नेमित्तए, मंते, आइक्‍्खए, तिगिष्छोए । 
कलावरण-अन्याण , मिस्छापावयण सि ये ।। 
--स्थानाग € स्थान 


(छ) पापोषादानहेतुः भूत शास्त्र पाप तम्‌ । 


(ये) समवायांग २६ या समवाय 

२८--(%) सूतरकूतांग सूत्र, दितीयभ तस्कन्थ, द्वितीय अध्ययन 
(का) उतसतराष्ययन सूत्र, १६१७-८ 

२६--ज सोज्चा पड़िवम्जंति 
तवं शंतिमहितय । 


-+स्थानांग वृत्ति, £ स्थान 


-उत्तराष्ययन ३॥५ 


( १७ ) 


सकता । बहुत कुछ विच्चार चिन्तन करने पर भी यह प्रश्न अनुत्तरित ही रह जाता 
है। हालां कि टीकाकारो ने सघ रक्षा आदि कारणविशेष के तास पर पापश्रुत से 
सम्बन्धित उक्त सब विषयों का खुलकर समर्थेन किया है ।** 
बतमान प्रदन व्याकरण 
प्राचीन प्रश्तव्याकरण कब लुप्त हुआ, सिश्चित रूप से कुछ नहीं कहा जा 
सकता। आगमों को पुस्तकाछढ करने वाले आचार्य देवद्धि गणी ने इस सम्बन्ध मे 
कुछ भी सूचना नहीं दी है। समवायाग आदि में जिस प्रश्न व्याकरण का उल्लेख 
है, वह उनके समक्ष विद्यमान था, या प्राचीन श्रुति परम्परा से जैसा चलता चला 
आ रहा था वैसा ही ज्यों का त्यों श्ुततिषय समवायाग आदि में लिख दिया गया, 
कुछ स्पष्ट नहीं होता । हा, इतना स्पष्ट है, वर्तमान प्रश्त व्याकरण के विषय को 
तत्कालीन आगमों में कोई चर्चा नहो है । 


आचाये जिनदाम महत्तर ने शक्त सवत्‌ ५०० की समाप्ति पर नन्‍्दी सूत्र पर 
चुणि की रचना की हैं ।* उसमे सर्वप्रथम वतंमान प्रश्नव्याकरण के विषय से 
सम्बन्धित पाच सवर आदि का उल्लेख है ।” इस उल्लेख के बाद फिर वही 
परम्परागत एक सौ आठ अगुप० प्रश्न और वाहु प्रश्न आदि का वर्णन किया है । 
लगता है, जितदास गणी के समक्ष प्राचीन प्रश्न व्याकरण नहीं था । उसके विषय की 
चर्चा उन्होंने केवल परम्परापालन को दृष्टि से करदी है। वास्तविक प्रश्न व्याकरण 
उनके समक्ष प्रस्तुत प्रश्नव्याकरण ही था, जिसके सवर आदि विशय का उन्होंने 
सर्वे प्रथम उल्लेख किया है। इसका अर्थ यह है कि शक सवत्‌ ५०० से पूर्व ही कभी 
प्रस्तुत भश्न व्याकरण सूत्र का तिर्माण एवं प्रचार-प्रसार हो चुका था और उसे अग 
साहित्य भे मान्यता मिल चुकी थी । 


प्रश्त व्याकरण का विधय परिवर्तन क्‍यों ? 
प्रात्रीन प्रश्न व्याकरण के ज्योतिष, मन्त्र, तन्‍्त्र, विद्यातिलय आदि विषयों 
का परिवर्तत कर आश्रव तथा सबर रूय नवीन विषयों का क्‍यों सकलन किया गया, 





३०--सर्वमपि पापक्च,त संयतेन पुष्टालबनेन असेब्यपानसपापक्ष्‌ समेयेति । 
-“स्थानांग वृत्ति € वाँ स्थान 
२१--सकराजातो पंजतु वर्षशतेषु ननन्‍्धध्ययनचर्णी समाप्सा । 
-->न्‍्दी चूणि, उपसंहार 
र२२---पण्हावागरथ अग्रे पंचसंबरादिका व्यास्येया, परप्पवादिणों य अंगुदठ-बाहुपसि 
जादियाण पस्ियाण' अद्दुत्तरं सत 
“-सन्‍्दी चूणि 


( १८ ) 


इस का समाधान करते हुए वृत्तिकार आचार्य अभय देव कहते हैं कि वर्तमान समय 
का कोई अनधिकारी व्यक्ति सूत्रश्नतिपादित चमत्कारी विद्याओ का दुरुपयोग न करे, 
इस दृष्टि से उत्तर काल में गीतार्थ आचार्यों ने इस प्रकार की सब विश्वाए प्रश्न 
व्याकरण सूत्र मे से निकाल दी और उनके स्थान में केवल आश्रव तथा सवर का 
समावेश कर दिया गया ।* प्रस्तुत प्रश्न व्याकरण के दूसरे टीकाकार आचार्य ज्ञान- 
विमल भी ऐसा ही उल्लेख करते हैं ।१४ परन्तु यह समाधान वस्तुत' कुछ अर्थ रखता 
है क्‍या ? प्रश्न है कि वीतराग तीर्थंकर देवो ने पहले तो ऐसे विषय का निरूपण ही 
क्यो किया, जिसको वाद मे हेयत्वेन निकालना पडा । दूसरे किसी प्राचीन ग्रन्थ के 
भूल विषय को निकालकर उसके स्थान में नवीन विपय डाल देने का उत्तरवर्ती 
आचार्यों को क्‍या अधिकार था ? इससे तो प्राचीन शास्त्रा की प्रामाणिकता ही 
सन्देहकोटि मे आजाती है। यदि पहले के कुछ आचार्यों को यह अधिकार प्राप्त था, 
तो क्या वत॑ माल में भी किसी को ऐसा कोई अन्य परिवर्तत करने का अधिकार 
हो सकता है ? 
रचयिता कौन ? 
अग सहित्य का निरू7ण अर्थरूप में वीर्थकर अहेनत करते है। यणधर उसी अर्थ- 
रूप भाव को सूत्ररूप में शब्दवद्ध करते है ।' इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि तीर्थंकर 


३३-- प्रश्नानां --विद्याविशेषाण। यानि व्याक्रणानि तेषां प्रतिपादनपरा दशॉ-- 
दशाध्ययनप्रतिबद्धा: प्रन्यपद्धतय इति प्रश्तव्याकरणदशा: । अय॑ बज व्युत्पत्त्यों- 
अस्य पूर्वकालेपभूतू । इदानीं त्वाश्रवपञ्चक-संवरपउ्चकव्याकृतेरेवेह्रोपलम्यते, 
अतिशपाना पूर्वाचार्यरेद्युगीनानामपुष्टालस्बनप्रतिषेविपुरुषापेक्षयो तारितग्वा विति 

“अएनव्याकरणवृत्ति, प्रारम्भ 

३४--प्रश्ना: अड्भ ष्ठादि प्रश्नविद्यास्ता व्याक्रियन्ते अभिधीयन्ते अस्मिन्निति प्रश्न- 
व्याकरणम एताद्श अग पूर्वकालेउभूत्‌ । इवानीं तु आश्रव-सवरपञठ्चक- 
व्याकृतिरेव लब्यते । पूर्वाचार्य रेदय्गीनपुरुषाणां तथाबिधही वहीयतर- 
पाण्डित्यवल-बुड्धिवोयपिक्षया. पुष्टालम्बनमुदिन्य प्रश्तादिविद्यास्थाने पज्चा- 


अ्रव-सवररूप॑ समुत्तारितम । 
-- प्रश्नव्याकरण टीका, प्रारभ 


३४५- -(क) अत्य भासह अरहा, सुत्त गुबंति गणहुरा निउण । 


सासणस्स  हियटठाएं तभो सुत्त पवतसईइ || 
-“ आवश्यक नियुक्ति, गा० १६२ 


(स्व) भावसुदस्स अत्यथवदाण सर तित्यथवरों कता ।" दज्वसुदस्स भोरमों 


कत्ता । 
“धवला, भाग १ पृ० ६५ 


( १६ ) 


केवल विश्वजनीन स्वप रहितकर भावों का प्रवचन करते हैं, शास्त्र या ग्रन्थ रूप में 
कोई रचना नहों करते । तीर्थकरो द्वारा उपदिष्ट भावों को प्रहण कर गणधर उन्हें 
आचाराग्र आदि शास्त्रो का रूप देते है। अत. गणधर ही वस्तुतः अगशास्त्रों के 
रचयिता हैं । अगोत्तर साहित्य, जिसे अगवाह्म कहा जाता है, उसकी रचना यथावसर 
एवं यथा प्रसंग उत्तरकालीन श्रुतधर आचार्य करते हैं । 


प्राचीन प्श्त व्याकरण का सम्बन्ध भले ही गणघरों से जोड़ा जा सकता है । 
परन्तु वर्तमान प्रश्न ब्भाकरण घूत्र, जो स्पप्टत. ही पण्चात्कालीन रचना है, उसका 
रचनाकार के रूप में गणघरों से कंसे सम्बन्ध हो सकता है ? फिर भी शास्त्र के प्रारम्भ 
मे ही आये जम्बू को सम्बोधित किया गया है, अत टीकाकारों ने प्रश्न व्याकरण का 
उनके साक्षात्‌ गुरु गणघर सुधर्मा से सम्बन्ध जोड़ दिया है।*९ आचाये अभय देव ने 
अपनी टीका मे, पुस्तकातर से प्रश्न व्याकरण का जो उपोद घात दिया है, उसमें उपोद- 
धानकार ने प्रवक्ता के रूप में मुधर्मा गणधर का ही उल्लेख किया है। परन्तु सूत्र की शेली, 
जटिल प्राकृत भाषा तथासुधर्मा स्वामी के बाद का काल--ये सब स्पष्टत: निषेध 
करते है कि प्रस्तुत रचता सुधर्मा स्वामी की नहीं है, अपितु पश्चादभावी किसी अन्य 
स्थविर की है। सुधर्मा और जम्बू के सवादरूप मे पुरातन शेली का अनुकरणमात्र 
किया है रचनाकार आजातनामसा स्थविर ने। अब रहा प्रश्न विषय का! आश्रव 
और सबर ही हेय एवं उपादेय के रूप में जैनसाधना के केन्द्र बिन्दु है, जो भावतः 
तीर्थंकर द्वारा पतिपाद् होने के नाते परपरशा से आ ही रहे है, दसमें दो मत नहीं हैं । 


श्रुतस्कन्ध एक या दो ? 

प्रस्तुत प्रश्न व्याकरण के दश अध्ययन हैं । दश अध्ययनों का वर्गीकरण दो 

प्रकार से क्रिया गया है। एक प्रकार तो वर्तमान में प्रचलित है, जहाँ प्रश्नव्याकरण 

सूत्र का एक ही श्रुनस्कन्ध माना गया है, और उसके दश अध्ययन बताए हैं । प्रस्तुत 

सूत्र के उपसहारयचन से स्पष्ट कहा है-पण्हावायरणे णें एगो सुफ्क्‍संधों दस 

अज्य्यणा । नन्दी और समवायाग सूत्र में भी प्रश्न व्याकरण का एक ही श्रुतस्कन्ध 
मान्य है । 


३६-- पञज्चमगणनायकः श्रो सुधर्मास्वामोी सूुत्रतो जम्बूस्वासिन प्रति प्रणय्त 
विको्॑ सम्बन्धाधिधेयप्रयोजनप्रतिपादनपरां जम्मू”. हत्यामत्रणपदपर्वा 
'इणमसो' इत्याविगाथामाहु--। 

-अश्वव्याकरण, अभबदेवीया वृत्ति 


( २० ) 


परन्तु आचार्य अभय देव मे अपनी वृत्ति में पुस्तकान्तर से जो उपोद्धात उद्द्‌- 
घृत किय, है उसमें प्रश्नव्याकरण के दो श्रुतस्कन्ध बताए हैं--आश्रवद्वार और सवर 
हार । तथा प्रत्येक श्रुत्स्कन्ध के पाँच-पाँच अध्ययन सूचित किए हैं--/दो सुफक्‍्खंधा 
पण्मतता--आसचदारा य॒ संवरदारा ये । पढससस्‍्सभण सुयक्खंधस्स '* ' पंच अप्झयणा ॥** 
बोज्यस्सण सुयक्लंधस्स ' पत्र अज्ययथा ” । उपोदषात का उक्त कथन आचाये अभय 
देव के समय में मान्य नही था, अत वे लिखते हैं कि दो श्रुतस्कन्ध की नहीं, एक 
शुतस्कन्ध की मान्यत। ही रूढ है--“बायेव द्विक्र तस्करधतोकता उस्य सा न बढ़ा, 
एकश्‌ तस्कम्थताया एवं रुडत्वात । मेरे विचार में दो श्रुतस्वन्ध की मान्यता ही 
तकंसमत है। जब आशअ्व और संवर दो भिन्‍न विषय हैं तो तदनुसार दो धुतस्कन्ध 
ही होने चाहिएँ, एक नहीं। पता नहीं, एक श्रुतस्कन्ध की मान्यता किस आधार 
पर प्रचलित हो भई | 

रचना शेल्ली ओर प्रतिपाध 

प्रस्तुत बर्तेमान प्रश्त व्याकरण को रचना पद्धति काफी सुचटित है, कलिपय 
अन्य आगमों की तरह विकीर्ण नही है। आश्रव प्रकरण में हिसादि प्रत्येक आश्रव 
के तीस-तीस नाम बताए हैं। इनके कटु परिणामों का भी विस्तार से वर्णन है। 
अहिंसा आदि प्रत्येक संवर का निरूपण भी काफी विस्तार और उपयोगिता से 
वर्णित है। उक्त आश्रव एवं सवर के वर्णन पर से अध्येता के अन्तर्मन में निर्वेदन और 
सवेदन की, निवृत्तिऔर प्रवृत्ति की, तथा असयम और संयम को यथोचित अनुकूल- 
प्रतिकूल प्रतिक्रिया ठीक तरह से जागृत हो जाती है । 

आश्रव सवर के निरूपण के साथ तत्कालीन दाशंनिक मत, दण्डनीति, 
अनेक आर्य अनाये देश, गृहजीवन, कला, उद्योग, पशु, पक्षी, भोग, बिलास, शिल्पी 
कर्मकर, भवनों के विभिन्‍न रूप, वाहन, समुद्रयात्रा, म्लेच्छ जातिया, स्थ्री-पुरुष के 
लक्षण, ऐतिहासिक व्यक्ति, साधु चर्या, युद्ध आदि विविध विपयो का वर्णन भी काफी 
महत्त्वपूर्ण है। एक प्रकार से तत्कालीन प्राचीन लोकसस्कृति का एक स्पष्ट बित्र 
मनशचक्षुओं के समक्ष उपस्थित हो जाता है। आज के शोधार्थी छात्र प्रश्न ध्याकरण 
में से प्राचोच भारतीय इतिहास से सम्बन्धित विपुल सामग्री प्राप्त कर सकते है । 

प्रश्न व्याकरण की भाषा अर्धमायधी प्राकृत है। पर, वह समासबहुल होने से 
अतीव जटिल होगई है। प्रांत का साधारण अम्यासी तो ठीक तरह से समझ भी 
नहीं सकता । सस्कृत या हिन्दों की टीकाओ के विता प्रश्न व्याकरण के भावों को 
समझ लेना सरल नही है । कुछ स्थानों पर तो ऐसा लगता हैं कि जिशासु पाठक को 
सरलता से सीधा अर्थवोध न कराकर स्पष्ट ही पाण्डित्यवोध करामा जा रहा है, 
जिसकी वहाँ कोई अपेक्षा नहीं है । 


(:२१ ') 


और तो ओर, समर्थ वृत्तिकार आचार अभयदेव ने! भी अपनी वृशिंके 
प्रारम्भ मे लिखा है कि “इस शास्त्र की प्राय” कूट पुस्तकें (हस्त-लेख) मिलती हैं । 
हम अज्ञ हैं ओर यह शास्त्र बहुत गभीर है, अतः विचारपूर्यक ही सूचार्भ की योजना 
करना चाहिए ।/ और वृत्ति की समाप्ति पर पुनः आचाये ने लिखा है कि शास्त्रीय 
आम्नाय (परम्परा) से रहित हमारे ज॑से व्यक्तियों के लिए इस शास्त्र का बोध 
करना कठिन है । अत. हमने यहाँ जो और जैसे अर्थ किए हैं, वे ही ठीक हैं-- ऐसा 
नहीं समझ लेना चाहिए ।??* आचार अभय देव के उक्त उल्लेखों पर से प्रतिध्वनित 
होता है कि आगमो का शब्दशरीर व्यवस्थित नहीं था । अर्थवौध की परम्परा 
भी अस्नतव्यस्त हो चुकी थी । उपलब्ध प्रतिया भी विश्वसनीय नहीं थी, तभी तो वे 
कहते हैं. -प्रायोप्स्य कूटानि थ पुस्तकानि ।' 


अाश्वय ओर संबर 

वर्तमान जैन आगम साहित्य में प्रस्तुत प्रश्न व्याकरण सूत्र का अपनर एक 
विशिष्ट एवं महत्त्वपूर्ण स्थान है । नाम ही कितना अर्थनभीर है--'प्रश्वव्याकरण अर्थात्‌ 
प्रश्नों का व्याकरण, समाधान, उत्तर । जिस प्रकार तन के रोगों का प्रश्त सानव 
के समक्ष अनादि काल से एक जटिल प्रश्न रहा है, उसी प्रकार साधक के समक्ष 
मन के रोगों का प्रश्न भी है। तन के रोगो से भी अधिक भयकर हैं मन के रोग | 
तन के रोग तो अधिक से अधिक एक जन्म तक ही पीड़ा देते हैं, अगले जन्मों ठक 
तो ज्वरादिरूप देहरोंग आत्मा के पीछे नही दीडते हैं, शरीर के साथ यही-के-यही 
रह जाते है । परन्तु मन के रोग तो जन्म-जन्मान्तरों तक पीछे दौडते रहते हैं। 
अतीत भें जनादि अनन्त काल से आत्मा को पीडित करते रहे हैं, और यदि समय 
पर नहीं संभला गया, उचित प्रतिकार नहीं किया गया, तो भविष्य मे भी अनन्ता- 


३७ -अशा जब शास्थन्निद गधोरं, 
प्रापोक्ष्य कूटानि चर पुस्तकानि । 
सूत्र व्यवस्थाप्मतो . बिसृश्म, 
व्यास्यानकल्पादित एव. नंव ॥ 
इ८. परेथां दुल॑क्या भवति हि. विषक्षा स्कुटमिदं, 
विशेषाद वृद्धानामतुलवचनलानभहुसाभ्‌ । 
मिरास्तायाधोमि:. पुमरतितरां_ साइशजने:, 
तल. शास्तार्थ मे अलचनभनथ वुलंशमिह।॥ हे ३ 
तत. सिद्धान्ततस्वर्श,... स्वयमून्ठा सुयाजत: । 
न पुनरस्थदाश्यात, एव. प्राक्षो नियोगत.॥ ४॥ 


( २२ ) 


मन्‍्त काल तक मन के रोग इसी प्रकार उत्पीडित करते रहेंगे । एक क्षण के लिए 
भी आत्मा को शान्तिलाभ नही होने देंगे । 

प्रस्तुत प्रष्न व्याकरण सूत्र मे मन के रोगो की सही चिकित्सा का विधान 
है । प्रथम आश्रव खण्ड मे रोगों का वर्णन है। रोग हैं, अन्तर्मम के विकार हिंसा, 
असत्य, स्तेय-चौये, ब्रह्मचर्य-कामविकार, और परिग्रह अर्थात्‌ मूर्च्छा, आसक्ति, 
लोभ, तृष्णा, गृद्धि । 

प्रथम खण्ड मे रोगों का स्वरूप और उन के द्वारा होने वाले दुखों एवं 
पीडाओं का उल्लेख है। द्वितीय संवर खण्ड मे अहिंसा, सत्य, अस्तेय-अचौर्य, ब्रह्मचर्य 
एवं अपरिय्रह के स्वरूप का एवं उनके सुखद प्रतिफलों का वर्णन है। आगम की 
भाषा में हिसादि पाँच प्रकारों को आश्रव कहा जाता है। आश्रव, अर्थात्‌ नवीन 
कर्मप्रवाह का आत्मा के क्षेत्र में प्रविष्ट होने का द्वार | और अहिंसा, सत्य 
आदि पाँच को संबर कहा जाता है। सवर, अर्थात्‌ आत्म क्षेत्र में प्रविष्ट होने वाले 
क्मप्रवाह का निरोध ।*" आश्रव ससार का हेतु है और सवर मोक्ष का, अतः आश्रव 
तथा संबर के वर्ण न मे ही समग्र जित प्रवचन का साराश, निष्यन्द अर्थात्‌ निचोड आ 
जाता है ।** जिस साधक ने आश्रव और सवर के स्वरूप को समझ लिया, उसने एक 
प्रकार से साधना का समग्र तत्व ही अधिगत कर लिया । 





३६--पृष्यपापागभद्दारलक्षण आख्य ।१६। पुज्यपापलक्षणस्थ कर्ण आगमन- 
द्वारमास्रव इत्युज्यते । आल्व इवास्रव । के उपम'र्थ ? यथा महोद्ेः सलिल- 
मापगामुखे रहरहरापूर्ते तथा भिश्यादशनाविद्वारातुप्रविष्टे कर्ममिरनिश- 
सात्मा समापूर्यत इति मिश्यादशनाविद्वारमात्रव, । 
--तत्त्वार्थराजवातिक १।४।१६ 
४०--आखवबनिरोधलक्षणः: संवर, ।१ै८। पृर्वोकतानामाखवहाराणां शभपरिणाम- 
वशाप्निरोध. संवर । संवर इंच सवर' । क उपसाधे ? यथा सुगप्ससुसंबत- 
व्वारकपाटट पुरं सुरक्षितं दुरासदमरातिपिभंवति, तथा सुगृप्तिसमितिधर्मातु- 
प्रेल्ा-परीषहुजय-चारित्रात्मत सुसब॒तेम्थियकषामयोगस्थ अभिययकर्माससद्वार- 
संवरणात्‌ संवर: 
--तत्वाथराजवातिक १।४॥१८ 
४१--(क) अभ्हुयसंवरविविज्छयं पवयणस्स निस्संद । 
--अश्नव्याकरण, पीठिका, १ 
(सतत) भाजवों भवहेतु: स्थात्‌, संबरो मोक्ष कारणम्‌ | 
इतीयमाहती. दुष्टिरन्यदस्था:  प्रपजचनम्‌ ॥। 
“-आचाय॑ हेमचन्द्र, वीतरागस्तोत्र १९।६ 
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आश्रव और संवर की चर्चा अन्य आगमो में भी है। किन्तु जितना क्रमचद्ध 
व्यवस्थित वर्णन प्रस्तुत प्रश्न व्याकरण सूत्र में है, उतना,अन्यत्र नहों है। यहो कारण 
है कि प्रश्न व्याकरण पर अनेक टीकाएँ, सिबन्ध आदि लिखे गए हैं। वर्तमान में छोटे- 
बड़े अनेक संस्करण प्रकाशित हुए हैं, प्रकाशित हो रहे हैं। सब को अपनी-अपनी 
विशेषताएँ हैं, मैं किसी को छोटा या बड़ा, हीन या महान्‌ नहीं बताता चाहता । परल्तु 
प्रस्तुत सस्करण के सम्बन्ध में अवश्य कुछ प्रकाश डालना चाहता हूँ। 
प्रस्तुत संस्करण 
प्रस्तुत सस्करण प्रश्न व्याकरण का एक विराटकाय सस्करण है। सर्वप्रथम 
शुद्ध मूल पाठ है, तदनन्तर सस्कृतच्छाया, पद/न्वयार्थ और मूलार्थ है, जिनसे मूल 
का शब्दश, अथंबोध हो जाता है। सातारण पाठक भी पदान्वयार्थ और मूलार्थ 
पर से भूल पाठ को अच्छी तरह लगा सकता है, मूल का अभिप्राय ग्रहण कर सकता 
है । अन्त में विस्तृत व्याख्या है। राष्ट्र भाषा हिन्दी में इतनी विशिष्ट एवं विशाल 
व्याख्या प्रश्त व्याकरण सूत्र पर अभी तक अन्य कोई नहीं लिखी गई। अनेक 
हेतु, तक॑, उद्धरण तथा दुष्टान्त आदि से प्रश्न व्याकरण की मूल भावना क्रो स्पष्ट 
करने का, यह एक अभूतपूर्व महान्‌ प्रयत्न है। व्याख्या में यत्र तत्र लेखक की मौलिक 
प्रतिभा के परिदर्शन होते हैं । प्रस्तुत सस्करण की अपनी एक प्ृथक्‌ विशिष्टता है, 
तो वह इस की महती व्याख्या ही है, जिसमे व्याख्याकार का गहन एवं विस्तृत 
अध्ययन, दाशंनिक चिन्तन एवं मर्मोद्धाटक प्रगाढ पाण्डित्य प्रतिबिस्बित 
हुआ है । 
प्रस्तुत संस्करण के व्याख्याकार और सम्पादक 
प्रस्तुत सस्करण के मूल सवादक एच व्याड्याकार, मेरे अभिन्न स्नेही सुहृद्‌ प० 
श्री हेमचन्द्र जी महाराज है। सस्कृत, प्राकृत भाषाओं का उनका अध्ययन गभीर एवं 
व्यापक है । व्याकरण की ममंज्ञता तो उनकी सब ओर सुप्रसिद्ध रही है । जैन धर्मे- 
दिवाकर, महामांहम स्व० आचार्य देव श्रो आत्माराम जी महाराज के श्रीचरणों 
में जब से दीक्षा ली, तभी से अध्ययन मे सलग्न हुए, ओर निरन्तर अपने अध्ययन 
को सूक्ष्म, गभीर एवं व्यापक बनाते गए । स्व० आचार्य देव स्वयं भी एक महान 
आ/गमाम्यासी एवं चि्तक थे अपने युग मे के आगममो के एक सर्वेमान्य, लब्ध- 
प्रतिष्ठ अध्येता एवं प्रवक्ता माने जाते थे। आगमसागर का उन्होंने तलस्पर्शी 
अवगाहन किया था । अनुयोग द्वार, आचाराय, स्थानाय, उत्त राध्यवत्त आदि अनेक 
गंभीर एवं गढ़ कहे जाने वाले आगमों पर उन्होंने हिन्दी टीकाएँ लिखी हैं, जो 
विद्वज्जगत्‌ मे समादरणीय हुई है। आचार्य जो की विवेचन्शलो स्पष्ट, अर्थवोधक 
एव हृदयग्राहिणी है । इसी हेतु के सुप्रकाश में उन्हें जैन संघ नें जेतागमरत्ना- 
कर' के महतीय पद से समलकृत किया था। गुरुदेव की चिज्म्योति प्रिय शिष्य पर 


( शईं ) 


भी अक्तरित हुई । आरा देव के साहित्मनिर्माण मे भी पण्डित जी का बहुमृत्य 
फोमकान है । उच की- बोद्धिक सेवा आचाय देव के साहित्य के साथ चिरस्मर- 
जीम/तहेमी4 , 

“प्रस्तुत भ्रश्त व्याकरण का सम्पादन एवं विवेचन म्री विद्वान्‌ मुनि श्री जी ने 
अपने 'गुर्देव आचायेश्री जी के चरणचिन्हों पर ही रूपायित किया है। वही मूल, 
संस्कृत #छाया, पदार्थ, मूलार्थ और व्यास्यय । वही सरल सुबोध भाषा और वहीं 
भावषधारा । लगता है, जैसे गुरु की प्रतिभाज्योति शिष्य मे सकरान्त हो गई है । योग्य 
शिष्य में गुरु की आत्मा प्रतिबिम्बित होती ही है । 

मेरे शिष्यवत्‌ श्रद्धासिक्त स्नेही पं० मुनि श्री पद्चचन्द्र जी, जो भण्डारीजी के 
उपनाम से श्र्बतः सुविश्वुत हैं उसकी काफो समय से इच्छा थी कि अपने गुरुदेव की 
यह रचना जनता के समक्ष आए । यह लेखन बहुत समय पहले कभी लिखा गया 
था | अपने सौम्य स्वभाव के कारण उन्होने (प० हेम चन्द्रजी ने) इसके प्रकाशन 
की दिशा में कोई प्रवत्त वही किया । फलतः: यह महनीय रचना यो ही रखी रही । 
पश्डित जी के प्रिय शिष्य श्रो भष्डारी जी के अन्तर्मम में भावन। जग्री कि यह 
विराट' शास्त्र आधुनिक शैली से पुत्र: संपादित होकर प्रकाश मे आए। मुझे द्वादिक 
प्रत्नता है कक भंडारी जी की उक्त मंगल भावना ने आज सुचारुरूप से मूलंखूप 
लिया है । ओर मह सब हुआ है उन्ही के प्रिय शिष्य प्रवचनभूषण पं० श्री अमर 
सुद्दिजी के द्वारा । श्री अमर मुनिजी व्याख्याकार ० श्री हेमचन्द्र जी के प्रशिष्य 
(पौत्र शिष्य) हैं । श्री अमर मुनिजी एक महान्‌ कमंठ, योग्य, विचारक एवं जिन- 
शासनरप्तिक तरुण मुनि हैं। सेवा की तो जीवित प्रतिमूति ही है वे । सन्‌ १६६४ 
के जयपुर वर्षावास में अस्वस्थता के सबय उन्होने जो मेरी उदात्त सेवा-परिचर्या 
की है, बह मेरे स्मृतिकोष की सुरक्षित निधि है। वस्तुतः अमर मुनिजी में अपने 
पूर्व गुरुजनों की सस्‍्कारघारा प्रवाहित है, जो उन्हे यशस्वी बनाती रही है, 
बनाती रहेगी । 

प्रश्न व्याकरण सूत्र का प्रस्तुत सस्करण, जिसमे अनेक महनीय मुनिवरों एवं 
भक्त श्रावको को भावना, श्रम एवं सहयोग की मगलश्री जुडी हुई है, एक अतीव 
सुन्दर संस्करण है । अतः प्रशुद्ध विद्वान तथा साधारण जिज्ञासु, दोनो ही इससे 
यथोंवित लाभ उठा सकते हैं। मैं आशा ही नहीं, विश्वास के साथ कह सकता 
हैं“ /भागम साहित्य साधना के प्रशस्त क्षेत्र सें यह सुशचिर सस्करण चिरयशस्वी 


रहेगा ।' 





पं० श्री हेमचन्द्र जो महाराज 


पण्डितरत्न श्री हेमचन्द्र जी महाराज 
को 


संक्षिप्त जीवन-झांकी 


परमश्रद्ध य आयाये सम्राट पुज्य श्री आत्माराम जी महाराज की शिष्यमाला 
के उज्ज्वलतम साधुरत्न पणष्डित श्री हेमचन्द्र जी महाराज अपनी म्रौन अध्यात्म- 
साधना की भास्वर किरणों से सदा आलोकित रहे हैं और रहेंगे। इतका निस्यृह 
रागढ् ष-विमुक्त सहुज साधना सम्पन्न साधु-जीवन साधुसमाज में दिव्य आदसों है। 

लुधियाना से लगभग बीस मील दूर दक्षिणपूर्व में मलेरकोटला बौर लुधि- 
याना की मध्यभूमि पर रामगढ़ सरदारां एक समृद्ध कंसवा है, जिसमें लगभग बीस 
जैन परिवार रहते हैं। इसी ग्राम के निवासी लाला रोनकराम जी के घर में उस 
दिन रोनक लग गई थी, जिस दिन हेम-भास्वर एक पुत्र ने जन्म लिया था। माता 
रत्नीदेवी ने पाँच पुत्रियों ओर दो पुत्रों से पूर्व प्रथम सन्‍्तान के रूप में इस पुज्र-रत्न 
को पाकर अपनी सन्तानकामना पूर्ण की । विक्रम सम्बत्‌ १६५८ का पौष मास तो बाह्य 
जगत्‌ को शीतल बना रहा था, परन्तु माता-पिता के अन्तर को दिव्य शीतलता 
प्रदान की इस पृत्र-रत्त ने। धर्मे-विवेकसम्पन्न-हुदय दादा खूहड़मल ने इस पौतभ 
का नाम रखा 'हुंसराज' । हो सकता है, उनकी अन्तरात्मा ने जान लिया हो कि यह 
बालक प्रविष्य में नीरक्षीरविवेकी 'हूंस' तुस्य जीवन की साधना करेगा। 

हसराज ने जीवन के छह अबोध वसन्‍्त माता-पिता एवं बहन भाइयों के 
प्यार को सुखद छाया में व्यतीत किए और अब सरस्वती की कूपा प्राप्त करने के 
लिए वह स्‍्मूल में प्रविष्ट हुआ। आठवों कक्षा तक निरन्तर अध्ययत की परम्परा 
घलती रही, सर्वत्र प्रथम अंणी का आश्रय लेकर । 

सम्बत्‌ १६७५ में अमण-संघ के प्रथम आचार्य श्री आत्माराम जी महाराज के 
ओजस्वी शिष्य आध्यात्मिक क्रान्ति के ख़ूथ्ट श्री खजानचन्द जी महाराज 'रामगढ़ 
सरदारां' पघारे। उसके प्रवच्चनामृत का पान करने वाले ओंताओं में 'हूंसराज' प्रथम 
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पंक्ति में हुआ करते थे | हंसराज उन श्रोताओं में से थे, जिनका मत वक्‍ता के बचनों 
के साथ तादात्म्य स्थापित कर लिया करता है। पूर्वजन्मोपाजित पुण्य जागा, राग 
भागा, वैराग्य तरंगित हुआ बौर १८ दिन तक प्रवचत-पीयुष का पान कर अठारहवां 
वर्ष आरम्भ होते ही आप लुधियाना आगए और यहाँ आकर सन्तशिरोमणि श्रद्ध य 
श्री जयराम दास जी महाराज के दर्शन करते हो उनका वैराग्य-रग और भी पक्का 
हो गया, विरक्त मन साधु-दीक्षा के लिये आकुल हो उठा। परन्तु दीक्षा के लिये 
माता-पिता की आज्ञा अनिवाय थी, पर पक्लोत्री मे पड़े रत्न को कौन छोड़ना चाहता 
है। माता-पिता की असहमति और दादा की सहमति का सधर्ण कुछ दिन चला, 
अन्त में दादा जी की सहमति का आधार लेकर आप लुधियाना लौट आए और 
श्रद्धाप श्री जयराम दास जी महाराज से अध्यात्म-पथ पर चलने के लिए आश्रय 
देने की प्राथंना को । 

श्री जयराम दास जी महाराज दूरदर्शी एवं भविष्य के प्रति सजग रहने 
वाले साधतान्सम्पन्न सन्‍्त थे। उन्होने लुधियातानिवासी स्वर्गीय सगूमल जी, 
स्वर्गीय लाहौरीराम जी और आवक श्रेष्ठ लाना नौराताराम जी की उपस्थिति मे 
लुधियाना और फिलौर के बीच बिहार-मार्ग पर एक वक्ष के नीचे इनकी अध्यात्म- 
साधना की कामना को पूर्ण कर इन्हें कृतकृत्य किया और साधुवेष में इन्हें साथ 
लेकर राही की भोर विहार कर दिया। राहों पहुच कर इन्हे आत्मोत्यान के लिए 
श्री आत्माराम जी महाराज के अध्यात्म-आलोक के पावन नेश्राय भे रखकर वे चल 
दिये अपने अभीष्ट पथ पर । साधु-जीवन में प्रवेश करते ही 'हूंसराज' हेमचम्द्र' बने 
और साधना की अग्ति मे तप कर निखरते हुए चद्ध से चमकने लगे । 


स्वाध्याय-साधना आरम्भ हुई, संस्कृत का पाण्डित्य चमकने लगा, प्राकृत 
पर पूर्ण अधिकार हुआ और आचार्य श्री की महती अनुकम्पा से शास्त्र-सिन्धु के 
गम्भीर तल तक पहुँच कर ज्ञान-रत्नो की उपलब्धि होने लगी। आचाय॑ श्री के 
चरणानुगामी बन कर चलते हुए 'छायेवान्वगच्छत्‌' की उक्ति चरितार्थ करने लगे । 


दिल्ली में उपाध्याय श्री अमर मुनि जी महाराज जैसे प्रतिभाघनी सहुपाठी 
के साथ पंडित श्री बेचरदासजी जंसे जैनागमो के प्रकाण्ड पण्डित से किए गए स्वाध्याय 
ने जैन समाज को दो महान्‌ विद्वान सम्त प्रदान किये। आप श्री जी की विद्वत्ता 
को परखते हुए ही सम्बत्‌ १९६३ होशियारपुर में चतुविध सघ के सम्मुख अ।चारये 
श्री काशीराम जी महाराज ते आपको 'सस्कृत प्राकृत विशारद' पद से विभूषित किया । 


आचायंश्री के लुधियाना मे निवास के अनन्तर आप भी उनकी ख्लेवा में 
ही रहने लगे, स्वाध्याय करने के साथ-साथ स्वाध्याय-साधना करवाते हुए । श्रढध य 
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भण्डारी श्री प्तचस्ध जी महाराज जैसे सुयोग्य शिष्य को पाकर आपकी विद्यासता . 
पुष्पित एवं विकसित होने लगी । पंजाब प्रान्त में अधिकतर अ्रभण् और श्रमणी बर्ग की 
प्राकृत-श्ान की समृद्धि पं० श्री हेमचन्द्र जी महाराज की ही तो देते है। आपके 
पौष शिष्य प्रवधनभूषण श्री अमर मुनि जो महाराज पर भी आपकी विश्वासाधना का 
परम्परित प्रभाव विधमात है । 

प्रस्तुत प्रश्तस्याकरण सूत्र जैन-सिद्धान्तों का, पांच आखवों और पांच संबरों 
का विश्लेषण करने वाला मानों मूल सूत्र है। इसकी व्याख्या आपके प्रखर 
पाण्डिस्यपादप का ही सुन्दर अमृतोपम फल है। जिसका आध्यात्मिक आस्वादन समाज 
को नई आध्यात्मिक शक्ति और नई आत्मचेतना देगा, यह मेरा अक्षय विश्वात है । 

आजकल आपका स्थविर जीवन लुधियाना में ही व्यतीत हो रहा है, जैन 
समाज की श्रद्धा-प्रतिष्ठा पर आसीन होकर । आपका तपोमय जीवन तद जीवन दे 
रहा है, अध्यात्म-जीवन के पथिकों को । 


--सिलकभर शास्त्री 
सम्पादक--आत्मरश्मि, लुधियाना (पंजाब) 
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व्ब्न् | कक अमन 


जीयों के मेद ओर नाम बताते का प्रयोजन 

जीव का लक्षण ओर उनमें चेतना का प्रमोण 
शेततना के विकास का तारतम्य 

ब्राण्विध करने के प्रयोजनों या कारणों पर विचार 
हिंसा के पीछे प्रेरणा 

हिसकों द्वारा हिसा किस स्थिति में की जाती है ? 
हिंसा के कर्ता और उसके दुष्परिणाम 

हिंसको की तीन मुख्य कोटियां 

हिंसा का भयकर दुष्परिणाम 

तरकभूमियाँ कहाँ और कौन-कौन-सी हैं ? 

नरक के अस्तित्व की सिद्धि 
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श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 
एएनशणााा 


उपोदघात 
सुत्रपरिचय 


विश्व के समस्त प्राणी सुख के अभिलाषी हैं, कोई भी प्राणी दुःख नहीं 
चाहता । परन्तु समस्त प्राणियों की विशेषत: मानव की प्रचृत्तियों को देखते हुए 
यह कहा जा सकता है, कि भनुष्य प्राय इन्द्रियों और मत के विषयों तथा पदार्थों में 
सुख मानकर प्रवृत्ति करता है। नतीजा यह होता है, कि इन्द्रियविषयों, मनोविषयों 
तथा पदार्थों से होने वाले क्षणिक सुख के नष्ट होते ही पुन दु,ल की परम्परा 
चल पड़ती है, सुख और शान्ति दूरातिदूर होती जाती है। अतः यह प्रश्न होना 
स्वाभाविक है, कि सुख के साधनों और शान्ति के भाग को अपनाने पर भी दुःख 
और अशान्ति क्यो मिलती है ” यदि अपनाए हुए ये साधन और उपाय दुःख और 
अशान्ति के जनक हैं, तो वास्तविक और स्थायी सुख-शान्ति के साधन और उपाय 
कौन-कोन से हैं ? और दुःखीं के उत्पन्न करने, बढ़ाने और दुःखजनित अशुभ फल के 
मुख्य कारण कौन-कोन-से हैं ? जीवन के ये और इन सरीखे अन्य अनेक ज्वलन्त 
प्रश्नों की व्याध्या को ही प्रश्तव्याकरण सूत्र की पृष्ठभूमि समझना चाहिये । 

क्योंकि प्रश्नव्याक रण सूत्र में वणित पाच आश्वद्वार और पाँच सवरद्वार जीवन 
के इन्हीं मूल प्रश्नों के उत्तर हैं। पांच आश्रव जीवन में दुःखों को बढ़ाते वाले हैं । 
पांच आश्षयों के फलस्वरूप जीव नाता प्रकार के शुभाशुभ कर्मों का बंध करता है, 
और उनके कारण बार-बार विविध शुभाशुभ गतियों ओर योगियों में परिभ्रमण 
करके दु:ख उठाता है । दूसरी ओर पांच संवर जीवन में स्थायी सुख को बढ़ाने वाले 
हैं। संवर की विधिवत्‌ साधना-आराधना करके मनुष्य मोक्षसुल को प्राप्त कर 
लेता है । 

इसलिए जीवन के सुखदुःख से सम्बन्धित इन ज्वसन्त प्रश्नों के समाक्षात के 
रूप में जो व्याख्या की गई है, उसमें ही वर्तमान में 'प्रश्व्याक रणसूच' नाम को 
सार्वकता समझनी चाहिये। 


है श्री प्रशव्याकरण सूत्र 


वद्यपि नन्‍दी सूत्र में प्रश्वव्याकरणसूत्र की जो संक्षिप्त विषय-सूची दी गई 
है, उसमें अंगुध्ठादि-प्रश्नविद्यान्ों के प्रतिपादन का उल्लेख है, जो वर्तमान में 
उपलब्ध नहीं है । प्रश्वव्याकरण की प्राचीन व्युत्पत्ति इसी प्रकार की गईं है--- 

अश्याः--अड्ू ष्ठाविभ्रश्नविद्यात्ता. व्याकियस्ते-अभिधोयन्ते. अस्मिन्निति 
प्रश्वध्षाकरणस । 

'जिसमें अंगुष्ठादि प्रश्नविद्याओं का प्रतिपादन किया गया है, उसे प्रान- 
व्याकरण कहते हैं ।' 

बत्तेमान काल में पांच आक्षव और पाच संवर का वर्णन हो दश अध्ययनों 
में मिलता है। इस सुत्र का दूसरा नाम 'प्रश्तव्याकरण दशा' भी मिलता है। उसका 
तात्पय॑ यह है, कि यह सुन्न दश अध्ययनों मे विभक्त है, इसमे पाच आश्रव द्वार हैं 
और पाच संवर द्वार हैं। इस कारण इस सूत्र के लाभ के साथ 'दशा' शब्द जोड़ा 
गया है। पूर्वाचायों ने वर्तेमान युग के मानवों की शक्ति, बुद्धि और वीये की हीतता 
और न्यूनता की अपेक्षा से प्रश्तादि विद्याओ के बदले इसमे जीवन के वास्तविक 
भ्रए्नों की सीमांसा के रूप में आश्रवों और सवरो का विवेचन अवतरित कर 
दिया है । 

प्रश्तव्याक रणसूत्र दसवा अग सूत्र है । अगसूत्रों का भ्रूपण या क्षर्थकथन 
सीधे श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी द्वारा किया गया है, बाद में गणधरो ने इन्हें 
झब्दों में सकलित-प्रथित किया है। इसलिए इस सूत्र का बड़ा महत्त्व है। जो शास्त्र 
जीवो को अज्ञान और मोहबश अनेक दु खो की परम्परा मे उलझते देखकर उनके 
प्रति परम दया ओर हितबुद्धि से प्रेरित होकर स्वय तीर्थंकर प्रभू के मुखारविन्द से 
प्राप्त है, उसकी महत्ता मे कोई सन्देह नहीं रह जाता । फिर भी प्रत्येक शास्त्र के 
प्रारम्भ में चार प्रकार का अनुबन्ध बताना आवश्यक होता है, ताकि पाठक और 
श्रोता को उस शास्त्र की उपादेयता मालूम हो जाय । 

किसी भी शास्त्र के प्रूपण की प्रवृत्ति के विषय में स्वंतोमुखी ज्ञान हीना 
जरूरी है और इसे ही अनुबन्ध कहा जाता है। वह अनुबन्ध चार प्रकार का होता 
है-- विधय, अधिकारी, सम्बन्ध भर प्रयोजन । 

इस शास्त्र में कौन-कौन-से विषयों का वर्णन है? यह पहले कहा जा चुका 
है। इस सूत्र के अधिकारी श्रमण और श्रद्धालु श्रोता हैं। जो मनुष्य रात-दिन 
आरम्भ-समारम्भ में ओर परिभ्रह बढ़ाने में ही रचापचा रहता है, वह इस सूत्र 
के पठन ओर श्रवण का अधिकारी नहीं हो सकता । सम्बन्ध--इस सूत्र के साथ 
उपायोपेयभाव या प्रेयय प्र रक-भाव है । यह शास्त्र प्रेरक है---अनिष्ट (हेय) से दूर 
रखने और इष्ट (उपादेय) में प्रवृत्त होने की प्रेरणा देने वाला है, और जिस व्यक्ति 
को प्रेरणा दी जाती है, वह प्रेयं है। इसी प्रकार यह शास्त्र दुःख निवृत्ति का तथा 


उपीद्वात के 
सुख में प्रवृत्ति का उपाय बतलाता है, और जिसे उपाय बतलावा जाता है, बहू उपेय 
व्यक्ति है। इस शास्त्र का मुख्य प्रयोजन जीवों को अपनी अशानदशा से क्षणिक 
बैषसिक एवं पदार्थजन्य सुलों से होने वाले दु:खों की परम्परा को अवगत करा कर 
स्थायी और श्विनाक्षी मोक्ष सुख की जीर प्रवृत्त कराना है । इसी प्रयोजन कौ आगे 
मूलसूत्र में स्पष्द किया गया है। मतलब यह है, कि संसारी जीव हेय (आश्रनों) को 
हेय समझकर उपादेय (संवरों) में प्रवृत्त हों, यही इस क्षारत्र को रचना का मुंझ्य 
प्रयोजन है । 
प्रस्तुत शास्त्र की रखता कम ओर कंसे ? 

प्रस्तुत शास्त्र की प्ररूपषणा और रचना कब और कैसे हुई, इस सम्यस्ध में 
ज्ातासूत्र के प्रथम अध्ययन में वणित सन्दर्भ के आधार पर निम्नोक्त विवरण प्रस्तुत 
किया जाता है--- 

प्राचीन काल में अगदेश (वर्तमान में विहार प्रान्त के एक प्रदेश) की राज- 
धानी चम्पा नाम की नगरी थी। वहाँ महाप्रतापी सञ्राट कोणिक राज्य करता था । 

एक बार भगवान्‌ महावीर के प्रधान शिष्य स्थविर गणघर आय॑ सुधर्मास्वामी 
अपने जम्बू आवि पांच सौ श्षिष्यों के साथ अनेक गांवों और नगरों में विचरण करते 
हुए तथा तप और संयम से अपनी आत्मा को भावित करते हुए उस नगरी के 
बाहर पुर्णभद्र नामक उद्यान में पधारे, आकर विराजे | 

मुनिपुगव श्री सुधर्मास्वामी का पदापंण सुनकर सम्लाट कोणिक और 
चम्पानगरी की प्रजा अतीव आनन्दित हुई। बहू उनके दर्शन और प्रवचन-श्रवण 
के लिए बरसाती नदी की भांति उमड़ पड़ी। और प्रवच्नन सुनकर वापिस लौट गई। 

उसके पश्चात्‌ आये सुधर्मास्वामी के प्रधान शिष्य भागे जम्बू स्वामी ने 
विनयपूर्वक गुरुदेव से प्रश्न किया--“भते ! मेंने श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी 
द्वारा प्ररूपित नौवें अंग अनुत्तरोपष्णतिक सूत्र का वर्णन तो आपके श्रीमुख से श्रवण 
कर लिया, अब कृपा करके यह फरमाइये, कि उन भ्रमण भगवान्‌ महावीर प्रभु से 
दशवे अंग प्रश्नव्याकरणसूत्र में किन-किन विययों का प्रतिपादन किया है ।” 

इसके उत्तर में आये सुधमस्वामी ने कहा--'भायुष्मन्‌ जम्यू ! अ्रमण 
भगवान्‌ महावीर स्वामी ने दशवें अग प्रशनव्याकरण सूत्र को आश्रवद्वार और संबर 
द्वार--हन दो श्रुतस्कन्धों में विभक्त करके दश अध्ययनों में प्ररूपित किया है। पहले 
के पांच अध्ययतों में पांच आश्रवों का और पिछले पांच अध्ययनों में पांच संबरों 
का क्रमश: वर्णन किया है । 

पुन: आर्य जम्बूस्वामी ने पूछा-- “स्वामिन्‌ ! प्रधम श्रृतस्कन्ध में श्रभण 
प्गवान्‌ महावीर ने किन-किन विषयों का किस प्रकार प्र्ूषण किया है?” इसके 
उत्तर में आर्य सुधर्मास्वामी ते कहा--लो, सुनो ! 


| शी प्रश्नध्याकरण सूत्र 


सुलपाठ 
जम्बू !' इजमो अण्हय-संवरविणिच्छयं पवयणस्स निस्संद। 
वोच्छामि णिच्छयत्थं सुहासियत्यथं. महेसीहि. ४१॥ 
' संस्कृत-छाया 
जम्म | इृदमास्नवसंवर विनिश्चयं प्रवचनस्य निस्यन्दम्‌ । 
वक्यामि निशचयार्थ, सुधाषितार्थ, महषिति: ॥१७ 
पदार्थानवय--(जम्बू) हे जम्बू ! (महेसीहि) मह॒षि तीर्षकरों मे, (सुहासियत्थ) 
जिसका अर्थ भलोभांति बताया है, (अध्हुयसबरविणिच्छय) जिसमें आभ्व ओर सथर 
का विशेष रूप से निश्चय किया गया है, ऐसे (प्रवयणस्स निस्सव) प्रवजन के 
मिस्यन्द-निचोड़ अर्थात्‌ साररसरूप (इणमो) इस शास्त्र को, (णिच्छयत्य) निश्चय 
करने के लिए अथवा मोक्ष के प्रयोजन के लिए, (वोच्छामि) कहूँगा । 
मूलार्थ हे जम्बू ! इस प्रश्नव्याकरण सूत्र को, जिसमें आश्रव 
और संवर का विशेष विवेचन है, जिसका अर्थरूप से प्ररूपण श्रमण 
भगवान्‌ महावीर ने किया है, और महर्षि गणधरों ने जिसका सूत्र रूप से 
संकलन किया है, जो द्वादशांग आगम का सारभूत रस है, मैं निश्चय के 
लिए या मोक्षप्राप्ति के प्रयोजन के लिए कहूंगा 
व्याख्या 
किसी भी शास्त्र था ग्रन्थ की उपादेयता मे पाच निमित्त होते हैं--- 
(१) पूर्वापर सम्बन्ध, (२) उसका प्रतिपाद्य विषय, (३) उसवो सुलभ प्राप्ति 
(४) आप्त द्वारा उसकी रचना एवं (५) इष्ट प्रयोजन । 
जिप शास्त्र में पूर्वापर सम्बन्ध नहीं होता, वहु उन्मत्त के असम्बद्ध वचन 
की तरह आदरणीय नही होता । जिस शास्त्र में वास्तविक वस्तु का वर्णन न होकर 
आकाझ के फूलो का सेहरा बाध कर बध्या पुत्र विवाह करने जा रहा है इत्यादि 
वाक्यों की तरह ऊटपटाग बातें लिखी गई हो या जिसमे जीवन की वास्तविक समस्या 
को हल करने वाली बातें न हो, वह शास्त्र भी उपादेय नही होता । इसी तरह जिस 
शास्त्र मे प्रतिपादित विषय सर्वेंसुलभ या बोधगम्य न होकर 'तक्षकसपं के मस्तक में 
रहीं हुई मणि का आभूषण बना कर पहनने से सब प्रकार के ज्वर नष्ट हो जाते 
हैं! के समान दुर्गंग और दुरूह उपाय बताए गए हो, उसे भी सज्जन नहीं अपनाते । 
इसी प्रकार जो शास्त्र या ग्रन्थ नि.स्वार्थ हितोपदेष्टा आप्त पुरुषों के द्वारा रचित 
नहीं होता, वह भी कोई रास्ते चलता सनचला किन्हीं बालकों से यह कहे, कि 


१ किसी प्रति में इससे पूर्व मंगलाचरण के रूप में 'नमो अरिहंताण' भी मिलता है। 


एपोदबात के 
बच्चों | दोड़ो | वौड़ो ! उस ताड़ के नोचे लडडुओं का ढेर पढ़ा है' इत्यादि 
वाक्यों की तरह विश्वसनीय नहीं होता । और न ही 'पुत्रोपत्ति के लिए म्राता के 
साथ विवाह करो ; या 'सुखवृद्धि के लिए दूसरों को लूटो-शंसोदों और मारो! ; 
इत्यादि बचनों की तरह अनिष्ट प्रयोजन वाले प्रवचन सत्पुरों द्वारा ग्राह् होते हैं। 

परन्तु इस शास्त्र में शास्त्र की उपादेयता के बारे में बताए गए पूर्षोक्त 
पांचों सिमित्त पाये जाते हैं, जो इस मूलगाथा से स्पष्ट है। मूखगाथा में उक्त 
अप्हुयसंवरविणिष्छय' पद से पूर्वापर सम्बन्ध तथा इसमें प्रतिपाद्य विधय का संकेत 
किया गया है। इस शास्त्र में उपयुक्त पद के अनुसार आश्षवों और संवरों का 
विस्तृत और स्पष्ट वर्णत किया गया है, जिसे पढ़-धुत कर प्रत्येक व्यक्ति आसानी 
से हृदयंगम कर सकता है। ओर सुलभता से आश्रयों से वियुक्ति और संवरधर्म की 
प्राप्ति कर सकता है। इसी प्रकार 'महेसिहि सुहासियत्थ' पद से यह शास्त्र वीतरागी' 
सर्व जीवहितेषी आप्त थुरुषों द्वारा प्रतिपादित सिद्ध होता है और 'णिच्छयत्प॑' 
पद से मोक्षप्राप्ति रूप हृष्ट प्रयोजन भी सुचित किया गया है। इस प्रकार इस 
शास्त्र की उपादेयता में किसी प्रकार का संदेह नहीं रह जाता । 

आश्रव---आ-- सभम्तात्‌ अवन्ति--प्रविशन्ति कर्मानि येस से आाश्रव:-- 
इस व्युत्पत्ति के अनुसार जिन कारणों से आत्मा में कम चारों ओर से प्रविष्ट 
होते हैं, उसे आश्रव कहते हैं। इसे एक हृष्टान्त द्वारा समझना ठीक होगा--- 

समुद्र के अगाघ जल, पर कोई नाव तर रही है, घहसा उसमें छिद्र हो जाय 
तो घार्रो ओर से उसमे जल आने लगता है। इसी प्रकार यह संसार समुद्र के समान 
अथाह है, इसमें कार्माण वर्गणा के रूप में कमंरूपी पानी लवालब भरा हुआ है,आत्मा 
हृपी नौका इसमें तैरना चाहती है, परन्तु उसमें हिंसा, असत्य, स्तेय, मैथुन और 
परिग्रह ये पांच आश्रवरूपी पांच बड़े-बड़े छेद हो गये हैं, उन छेदों से कर्मरूपी 
जल चारों ओर से सतत घुसता रहता है, वह आत्मारूपी नौका को डूबा रहा 
है। मतलब यह है, कि आश्रवरूपी छेंदों के द्वारा कर्मजल आत्मारूपी नौका में 
भर जाते से उसका डूब जाना निश्चित है । 

संबर--सत्रियाते तिरध्यस्ते कर्मकारणानि मेश सावेश शव संबर:'..इस 
व्युत्पत्ति के अनुसार आत्मा के जिस परिणाम से आत्मा में आते (प्रविष्ट होते) 
कर्म रुक जांय, अथवा कर्मों का आश्रव (आयमसन) जिससे बंद हो जाय, उसे संबर 
कहते हैं । 

उदाहरण के तौर प१र---अब आत्मा अपने समिति, भ्रुप्ति, व्रत, अभुप्रेक्षा 
आदि शुभ परिणामों से उत्त आअ्वरूपी छेंदों को बंद कर देता है, रोक देता है, तो 
कुर्मेश्पी जल आत्माकृपी मौका में नहीं भर सकता और वह आत्मनौका सहीसलामत 


ह भी प्रशनध्याकरण कु 
संतारतसुद्द को पार करके अपने गन्तव्यस्थल--मोक्ष में पहुंच सफती है। 'फिर बह 
बूंकसी नहीं । बीज 
अल्हबसंबरविजिज्छयं--आश्रवों और संवरों के भेदों और उतके अशुभ- 
झुस् फंलों द्वारा उसके स्वरूपों का विशेष स्पष्टरूप से इस शास्त्र मे निर्णय किया 
ग्रया है। जिससे प्रत्येक व्यक्ति अपने जीवन के लिए हेय और उपादेय का निर्णय 
कर सके । 

प्रसंगवश यहाँ आश्रव और संवर के मुर्य भेद तथा द्रव्य भर भाव रुप से 
उनके प्रकार भी बतलाते हैं--- 

आध्व के मुकुय भेद पांच हैं-- हिंसा, असत्य, चोरी, मैथुन और परिभ्रह । 
इत पांचों आश्रवों के दो प्रकार हैं--म्रब्याभव और भावाश्नव। कर्मपुद्गलों का 
भाना द्रव्याक्षव कहलाता है और आत्मा के जिन परिणामों से कर्मपुदगल आते हैं, 
उन राग घादिख्प परिणामों--भावों को भावाश्रव कहते हैं। इसी प्रकार सवर 
के भी मुख्य भेद पांच हैं--अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं और अपरिप्रह । इन 
पांचों संवरों के भी दो प्रकार हैं--द्रव्यसंवर और भावसंवर । आते हुए कर्मों का 
रुक जाना द्रव्यसंवर कहलाता है ओर आत्मा के जिन शुद्ध परिणामों से आते हुए 
कर्म रुक जाते हैं, उन समिति-गुप्ति आदि परिणामों को भावसवर कहते हैं । 

पवयभस्स निस्संबं-.इस पद से इस शास्त्र की महत्ता बताई गई है, कि यह 
शास्त्र केवल वचन हो नहीं, प्रवचन है । प्रवचन किसी न किसी विशेष उह्दे श्य को 
लेकर दिया जाता है, वह निश्चित सिद्धान्तों के अनुरूप होता है । साथ ही यह शास्त्र 
प्रवचन ही नही, प्रवचन का निस्यन्द यानी निचोड़ है। श्रमण भगवान्‌ महावीर 
द्वारा कथित द्ादशांगरूप आगमों को प्रवचन कहते हैं। यह शास्त्र उस का सारभूत 
तत्त्व है। खज्र आदि फलों में जैसे उनकी गुठली, छिलके आदि निःसार होते हैं 
भौर उनका रस ही सारभूत होता है; वही शरीर में बल, बुद्धि और वीय॑ की 
वृद्धि करता है, वैसे ही यह सुत्र द्वादशांगी ज्ञान का सार है। चूंकि ज्ञान का सार 
भाचरण है। उत्तम आचरण करने से और शान द्वारा आश्रवों से निवुत्त ओर 
संबर में प्रवृत्त होने से आत्मा में बल, वीये और आनन्द की वृद्धि होती है, जिससे 
भागे चल कर भोक्षरुप उत्तम फल की प्राच्ति होती है। कहा भी है-- 

'सामाइयमाइय सुधा शाव विदुसाराओ। 
तस्स वि सारो चरण, सारो चरणजस्स लिल्याणं ।' 

सामायिक से लेकर बिन्दुसारपर्यन्त द्वादशांगीरूप श्र्‌तज्ञान है। उसका धार 
चारिष है, और चारित्र का भी सार निर्वाण है। 

सुहाश्रियत्थ महेसिहि-... इस पद से क्षास्‍्त्र को आप्तपुदयों द्वारा भाषित बतला 
कर इसकी विश्वसनीयता व्यक्त की है। जगतु के समस्त जीदों के हितैषी वीतराय 


फ्रपोद्षात है 


“अहृर्ियों द्वारा इस शास्त्र का अंर्धकृप में प्रतिपादन किया गया है, उसी की सुत्र कप 
में रचना अतिशयशानी गणघर करते हैं। कहा भी है--“अत्यं भाषह मरहा, घुस 
भंबंति गणहूरा विउ्,” अर्थात्‌--भहेन्तदेव उस समय की लोकअचलित भाषा 
(अर्धंसागधी) में अर्धरूप से विषय का प्रतिपादन करते हैं, उसी को कुशलत्तापूर्वक 
द्वादशांगी आगम के रुप में प्रयुद्ध गणघर शब्दबद्ध करते हैं। पूर्वोक्त पद के द्वारा 
गणधर आर्य सुधर्मास्वामी ने वीतराण द्वारा प्ररूपित बता कर प्रस्तुत शास्त्र की 
विश्वसनीयता और अपनी नम्नता प्रगट कर दी है । 

बोक्छामि--हस पद के हारा आये सुधम स्वामी ते भगवदभाषित प्रवचन को 
शास्त्ररूप में संकलित करने की प्रतिज्ञा की है । 

जिश्छयरल्व॑ -.हस पद से दो अर्थ सूचित होते हैं--एक तो यह कि इस 
शास्त्र को पढ़-सुनकर हेय-उपादेय का निश्चय करने के लिए---“आश्रवों को छोड़ने 
और संवरों को अपनाने का निशवय करने के लिए, दूसरा यह कि 'निर्ंता कर्मणां 
सयो मिश्ययों मोक्षस्तवर्थ तत्पाप्तये! यानी जिसमें से कर्मों का संचय निकल गया 
है, उस मोक्ष की प्राप्ति के लिये । इस पद से शास्त्ररचना का प्रयोजन भी स्पष्ट 
हो जाता है । 

जीवन के लिए दुःखदायक, दुखद फल प्राप्त कराने याले और दुःखों की 
परम्परा बढ़ाने वाले तथा दुःखों के कारण कर्मों के बन्ध को लेकर नाना योनियों 
और गतियों में बार-बार भ्रमण कराने वाले कौन हैं ? इसका संक्षिप्त उत्तर है-« 
आश्रव । अब विस्तार से इस प्रश्व का उत्तर देने के लिए इस सूत्र में सर्वप्रथम 
आश्रवों का निरूपण करते हैं--- 

सूलपाठ 
पंचविहोीं पण्णत्तो जिणेहि इह अण्हओ अणादीओ | 
हिंसा १ मोस २ मदत्तं ३ अबंभं ४ परिग्गहूं ५ चेव ॥२॥ 
संस्कृत-छाया 
पंजविध: प्रश्षप्तो' जिनेरिहास्मथोः्िनाविकः। 
हि&सा मृवाध्दत्तमब्रह्म परिप्रहश्चेष ॥२॥ 

पदार्यान्वय--( इह) इस आयम में अथबा इस संसार लें, (अप्दुओ) आस 

(हिला) प्राणिक्ध, (मोस) सृषाबाद-असत्य, (अदशं) जोरी, (अव॑भ) अन्रहाचर्य, 

सेबुन (परिसाहं) परिग्रह, इस प्रकार (जिनेहि) लिमेशक देशों ने, (पंसबिहो) पांच 

प्रकार का (चेव) हो, (पण्णसो) कह! है, और बह (अजादोओं) अनादि है। 
मूला्थ--इस सूत्र में अथवा इस संसार सें जिनेस देवों मे आअव 


है० श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


पाँच प्रकार का और अनादि कहा है--हिंसा, असत्य, चोरी, अब्रह्मचर्- 
मेथुन और परिग्रह (मूच्छापूर्वेक ग्रहण ।) 
व्याख्या 

इस गाया में पांच प्रकार के आश्रव को अनादि कहा है, उस 
पर से विशेष बात यह सुचित होती है कि अभव्य जीव की अपेक्षा से आश्रव अनावि- 
अनन्त है और भव्य जीव की अपेक्षा से अनादि-सास्त है। 

जो जीव सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र का आराधन करके 
झोक्ष पाने की योग्यता रखता है, वह भव्य कहलाता है और इसके विपरीत जिसमें 
मोक्ष पाने की योग्यता न हो, वह अभव्य कहलाता है । 

यद्यपि समस्त सं सारी जीवों के कर्मों का आश्रव प्रवाहरूप से अनादि होता 
है, तथापि भव्यजीव सम्यग्दशंत आदि की आराधना करके उस अनादि कमंप्रवाह 
का उच्छेद कर डालता है। लेकिन अभव्य जीव को सम्यरदर्शन आदि प्राप्त नहीं 
होते, इसलिए उसका कमंप्रवाह अनादि और अनन्त-- अपार होता है । 


हिंसा प्रमादवश (राग-हेंष से) स्वपर के प्राणो का घात करना, उन्हें 
पीड़ा देना हिंसा है । केवल प्राणिवध कर देने मात्र से ही हिंसा नहीं होती, अपितु 
मन, वचन और काया से किसी को पीडा देने, सताने, प्रहार करने, मर्मस्पर्शी वचन 
बोलने, अनिष्ट चिन्तन आदि से भी हिंसा हो जाती है। कभी-कभी तो प्राणी का 
धध होते हुए भी भावहिंसा नहीं मानी जाती । उदाहरण के तौर पर एक डाक्टर 
किसी रोगी का ऑपरेशन कर रहा है। उसकी इच्छा रोगी को स्वस्थ करने 
फी है, परन्तु कदाचित्‌ अआॉपरेशन के समय रोगी की मृत्यु हो जाय तो वह डाक्टर 
हिंसक नहीं माना जाता, क्योंकि उसकी इच्छा रोगी को मारने की नही, बचाने 
की थी | डॉक्टर के परिणाम शुभ होने से उसे पापकर्म का बध नही होता । इसीलिए 
जैनागम में हिसा का लक्षण बताया है---'प्रमाद और कषाय के वश स्वपर के प्राणों 
को पीड़ा पहुँचाना । 

हिसा के मुख्य दो भेद हैं--द्रव्यहिसा और भावहिसा । 

द्रव्यप्राणों (शरीर इन्द्रिय आदि) का घात करना द्रव्यहिसा है और आत्मा में 
राग, हं ष, फ़रोध आदि पैदा करके आत्मा की शान्ति व क्षमा आदिरूप शुद्ध परिणामों 
का घात करना भावहिसा है। ये दोनों हिंसाएं स्व और पर के भेद से दो प्रकार 
की होती हैं। अपने द्रव्यप्राणो की हिंसा करना स्व-द्रव्यहिसा है और अपने शान्ति, 
क्षमा आदि गुणों का घात करना स्व-भावहिंसा है । इसी प्रकार दूसरे के द्रव्य प्राणों 
को हानि पहुंचाना पर-द्रव्यहिंसा है और दूसरे के भावधराणों (दान्ति, क्षमा आदि 
गृणों) का घात करना पर-भावहिंसा है । 


उपोद्षात हर 


विषय के भेद से हिंसा के ४ प्रकार हो सकते हैं--(१) संकल्पणा, 
(२) भारम्भजा, (३) उद्योगिनी और (४) विरोधिनी । 

जानबूप्ककर किसी लास इरादे से कपाय-वश प्राणियों का प्राणबध करना 
संकल्पजा हिंसा है । 

जुल्हा, घककी, भवननिर्माण आादि के आरम्भ से जो हिंसा होती है, उसे 
आरम्भजा हिंसा कहते हैं। 

उद्योग-धे, खेती, व्यापार आदि करने में सावधामी रखते हुए भी कभी न 
कभी त्रस जीवों की हिसा हो जाती है। इसे ही उद्योगिनी हिसा कहते हैं । 

यदि कोई दुरात्मा अनीतिमार्य का अनुसरण कर किसी के जात, भाल, एवं 

अन्य साधनों पर, तथा शील भादि धर्म पर, या अपने आश्रित जीबॉ पर आक्रमण 

करने के लिए उद्यत हो रहा है, कहने-सुनने पर भी अपनी दुर्नीति को छोड़ने के 
लिए तैयार नहीं होता, उस समय वह गृहस्थ अपने जान, माल, शील आदि धर्म या 
आश्रित जनो आदि की रक्षा के लिए सहस्त्र प्रत्याक्रमण करता है, सामना करता 
है. यहा तक कि युद्ध करने के लिए डट जाता है, उसमे जो हिंसा होती है, उसे 
विरोधिनी हिंसा कहते हैं । 

इन चारों प्रकार की हिंसा का साधु-मुनिराज सब्वंधा त्रिकरण*-च्रियोगरे 
से त्याग करते हैं। लेकिन भृहस्थ श्रावक इन सबका सर्वथा त्याग नहीं कर सकता । 
बह केवल निरपराध ब्रस जीवों की कषायवश होने वाली सकल्पजा हिंसा का ध्याग 
कर सकता है। क्योकि अपनी गृहस्थी चलाने के लिए उससे कई बार आरम्भजा, 
उद्योगिनी और विरोधिनी हिसा हो जाती है । यद्यपि स्थावर (पृथ्वी, जल, अग्नि, 
वायु और वनस्पतिकाय इन पाच एकेन्द्रिय) जीवों की हिंसा से वहू यथासम्भव 
बचता है, फिर भी वह इनका सर्वेधा त्याग नहीं कर सकता । लेकिन श्स (चल 
फिर सकने वाले द्वीन्द्रिय, त्रीनिद्रिय, चतुरिम्द्रिय और पंचेन्द्रिय) जीवों की सकल्पना 
हिसा का त्याग करना उसके लिए अनिवार्य है । 

समुवा--असत्य वचन बोलना, असत्य आचरण करना ओर असत्य व दरुभ- 
कपट युक्त व्यवहार करना मृषा है। असत्य बोलना महापाप है। असत्य ओलने 
वाले का संसार में कोई विश्वास नही करता । असत्यवादी के साथ कोई लेन-देन 
का या जिम्मेवारी सौंपने आदि का व्यवहार नहीं करता । मोक्ष रूप कल्पवुक्ष को 
काटने के लिए असत्य कुल्हाड़े के समान है। इसीलिए मुनिवर इसका सर्वथा त्याग 
करते हैं। और गृहस्थ श्रावक इसका आशिक त्याग करते हैं। वे ऐसा असत्य नहीं 


१. जिकरण > करना, कराना और अनुमोदन । 
३... वियोग «» मत, वचन, काया । 


. है ओऔ प्रशनव्याक रण सूत्र 


बोलते, जिससे सरकार द्वारा कानूनन दण्डित हो, लोकव्यवहार में निन्दित हो, 
वेश, जाति और अनता में परस्पर फूट और वैमनस्य वेदा हो जाए । 

मतुष्य की झुलीनता या महानता की परीक्षा उसके बचनों पर से हो जाती 
है। जिसका ब्चन सत्यग्रण से युक्त होता है, वह मानव ससार में देवतुल्य मावा 
जाता है । छत्तका निर्मेल धवल यहा संसार में फैल जाता है तथा उसके वचन से 
प्राणी अपने कल्याण की कामता करते हैं और वे उसके वचनामुंत को उसी तरह 
धुतने को सालायित रहते हैं, जिस तरह मेघगर्जना को सुनने के लिए मोर उत्सुक 
रहता है। 
जो जिन बचनों के बोलने से प्राणियों को पीड़ा पहुँचती है,वे मी असत्य के अन्तगंत 
हैं। तस्वार्थ सूत्र में बताया है--'असदर्भिधानसनृतस्' अर्थात्‌ कषायवश प्राणियों को 
पीड़ा देने वाले असदू--अप्रश्नस्त वचन बोलना भी असत्य है। इसलिए कल्याणकारी 
पुरुष को सदा सत्य, हित, मित और प्रिय बोलना चाहिये । ऐसे सत्यमाषी नरश्रष्ठ 
ही संसार में वन्दनीय, पूजनीय और स्वपर-कल्याणकर्ता होता है । 

अवत्तादान-- किसी की वस्तु उसकी अनुमति के वगेर या दिये बिना ग्रहण 
कर लेना अदत्तादान है। इसे लोक-व्यवह्ार मे चोरी कहते हैं। चोरी केवल दुसरे 
के श्र या पदार्थों की ही नही होती, अपितु नाम, अधिकार, उपयोग या भावों की 
भी होती है । 

चोरी करने वाला हमेशा भयभीत रहता है, क्योकि उसे हर समय प्राण 
जाने की शंका चोरी करने से पहले और बाद में बनी रहती है। भय ही पापकर्म के 
बंध का कारण है। संसार में जितने भी पापकार्य हैं, सब मे अन्दर ही अन्दर भय छिपा 
हुआ होता है। प्रारम्भ में जब मनुष्य पापकर्म करता है, तब आत्मा में एक प्रकार 
के अव्यक्त भय का संचार होता है। इसलिए किसी व्यक्ति की गिरी हुई, पड़ी हुई, 
बिना दी हुई या अनुमति न दी हुई वस्तु--जिसके हम स्वामी ने हो, कदापि ग्रहण 
नहीं करनी चाहिये । 

आज विश्व में जो अशान्ति मची हुई है, वह इसी (अदत्तादान) दोष का 
दृष्परिणाम है। निबंल मनुष्य की वस्तु (सम्पत्ति या साधन) सबल छीनना-झपटना 
और जबरन अपने अधिकार में कर लेना चाहता है, यही विश्व में विधमता, द्वन्दृ 
और कलह का कारण है, यही सुकदमेबाजी का कारण है । पहले और अब जितने 
भी कलह हुए हैं या हो रहे हैं, वे सब इसी पाप के कुफल हैं । यदि संसार वीतराग- 
वचनासृत के अनुसार चलने लगे और इस आश्रव का त्याग करे तो विश्व में सर्यत 
शान्ति का साम्राज्य हो जाय, सभी सुख-चँन की बसी बजाते हुए स्वपर कल्याण 
में रत हो जाय । मगर यह सब अनुचित लोभ, अनीति, बेईमानी और धोले-बाजी 
का त्याग करने पर ही हो सकता है। 


उपोदुषात हैईै 


अश्ह्य - मन, वचन और काया से कामबासना का सेवन करना, शीसभंत 
करना या मैथुन करना अग्रह्मनर्य है। यह भी अधर्म का मूस, महादोवों को जीवन 
में बुद्धि करने बाला, आत्मा के पतन का जनक एवं श्रेयोमार्य (मोक्षपत) में बढ़ा 
विष्म है । पाँचों इस्त्ियों में स्पर्शनेन्द्रिय महा-यलवान है। जिन महापुरुषों ने इसे 
अपने वश में कर लिया, वे जगव्वन्ध हुए हैं। जगतू का उद्धार भी उन्हीं पूर्ण 
भ्रह्मचारियों द्वारा हुता है। 
यही कारण है, रि साधु सुनियों को इस अब्रद्माचये का मन, वचन और काया 
से कृत, कारित, अनुमोदित रूप से सर्वेधा त्याग करना अनिवार्य होता है। लेकित 
गुहस्थ इसका सर्वेथा त्माथ सही कर सकता । उसे इसकी मर्यादा करती जरूरी हैं। 
यानी वहू स्वदाससंतोष परदारविरमण के रूप में इस (ब्रह्मचयं) प्रत का पासतर 
करता है | विधिवत्‌ जिसके साथ पाणिप्रहण किया है, उसके लिवाय समहत स्त्रियों 
के साथ वह मैथुन सेवन का त्याय करता है। अपनी धर्मपत्नी के साथ भी 
अमर्यादित रूप से बासना सेवन नहीं करता ! इस प्रकार आंशिकरूप से इस आाअब 
को छोड़कर मर्यादित ब्रह्मचयें का पालन करके गृहस्थ श्रावक भी परम्परा से मोक्ष 
का अधिकारी बन जाता है | 
परिप्रहु-- किसी पदार्थ का मूर्च्छा-मम्तापूर्वक ग्रहण करना मा उस पर 
ममत्व रखना परिग्रह है । 
परिग्रह के मुख्य दो भेद हैं अन्तरग और बाह्य । आत्मा की शुद्ध परिणति 
के सिवाय जितने भी विकार भाव, (मिथ्यात्व, राग, है थ, कषाय, मोह आदि) हैं, 
वे सब अन्तरग परिपग्रह हैं। इस शरोर और शरीर से सम्बद्ध जितने भी बाह्य 
पदार्थ हैं-- फिर वे चाहे जड़ हों या चेतन (स्त्री, पुण, दास-दासी,धन, धान्य, मकात, 
सोना, चांदी, लोहा आदि धातु, नकद रूपये आदि) वे सब बाह्य परिख्रह हैं। 
आत्मा को संसार में जन्म-मरण के चक्कर दिलाने बाला वस्तुत: परिभ्रह हो 
है। संत्तार में जन्म, मृत्यु, बुढापा आदि से होने वाले दुःलों से संतप्त होकर 
साधुमुनिवर पाप-पोषक व प्राप-परम्परावद्ध क इस परिग्रह आश्रव का स्वथा त्याव 
करते हैं । 
यद्यपि" साधु मुनिराज भी अपने संयम-निर्दाह, लज्जा-निवारण आदि के 
१ जपि व्थ व पाय वा कंबल परायपुष्छणं। 
तंपि संजमलज्जट्टा धारंति परिहरंति य॥ 
ने सो परि*्गहों बुत्तो, नामपुत्तेण ताइणा । 
सुच्छा परिश्गहों वुत्तो, इ६ द॒त्तं महेसिणा ॥ 
>-उधवैकालिकसूत थ, ६, या, २०, ३६ 


ई्ड ओ प्रश्तव्याकरण सुर 


लिए कुछ धर्मोपकरण रखते हैं, किन्तु मे परिग्रह में शुमार नही हैं। क्योंकि परिग्रह 
तो भमता,मृक्छा होने पर होता है, साधुजत उन पर समत्त्व नहीं रखते । अतः 
लिईन्द, निर्भीक, तिराकुल और सिरश्चित रहते हैं। वे असीम सुखशान्ति का अनुभव 
करते हैं। उन्हें इध्ट वस्तु के वियोग और अनिष्ट वस्तु के संयोग में बेचैनी नहीं होती । 
उन्हें किसी बात का भय और खतरा नहीं होता | वे किसी धतिक और सत्ताधारी 
की गुलामी या चापलुसी नहीं करते । वे स्व-पर कल्याण साधना में रत रहते हैं। 
ऐसे सिश्यृह और निष्परिप्रही साधु ही परिग्रह के दलदल में फंसे हुए अशान्त भौर 
ब्वाकुल प्राधियों को ममता से समता की ओर लाकर स्थायी सुलशाति से लाभा- 
स्वित कर सकते हैं। वे गृहसुथ श्रावकों को परिग्रह का परिभाण (मर्यादा-सीमा) 
करने की प्रेरणा देते हैं। 
'..... आस्तव मे देखा जाय, तो धनादि वस्तुओं में लुब्ध सासारिक लोग धनादि 
साधन जुटे, बढ़ाने, रक्षा करने तथा भविष्य में उन वस्तुओं की प्राप्ति की लालसा 
में एव जिनके पास अधिक परिश्रह है, उनसे ईर्ष्या करने, कलह करने आदि में अनेक 
प्रकार से हिंसा करते हैं, असत्य बोलते हैं, बेईमानी और भनीति करते हैं, चोरी, 
डकेती, लूट, झूठ, फरेब आदि करते हैं। धन, सत्ता आदि वस्तुओ को प्राप्त करने के 
लिए वे नीति-अनी ति,करंव्य-अकतंगव्य,धर्म-अधर्म की परवाह न करते हुए अनेक प्रकार 
के हथकड्डे रचते हैं, रात-दिन इसी धुन में लगे रहते हैं। फिर चाहे उन्हे इस प्रकार 
घनादि साधन जुटाने में अहरनिश चिन्ता, दुःख, रोग, कलहें, वेमनस्थ, भय और 
अप्रतिष्ठा का सामना ही क्योंन करना पड़े । वे यह नहीं सोचते, कि घन, 
सत्ता या अन्य जितने भी सुखसाधन प्राप्त हुए हैं, वे सब पूर्वोपाजित पुण्य 
के फल हैं। पुण्य क्षीण होते ही वे सब बादलों की छाया के समान अहृश्य 
हो जायेंगे । हम प्रत्यक्ष देखते हैं, कि जो कल करोड़ों की सम्पत्ति का मालिक 
था, वही आज दर-दर का भिखारी बना हुआ है; जो आज राष्ट्र के शासनसृत्रों 
को संभाले हुए है, कल पद के समाप्त होते ही उसे कुर्सी से उतार दिया जाता है, 
तिरस्कार की दृष्टि से देखा जाता है। आज जो स्वस्थ, सुन्दर और सुढोन्न द्वारोर 
पर इतराता है, कल वहीं शरीर के रोगग्रस्त, घिनौना और दयनीय बन जाने पर 
आंसू बहाता है । 

जैन सिद्धान्त की दृष्टि से सोचा जाय तो घन, सुख के साधन, स्वस्थ शरौर 
आदि सब पूर्वकृत पृष्य से प्राप्त होते हैं। परन्तु जब पुण्य समाप्त हो जाता है या 
होने लगता है, और दानधर्मादि करके नया पुष्य भी उपाजित नहीं होता है, तो इन 
सब इष्ट वस्तुओं का या तो वियोग हो जाता है या ये ही वस्तुएं अनिष्ट रूप मे बदल 
जाती हैं। धन खत्म होने लगता है या घन के कारण मुकदमेबाजी, चिल्ता, जाने 
को खतरा, चोरी-डकंती आवि के प्रय लग जाते हैं। फिर मनुष्य उसे लोहे की बढ़ी- 


उपौदृधात (५ 


बड़ी शिज्ोरियों में बढ़े-बड़ें श्ंभाती ताले लगा कर रखेमा तो भी रह नहीं सकेगा । 
स्वस्थ और घुडोल शरीर भी रोगग्रस्त हो जाता है। साधनों के लिए आपस में 
कलह होने लगेंगे या प्राप्त इष्ट साधन भी अनिष्ट के रूप में बदल आयेंगे, उनका 
धुद्पयोग होने लगेगा । 

अतः इन सबको रोकने में यदि कोई समय है, तो बह है धर्म । धममें सेवन रूपी 
जल से पुण्यकृपी वृक्ष को सींचते रहेंगे तो ये इष्ट साधन टिके भी रहेंगे और 
इसका दुरुपयोग न होने से वे अनिष्ट के रूप में भी नहीं बदलेंगे । और अन्त में, 
इन्हीं धन, शरीर आदि इृष्ट साधनों द्वारा मोक्षप्राप्ति के लिए पुरुषार्थ करके मोक्ष- 
फल स्री प्राप्त किया जा सकेगा । 

इतना समझते हुए भी जो कामभोगों में मासक्त हो कर बाह्य और आध्य- 
न्तर परिग्रहु को अनाप-सनाप तौर से बढ़ाता रहेगा,परिप्रह की लालसा में डूबा रहेगा, 
वह अपने हाथ में आए हुए मानव जीवनरूप चिन्तामणिरत्त को द्यो बैठेया और 
सदा पदताएगा, बार-बार चतुगंति वाले संसार वन में भटकता रहेगा और जन्य- 
मरण के दुख उठायेगा । साथ हो वह परिप्रहूलालसा के कारण इृष्टवियोग और 
अनिष्टसयोग के रूप में अनेक दु.खों को जन्म-जन्मान्तर में भोगता रहेगा । 

यदि साथु की तरह कोई व्यक्ति पूर्णतया परिध्रहवृत्ति का स्थामर 
न कर सके, तो कम से कम परिप्रह की सीमा (मर्यादा) करके अनुचित लोभ--- 
लालसा का त्याग करे, अन्याय-अनीति से धन या साधन उपाजित करने का 
स्याग तो अवश्यमेव करे और शुभकमंवशात् प्राप्त धन या साधनों में ही सतुष्ट 
रहे , अधिक धन या साधनों के स्वामियों को देखकर मन में उनके प्रति ईर्ष्या, द्वेष, 
घुणा, सघष, या प्रतिस्पर्धा की भावना जरा भी न लाए । संतोष रखकर कम से कम 
साधनों से मस्ती के साथ जीवननिर्वाह करने का अभ्यास हो जाने से मनुष्य को 
स्वत: द्वी अपरिग्रह का आनन्द मिलेगा, चिन्ताओं, लालसाओं और दुविधाओं से 
दूर रहकर वह निश्चितता से आत्मचिन्तन कर सकेगा, धर्मध्यान में लीन हो सकेगा 
ओर स्वस्थतापूरवक धर्माचरण करके मोक्षसुख का साक्षात्कार कर सकेया । इसलिए 
अच्छी बात तो यह होगी, कि यदि किसी के पास पूर्वेकृत पुण्य के फलस्वरूप घन या 
साधन के रूप में परिग्रह है भी तो उसे वह साधनहीनों, असहायों, वीनदु:लियों, 
अनाथों, विधवाओं, अपाहिओं को उदारता से वान दे, पहायता करे, धर्मपरायण 
त्यागी सहापुरुषों की प्रेरणा से चल रही सुसंस्थाओं को कत्तंज्य भाव पे प्रेरित 


होकर दे, निर्धेन बालकों की शिक्षा-दीक्षा ओर संस्कारवृद्धि के कार्यों में उस्ते 
सगाए । 


अस्यथा, मूर्छुपूर्वक संचित घन या साधन के रूप में परिश्रह् अनेक प्रकार 
के पापों को जन्म देगा, जीवन को हिंसा, झूठ, दम्भ, व्यभिज्ार, दुष्यंसन आदि 
अवेक दुभु भों का अड्डा बना देगा, भौर एक दिन आसक्ति करके संचित किया 


रई थमा ब् 


हुआ यह नाक्षवान परिभ्रह जबश्य ही धोला देकर बला अल फिर पछताने के 
सिवाय मनुष्य कुछ भी नहीं कर सकेगा | अत. इस का दानादि धर्म के पालत के कप 
ये सदुषयोग कर लेगा चाहिए | 

गाया में उक्त अ' और 'एव' शलआ--हस गाया मे जो 'ज' शब्द है, वह सभु- 
कस के लिए है । इसी कारण “अन्नह्म और परिभ्रह” इन दोनों का समुच्चय-सयोजन 
करने के लिए 'ज' दब्द का प्रयोग किया गया है। और 'एव' शब्द अवधारणार्थक 
है, निश्चय ज्थथ में है। यानी 'एव' शब्द से यह सुचित किया गया है, कि हिंसा आदि 
सैदों से ही आश्व ५ प्रकार का है, लेकिन प्रकारान्तर से इसके अनेक भेद हो 
सकते हैं। इसलिए प्रसगवश अब हम भाश्रव के उन ४२ भेदों को बताते हैं । 

आश्रण के ४२ भेद---प्रकारान्तर से आश्रव के ४२ भेद भी होते हैं, एक 
गायों में उसका दिग्दर्शत कराया जाता है-- 

 दिप-कसाय-अव्यप-किरिया पत-चंतर-पत्र-पणवीस। ।। 
जोगा तिम्तेव भवे बायाला आसवो होइ॥।' 

अर्थात्‌ु--/४ इन्द्रियाँ, ४ कषाय, ५ अन्नत, २५ क्रियाएँ और ३ योग , इस 
प्रकार आश्रव के ४२ भेद होते हैं।' 

पांच इशियाँ--पांच इन्द्रियाँ आश्रव तभी कहलाती हैं, जब वे विषयों क॑ 
मैदान में बेलयाम थुल्ली छोड दी जाय । पाच इन्द्रिया इस प्रकार है स्पशन, रसन, 
प्राण, चक्षु और ओत्र । 

जार कवषाप--करोघ, मान, माया और लोभ । ये चारो कषाय कर्मों के 
भागमन के कारण होने से आश्रव कहे गए हैं । 

पांच अग्रत--हिसा, असत्य, चोरी, अब्नह्माचर्य (मेंथुन) और परिघ्रह । इत 
पांचों का विवेचन तो अ्रस्तुत सूत्र में विस्तार से किया है । 

पण्चोस" क्रियाऐं--१ कायिकी, २ भाधिकरणिकी, ३ प्राहेपिकी, ४ पारिता- 
पन्तिकी, ४ प्राणातिपातिकी, ६ आरधभिकी, ७ पारिग्रहिकी, ८ माथाप्रत्ययिकी, 
६ मिध्यादशेन-प्रत्यथिकी, २० अप्रत्याव्यानिकी, ११ दार्शनिकी, १२ स्पाशंनिकी, 
१३ प्रातीत्यिकों, १४ सामम्तोपनिपातिकी १५ नैशस्त्रिकों, १६ स्वाहस्तिको, 
१७ आनयनिकी, १८ वैदारणिकी, १६ अनामोगिकी, २० अनवकांक्षाप्रत्ययिकी २१ 
प्रायोगिकी, २२ सामुदायिकी, २३ प्रेय (राग) प्रत्ययिकी, २४ द्ेषप्रत्यथयिकी, २४- 
ऐ्यॉपथिकी । ये पच्चीस क्रियाएं कर्मों के आगमन की कारण होने से आश्रव कही 
गई हैँ ॥ । 





१ इन क्रियान्रों का विशेष विवरण स्थानांगसृत्र स्थान ५ 5० २ तथा स्था्म 
२४ (१ में देखें। 


प्रथम आश्रवद्वार : अधर्म द्वार 


प्रथम अध्ययन : हिंसा-आश्रव 


आश्रवों का समुक्चयरूप से निरूपण पढ़ने के बाद सहसा दाका होती है कि 
प्रथम आश्रव किस प्रकार का है ? उसका स्वरूप क्‍या है ? उसके क्या-क्या कुफल 
है ? अतः इसके उत्तर में यहाँ से प्रथम आश्रव द्वार प्रारम्म करते हैं--- 


प्रतिषाध विषय का पर्गोकरण 


घूलपाठ 
जारिसओ, जंनामा जह य कओ जारिसं फल देति' । 
जेविय करेंति पावा पाणवहुं त॑ निसामेह ॥३॥ 
संस्कृत-छाया 
पाहशकों यघ्नासा यथा जे हझृतो याहशं फल ददाति । 
पेष्पि च कुर्वेन्ति पापा:, प्राणवर्ध तं॑ निशामयत ॥२३॥ 
पदार्थास्थय---(जारिसओ) जिस प्रकार का उसका स्वरूप है, (अंगामा) थो जो 
उसके नाम हैं, (जहू थ कओ) जैसे किया जाता है, (जारिसं) जेसा, (फ़लं) 
दुःख रूप फल, (देति) देता है, (जे थि थ) ओर जो भी, (पाया) पापोधीय (करेंशि) 
उसका सेवन करते है, (तं) उस, (पाययहुं) प्राजवध के धारे में (निसामेह)- 
मेरा कथन सुनो । 
सूलार्थ---श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्य जम्बुस्थामी से कहते हैं--- 
हे जम्बू ! प्राणवध (हिंसा) का क्‍या स्वरूप है ? उसके कौते-कोल से तास 
हैं? वहु जिस तरह से किया जाता है तथा वह जो फल देता है, गौर जो 
जो पापी जीव उसे करते हैं, उन सबको सुनो । 
व्याख्या 
इस गाया में प्रथम जआाशअवद्वार में बणेनीय प्राजवश्त (हिंसा) जाश्रव के सम्दन्ध 


१ किसी किसी प्रति में 'दिति' शब्द मिलता है । 


३० ह श्री प्रश्नव्याक रण सूत्र 
में क्या-क्या बातें, किस-किस रूप में बताई जाएँगी, इसका निरूपण किया गया है । 
' जुस गाभा में वर्णनीय विषय के वर्णन का ढंग बताया गया है, ताकि पाठक 
को प्रस्तुत विषय आसानी से झटपट हुदयंगम हो सके । तत्त्वायथेसुत्र में किसी भी 
विषय का स्पष्टरुप से ज्ञान प्राप्त करने के लिए सूत्र बताया गया है-- विदेश 
स्वामित्व-साधवाधिकरण-स्थिति-विधामत:' अर्थात्‌-किसी वस्तु के स्पष्ट शान के 
लिए उसका ताम व स्वरूप क्‍या है ? उसका स्वामी या कर्त्ता कौन है ? उसके लिए 
साधन कौन-कौन-से हैं ? उसका अधिकरण क्‍या है ? उसकी स्थिति कितनी है ? 
इसी प्रकार यहां भी विषय का स्पष्टरूप से परिज्ञान कराने के लिए विषयसूची 
के रूप मे वर्णनीय विषय का संक्षेप में स्पष्ट बोध कराया गया है । 

किसी भी विषय का स्पष्ट बोध कराने के लिए निम्नोक्त पांच बातों का 
वर्णन तो अत्यावश्यक है--(१) प्रतिपाद्य विषय का स्वरूप, (२) उसके नाम, 
(३) साधन (जिस साधन से वह वस्तु निष्पन्न होती हो, वह साधन या करण 
कहलाता है) (४) कर्ता और (५) उसका फल । 

प्रस्तुत गाथा में प्रतिपाद्य विषय दै--प्राणवध (हिंसा), अत इसमे प्राणबध 
का स्वरूप, इसके विविध नामो, इसके साधनों, इसके कर्त्ताओं, एवं इसके फलों का 
वर्णन इस गाथा में सूचित किया गया है। “'जारिसओ' शब्द से प्राणवध का स्वरूप 
क्या है ? अंनामा' शब्द से उसके क्या-क्या नाम हैं ? 'जहु ये कओभो' हस पद से 
उसके साधन कौन-कोंन-से हैं ? 'जारिसं फल देति' इस पर से उसके फल क्या-क्या 
हैं? जे वि ये करेंति पावा' इस पद से उसके कर्ता या स्वामी कोन-कौन हैं ? इस 
प्रकार कहकर शास्त्रकार ने इस तरीके से वर्णनीय विषय का बोध करा दिया । 

इस तरीके से वर्णनीय विषय के बोध कराने का स्पष्ट प्रयोजन यह है कि 
जब आत्मा हिंसा के स्वरूप, उसके परिवार, उच्चके कारणों, उसके कर्साओं और 
उसके कटुफलों को जानकर नरक तियंज्चगति के भयकर दु खो से बचने के लिए 
इन सबको छोड़ने का प्रयत्न करेगा, तब निद॑न्द्, निर्भीक और निराकुल होकर 
सुल-शान्ति और आत्मानन्द का अनुभव करेगा तथा अन्त मे मोक्ष पद प्राप्त करेया । 

'पाणवहूं त निसामेह'--इस गाथा में पाणवह' के बदले 'जीवयह क्‍यों नही 
कहा गया, जिससे स्पष्टतया ज्ञान हो जाता ? इसका समाधान यह है कि जीव अमृत 
भौर नित्य है । इसे शस्त्र काट नहीं सकते, अग्नि जला नहीं सकती, पानी बहा या 
गला नहीं सकता, हवा सुखा या उड़ा नहीं सकती, इसलिए जीव का वध असभव 
बच होता बम है है। क्योंकि प्राणों के अनित्य और नाशवान होने से उनका 

आणचध शब्द से केवल श्वासोच्छवास का घात अर्थ ही नहीं लेना चाहिए 
अपितु निम्नोक्त 
कं 3; में से किसी भी प्राण के घात का अर्थ लेना चाहिए । 


अचम अध्ययन : दिसा-आश्वव श्र 


पंचेलियाणि तिवि वर्ण, 
उच्चूवास - निःश्यासमणाग्यदाजु: । 
भपधद्भिरक्तासू, 


तेदां. विधोजीकरण तु हिंसा 

अर्भात्‌--तीयथँकरों ने प्राण १० प्रकार के कहे हैं--ओज ख्िय, बसप्राण 
घक्षुरिसत्रिय बलप्राण, पआ्लाणेर्रिय बसप्राण, रसनेम्द्रिय-बलप्ाण, स्प्शैनेन्द्रिववलभार्ण 
मनोबलप्राण, वचनवलप्राण, कायवलप्राण, श्वासोच्छूवास-बलप्राण और जायुष्य वलप्राथ। 
इन दसो में से किसी का भी वियोग करना हिंसा है । 

एक बात और स्पष्ट कर दू--प्राणबध शब्द से सिर्फ प्राणो का वियोग या 
नाश करना अर्थ ही नहीं लेता चाहिए, अपितु दस प्राणों मे से किसी श्री प्राण को 
चोट पहुचाना, हानि पहुँचाना, पीडा देता, डुबाबो, जलाना, दवाता, विकास से रुफावट 
डालता, आपस में टफराता, फैंकना, प्रीटता, श्वास रोक देता, जान से मार डालना, 


बेहोश कर देना, दु लित कर देना, हैरान-परेशान करना, भगाता, थकाना आदि सब 
प्राणघातक क्रियाएं ग्राणवध के अच्त्यंत अजः जाती हैं । 


जे वि करेंति पावा--इस वान्य से अनात्मवाद को छड़त करके आत्मा की 
सिद्धि की गई है। क्योंकि जो पापी आत्मा होगा, वही प्राणवधहूप आश्रव मे प्रवत्त 
होगा । प्रमं-निष्ठ आत्मा या पृष्यशाली आत्मा इस आश्रव से प्रदूस होने से पहले विचार 
करेगा । क्योकि चार्वाक दर्शन यह मानता है, कि शरीर या आण आादि जो कुछ भी 
यहाँ दिखाई देते है, वही आत्मा है, इसके सिवाय कोई आत्मा नहीं है। तथा इस 
शरीर और प्राण के राख हो जाने पर फिर आना-जानता नही होता, वहूं शरीर था 
प्राण पच्रभूतो में ही मिल जाता हैं। परन्तु आत्मा नामक अलग तत्त्व न होता 
तो कोई भी व्यक्ति किसी की हिंसा बेखटके करता और उसे उस पाप के 
फलस्वरूप नरकादि गतियो में जाने का कोई खतरा नहीं रहता ! परन्तु आत्मा 
शरीरादि से अलम है और वह नित्य है, इसलिए विविध थोनियों मे तबा अपने शुभा- 
शुभ कर्म के फलस्वरूप शुभाशुभ गतियो में जाती है। 

फल बेति--इस वाक्य से बौद्धदर्शन के क्षणिकवाद का खझूंडने करके जैत दशद 
के कर्मवाद की पुष्टि की गई है। क्योकि आत्मा क्षण-क्रण में शदलने वाली हो तो 
पहले क्षण जिसने हिसा की, वह आत्मा दूसरे क्षण नहीं रहेगी । दूसरे क्षण दूसरी आत्मा 
बन जाएगी । इसलिए अगर कोई कार्य उस आत्मा ने किया है, तो उसके क्षण- 
विध्वसी होने से कृतकर्म के फल का लाश हो जायगा, ओर जो नहीं किया है, भह 
उसके गले पढ़ जाएगा । इसलिए क्षणिकवाद सानने पर कर्म और उसके रस की 
व्यवस्था नही होगी । 


हिसा का स्वरूप 
पूर्वोक्त गाया में दर्णतीय विययों के वर्भन का वर्गीकरण करके उनका कंत बताया 


श्र श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


गया था। अब ऋमश: प्रत्येक का वर्णन करते हैं। सं प्रथम प्राणवध के स्वरूप का 
बर्भन करते हैं-..- 


मूलपाद 
पाणवहो नाम एस निच्च॑ जिणेहि भणिओ--पावो चंडो रुद्दो 
खुदो साहसिओ अणारिओ णिग्षिणो णिस्संसो महब्भभो पहभओं 
अहभओ वीहणओ तासणओ अणज्जो उब्बेयणओ य णिरवयक्खो 
णिद्धम्मों णिप्पिवासो णिक्कलुणो णिरयवासगमणनिधणों मोहमह- 
ब्भयपयट्टओ मरणविमणस्सो। पढम॑ अधम्मदारं ॥ सू. १॥ 
संस्कृतछाया 
प्राणयधों नाम एव नित्य जिनेसंणित :--पापश्चण्डो रुद्र: क्ष वर: 
साहसिकोश्नायों निधु गो नृशंसो महाभय: प्रतिभयोह&तिभयों भाषनकस्त्रासन- 
कोपन्यय्या उद्धव जनकश्च निरपेक्षो (निरवकांक्षो) निर्धभों निष्पिपासों निष्करणों 
निरयवासगमननिधनो सोहमहाभयप्रवर्तकः (प्रकर्षकः प्रवर््धक ) सरण- 
वैमनत्यः । प्रथममधमंद्वारम्‌ ॥ सू. १॥ 
पवार्थान्‍्वय--(एस) यह (पाणवहों नाम) प्राणबध नाम (णिच्च) नित्य 
(जिर्णोह) जिनेयों हारा (सणिओ) कहा गया है। वह इस प्रकार है--- (पावो) पापरूष, 
(चंडो) चण्ड--अतिकोपजनक, (रुह्दो) रत्र, (लुह्दों) क्षुद, (साहसिओो) साहस से होने 
बाला अथवा सहसता यानी बिना विचारे होने वाला, (अणारिओ) अनायं-स्लेख्छ आदि 
का कार्य (णिग्थिणों) घृणारहित, (णिस्संसो) नृशंस-निर्दयतापूर्ण, (सहब्भओ) महा- 
सयजनक, (५इभओ) प्रत्येक प्राणी को भयप्रदायक, (अइशओ) अतिभ्रयप्रद, (बीहण- 
भो) भय दिलाने बाला, (तासणओ) शत्रास--पीड़ा देने बाला, (अणज्जो) अन्याग- 
कारी, (उब्वेषणलो थ) और उहं ग--क्षोभ पेदा करने वाला, (णिरवयक्लों) किसी 
दूसरे को अपेक्षा नहीं रखने वाला, (णिद्धम्मो) धर्मरहित (णिष्पिवासों) ऐसा कुछत्य, 
जिसमें पिपासा शान्त हो न हो,अथवा प्रेम-पिपासा से रहित, (णजिककलुभों) करणारहित, 
(णिरयवासगसणनिधणों) जिसका अन्तिस परिणाम नरकवास करना हो है, (मोहमह- 
ब्सयपयट्टओ) सोहरूपी महाभय सें प्रव्त करने वाला अथवा मोह तथा महाप्रय को 
बढ़ाने वाला और (सरणविमणस्सो) मरण के समय आत्मा को विमना-खिन्न करने बाला 
के खोज बी 2३402 पेदा करने बाला, या मरने वाले जीव के मरण 
दाल 
है। यहू (पढ़म॑) पहला (अधस्मदारं) अधर्महार-... 
पूलाथ--जिनेन्धदेव ने प्राणवध (हिंसा) का स्वरूप इस प्रकार से 
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बताया है--यह प्राणवध, १ पापरूप है, २ अत्यन्त क्रोध पैदा करने के कारण ' 
चण्ड हैँ, ३ नीचातिनीच लोगों का कृत्य होने से क्षुद्र है, ४ रौद्रध्यान से होने 
के कारण रत्न है, ५ अत्यन्त साहस का कार्य होने से अथवा सहसा किये जाने 
के कारण साहसिक है, ६ म्लेच्छ आदि लोगों का काय॑ होने से अनाय॑ है, 
७ इसके करने में पाप से घृणा न होने के कारण निर्धुण है, ८ अमानूषिक 
कर्म होने के कारण नृशंस है, ६ अत्यन्त भयजनक होने से महाभय है, 
१० प्रत्येक प्राणी के लिए भयदायक होने से अथवा दूसरों को भय दिखाने 
वाले के मन में भी प्रतिभय पैदा करने वाला होने से प्रतिभय है, ११ अतिभय 
जनक होने से अतिभय है, १२ दूसरों के मन में डर बिठाने वाला होने से 
भयानक-भयोत्पादक भी है, १३ दूसरों को पीड़ित करने, हैरान करने या 
सताने वाला इृत्य होने से श्रासनक भी है, १४ अन्यायकारी कृत्य होने से 
अन्याय्य है, ११ उदवेग--चंचलता पैदा करने वाला होने से उद्ग जनक है, 
१६ इस क्रिया के करते समय परलोक या दूसरे प्राणियों की या समाज, 
राष्ट्र आदि की कोई अपेक्षा (परवाह) नहीं की जाती, यह बेखटके की जाती 
है, इसलिए निरपेक्ष है, १७ इसमें धर्म का नामोनिश्ान नहीं है, इसलिए 
निर्धम-धम रहित हैं; १८ इस कृत्य के करने में दयारूप पिपासा नहीं होती; इस 
कृत्य के करने वाले के स्वार्थ की प्यास किसी भी तरह नहीं बुभती, इसलिए 
निष्पिपास भी है, १६ इस कृत्य के करने में हृदय से करुणा निकल जाती है, 
इसलिए निष्करुण-करुणारहित है, २० इस कुकृत्य का अन्तिम नतीजा (फल) 
नरक गमन होने से इसे निरयवासगमननिधन कहा है, २१ मोह-कृत्यमृढ़ता और 
महाभय में प्रवृत्त करने वाला होने से अथवा यह कृत्य कर्ता में धूढ़ता व 
महाभय बढाने वाला होने से मोहमहाभयप्रवत्तक या मोहमहाभयप्रवद्धक 
भी है, २२ यह कृत्य वध्य प्राणी के मन में मृत्यु के समय बैमनस्य (वर) पैदा 
करने वाला होने से अथवा वधधकर्ता की आत्मा को मृत्यु के समय विमना-खिन्न 
बना देने वाला होने से या मृत्यु के समय परस्पर वैमनस्य पैदा करने वाला होने 
से 'मरणवेमनस्य' है । 


व्याख्या 
इस प्रथम सूत्र में जिनेत्धदेव ने विभिन्न पहलुओं और हृष्टिकोणों से प्राणवध 
(हिसा) का स्वरूप बताया है। अब क्रमशः प्रत्येक का विशदरूप से विवेशरन 
करते हैं-- 
पाप--आणवध की 'पाप इसलिए कहा गया है कि इससे पापकर्म की 
प्रकृतियों का बन्ध्र होता है, तथा असत्य, चोरी आदि अनेक पापों का जनक 
भी है। 


श्४ शी प्रप्न्याकरण सूतच 


- अण्छ---इसे चणष्ड इसलिए कहा गया है कि यह उच्न क्रोध, उत्कट अभिभान, 
अत्यन्त माया और बेहद लोभ के कारण होता है। 
' श--भगंकर रौद्र ध्यान हो, तभी यह दुष्कर्म होता है अथवा यह दुष्कर्म रौद्र 
(संकर) बना देने वाला है, इसलिए 'रुद्र' कहा गया है। 
झु।---जो रातदिन छल, धोखा द्रोह, मारपीट, कत्ल आदि में लगे रहते हैं, 
उनका यह कुकृत्य होने से, अथवा नीचातिनीच कृत्य होने से इसे क्षुद्रकर्म कहा है । 
साहसिक--यह कार्य करने बाला कुछ भी सोचता-विचारता नहीं, और 
संहसा-एकदम किसी पर टूट पड़ता है या ग्देन पर छुरी चला देता है, अथवा यह 
कुकृत्य अत्यन्त दुःसाहस का है, इसलिए इसे साहसिक कहा है। 
अनायं--इस कुकर्म के करने में निन्ध्य-पाप कार्यों में लगे हुए म्लेज्छ लोग ही 
प्रवृत्त होते हैं, इसलिए इसे क्षनाय कर्म कहा है । 
निर्धु ज--इस कृत्य के करने में पाप अर्थात्‌ अधर्म से किसी बात की नफरत 
नही होती, इसलिए इसे निर्धुण कर्म कहा है ! 
मृशंस--यह क्र कर्म अमानुधिक--मानवता को तिलाश्जलि देकर किया 
जाता है, इसलिए इसे नृशंस कर्म भी कहा है। 
महाभव--प्राणिवध से प्राणियों मे बड़ा भारी भय व्यप्त हो जाता है, इसलिए 
इसे 'महाभय' कहा है। 
प्रतिभय---यह ऐसा भयकर कृत्य है कि प्रत्येक प्राणी के दिल मे भय पैदा कर 
देता है। मारने वाले के मन में भी भय बता रहता है, कि कही यह अथवा इसके 
सम्बन्धी जान गये तो मुझ से बदला लिये बिना न रहेगे ; इस दृष्टि से इस कम को 
'प्रतिभय' कहा है । 
अतिभय--मौत का भय सब भयों से बढकर होता है। प्राणवध मृत्यु के भय 
का कारण होने से इसे 'अतिभय' भी कहा गया है । 
भयानक---जहाँ प्राणिव्ध होता है, वहाँ वह सभी प्राणियों को भयभीत कर 
देता है, अत. इसे 'भयानक' कहा है । 
श्रासनक--प्राणिवध जब किया जाता है तो उसमे वध्य प्राणी को सताया, 
मारा-पीटा या हैरान-परेशान किया जाता है, उसे भूखा-प्यासा रखकर पीड़ा भी दी 
जाती है, इसलिए त्रासजनक होने से इसे “त्रासनक' भी कहा गया है । 
अस्थास्य--दूसरे.के प्राण लेना या दूसरे के प्राणों को पीडा पहुँचाना अन्याय है । 
किसी का शोषण करना, उसे थोडा-सा देकर या बिल्कुल न देकर बदले में अत्यधिक 
काम लेना, जबर्दस्ती किसी का धन या पदार्थ हड़प जाना, छीन लेना, जीवों को 
अत्युक्ति न होगी, कि अन्याय की 
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जितनी भी प्रवृत्तियाँ होती हैं, वे सन की सब हिसामयी हैं। अन्याय और प्राशवत्त 
दोनों का चोली-दामत-सा अविनाभाव सम्बन्ध है । किसी को भी किसी प्राणी के प्राण 
लेने या सताने का अधिकार नहीं है, इसलिए अधिकारवाह्य कर्म होने के कारण 
अथवा मानवता, दया, 'जीओ और जीने दो” की भावना आदि न्यायमा्ग के विरुद्ध 
होने के कारण इसे अन्याग्य-अन्याययुक्त कहा है। 

उच्च जनक---जिस समय प्राणी का वध किया जाता है, उस समय उसके चित्त से 
क्षोभ पैदा होता है, उसका रोम-रोम काँप उठता है, सारा शरीर सामना करने के लिए 
चंचल हो उठता है, इसलिए इसे उद्व जनक-उठ् मजनक कहा है । 

निरपेक्ष--प्राणिवध करने में वधकर्ता को परलोक या दूसरे के प्राण की 
अपेक्षा--परवाह नहीं रहती, वह समाज और राष्ट्र की भी तथा नीति-नियमों की 
भी अवहेलना कर देता है; इसलिए इसे निरपेक्ष ठीक ही कहा है । 

निर्धमं--.इस क्रिया में श्रुत और चारित्ररूप धर्म अथवा समाज को धारण 
पोषण करने वाली धर्ममर्यादा का स्वंथा अभाव है। दुर्गेति भें गिरने से बचाने की 
क्षमता धर्म में होती है, वह इसमें नहीं है, इसलिए इसे निर्धमें-पर्मविहीन कहा है । 

निष्यिपास--प्रेमरूप पिपासा से चित्त शून्य होने पर ही प्राणिवध किया 

जाता है। इसके अतिरिक्त प्राणिवध करने से कर्ता की स्वार्थ-पिपासा किसी तरह भी 
शान्त नहीं होती, इस कारण इसे “निष्पिपास' कहा है। 

निष्कदण---हस कृत्य में करुणा का नामोनिशान भी नहीं होता, इसलिए इसे 
निष्करुण कहा है । 

निरफण्वासगमननिधन---प्राणवघ॒ का अन्तिम परिणाम नरक का अतिथि बन 
कर वहाँ चिरकाल तक अवर्णनीय दु.खी का अनुभव करना है, इसलिए कार्य-कारण 
भाव को लेकर प्राणबध को 'निरयवासय्मननिधन' कहा है । 

मोहमहाभय प्रवर्तक (प्रबद्ध क)--इस दुष्कर्म के करने से मोह-भोहनीयकर्म 
के महाभय में जीव प्रवृत्त होता है या मृढता और महाभय को यह दुष्कर्म बढ़ावा 
देता है। मतलब यह है, कि इस दुष्कर्म को करने वाले तामसिक जीव के जीवन में 
अनेक जन्मों तक मूढ़ता छाई रहती है। उसे मोह-मूढ़तावश सन्‍्मार्ग नहीं मिलता, 
दीर्घकाल तक मोहकर्मवश जन्म-मरण करके अनेक गतियों में चक्कर काटना पड़ता 
है। यह दुष्कर्म जन्ममरणरूप महाभय को बढ़ाता है और बारबार मोह- 
मूढ़ता में वह प्रवृत्त भी होता रहता है, इसी कारण इसे भोहमहाभयप्रवर्तक (प्रवद्ध क) 
कहा है । 

सरणर्बसतस्थ--मृत्यु के समय प्राणिवप्त मनुष्य को दीन अना देता है। वह 
मारने वाले से मिड़गिड़ाकर उसके पैरों में पड़ कर आणों की भीख मांगता है। 
इसलिए मृत्यु के समय बिमना (दीन) बला देने वाला होने से अबवा मृत्यु के समय 


श्र थी प्रशव्याकरण सूत्र 


वह्य आ्राणी के सन में वधकर्ता के प्रति वैमनस्य (वैरभाव) पैदा करने वाला होने से 
अथवा मृत्यु और परस्पर वैमनस्य का कारण होने से प्राणवध को “मरणवैमनस्थ' 
ले प्म्बन्ध--इस सृत्रपाठ से पहले की गाया में प्राणवध्र का निरूपण 
करने के लिए स्वरूप आदि ५ द्वारों का क्रम बताया गया है। उनमे से प्रथम द्वार 
के छूप में इस सृत्र मे प्राणबध के स्वरूप का वर्णन किया गया है। प्राणबध के स्वरूप 
को बताने के लिए यहाँ प्राय कार्य-कारण भाव को लेकर २२ पद दिये गये हैं। 
इनका पूर्वापर सम्बन्ध इस प्रकार है--प्राणवध (हिंसा) पापरूप है, इसलिए क्रोधादि 
कथायो मे उप्रता पैदा होती है, इसके कारण रोद्रता और क्ष्‌द्रता पैदा होती है, और 
सहसा किसी भ्ाणी पर वह टूट पड़ता है। ऐसा निन्‍्ध कर्म अनाय॑ ही करता है। 
अनार्य वे है, जो हिसा से ही अपनी जीविका चलाते है, जीवों को मार कर उनका 
मास आदि बेचते हैं, और ऐसे घृणित पदार्थों का स्वयं सेवन भी करते हैं। 
आय॑ वे हैं, जो हिसा आदि निन्दनीय और त्याज्य प्रवृत्तियों से दूर ही रहते हैं, अपने 
सामने हिंसा होने नही देते, हिंसा होते देखकर जिनकी आत्मा काप उठती है और 
जो दया से द्रवित हो उठते हैं। ऐसे व्यक्ति यहा और आगे भी सुखी होते है। इसके 
विपरीत जहाँ अनायंता होती है, वहाँ पाप और परलोक का कोई लटका नही होता, 
और इन्सानियत को ठुकरा कर दिनरात बेखटके अमानुषिक हत्या आदि कुकृत्य 
किए जाते हैं। यही कारण है, कि प्राणिवध प्राणियों मे महाभय पैदा कर देता है, 
यही नही ; मारने वाले मे भी मरने वाले या उसके सम्बन्धियों द्वारा बदला लेने और 
खुद को मार देने का प्रतिभय भी पैदा करता है। साथ ही मौत का अत्यन्त दारुण 
भय भी इससे पैदा होता है। मौत के भय का कारण यह है, कि जोबो को भारने से 
पहले बुरी तरह से सताया, मारा-पीटा या बेचैन किया जाता है, जो अत्यन्त 
त्रासजनक है , या उन पर अन्याय किया जाता है, जो भारने-पीटने से भी बठकर 
दुख है। 

प्राणियों पर अन्याय करते समय व्यक्ति यह नहीं सोचता, कि मैं आज सबल 
होकर दुबंलो, जरूरत मदों, लाचारो या मद बुद्धिजनो पर उनकी विवशता का लाभ 
उठाकर अन्याय कर रहा हैं, कल दूसरी शक्ति मुझ पर भी हावी होकर यदि इसी 
सिवके में भुगतान करेगी यानी मुझसे बदला लेगी, मुझ पर अन्याय व जुल्म करेगी, 
उस समय मेरी क्या दशा होंगी ? परन्तु अन्यायी व्यक्ति उस समय इस बात से आंखें 
मूद लेता है, उसके कान इन खरी बातो को सुनने से इन्कार कर देते हैं । 
बह यह नहीं सोचता कि मेरे ये हिसाकृत्य प्राणियों के चित्त मे उद्वेग पैदा कर देते 
हैं, मृत्यु के हृश्य से या मृत्यु का नाम चुनने मात्र से उनका हृदय सिहर उठता है। 
>र्तु अन्यायपरायण व्यक्ति को दुसरो के प्राणों की या भविष्य में दुगगंति में जाने की 
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कोई जखिन्ता नहीं होती । उसे कोई परवाह नहीं रहती कि समाज ओर राष्ट्र में 
इसकी कया प्रतिक्रिया होगी ? इसलिए वह धर्मकार्य से कोंसों दूर हो जाता है। 
रात-दिन पाप काय॑ में पड़े रहने से उसका हृदय प्राणियों के प्रति प्रेमपिपासा से शुन्य 
हो जाता है, अपने स्वार्थ की प्यास भी वह बुझा नहीं पाता । इस प्रकार निर्देय और 
निष्करुण होकर वह हिंसापरायण जीव अन्त में नरक का ही मेहमान अनता है। 
क्योंकि इस दुष्कर्म के करते रहने से उसकी बुद्धि पर मूढ़ता का पर्दा पड़ जाता है। 
वह सोच ही नहीं पाता, कि इस दुष्कर्म का फल कितना दारुण और असीभ बेदना के 
रूप में मुझे भोगना पडेगा। इसलिए मोहकर्म की वृद्धि होने से वह बार-बार मूठता- 
वश इस दुष्कर्म में प्रवृत्त होता है और विविध दुर्गतियों में अपने जन्ममरण के महाभ्य 
में वृद्धि करता रहता है। किन्तु जब मोत की घड़ी आती है, उस समय वह अपने 
किये हुए बुरे कर्मों को याद कर-करके रोता है, दीन-हीन बन जाता है, मिड़-गिड़ाकर 
प्रभु से प्राणो की याचना करता है, उस समय उसकी सिट्टी-पिट्टी ग्रुम हो जाती है, 
उसकी आँखो के आगे अंधेरा छा जाता है, वह बेमन से ही मृत्यु को स्वीकार करता 
है। परन्तु मृहतावश यह अपने द्वारा किन्‍्ही प्राणियों को मारते समय यह नहीं 
सोचता कि इन प्राणियों की मृत्यु से इनके सम्बन्धियों में कितना वैमनस्य पैदा होगा 
और वे मुझसे बदले में पाई-पाई वसूल करेंगे, या ये प्राणी मरते समय अपने मन में 
मेरे प्रति वैमनस्थ (वैरभाव) सजोकर दूसरी योनि मे जाकर बदला लेंगे । 

इस प्रकार प्राणवध परस्पर अनेक पापक्रियाओं से जुड़ा हुआ है, और वे 
क्रियाए भी उन्तरोत्तर एक के बाद एक होती चली जाती हैं। इस प्रकार प्राणवध 
(हिसा) का स्वरूप समझाने के साथ उसकी भयंकरता, उसका दुरगामी दुष्परिणाम 
और उसकी परम्परा से वास्तविक सुख की हानि भी बता दी है। अत. इसका स्वरूप 
समझकर इसे छोडने का प्रयत्न करना चाहिए । 

“सास! और “'ल' शब्द--इस सूत्र मे 'नाम' शब्द जो आया है, वह केवल 
वाक्य की सुन्दरता बढ़ाने के लिए है और “च' शब्द समुच्चय बोधक है । 


हिंसा के पर्यायवा्ो नाम 


पूर्व सूत्र पे हिंसा के स्वरूप का वर्णन किया गया था, अब दूसरे नाम द्वार 
के रूप मे उसके समानार्थंक नामों का उल्लेख करते हैं--- 


मूलपाठ 

तस्स य नामाणि इमाणि गोण्णाणि होंति तीसं, त॑ जहा-- 
१ पाणवहं, २ उम्मूलणा सरीराओ, ३ अवीसंभो, ४ हिसविहिसा, 
तहा ५ अकिच्च च, ६ घायणा, ७ मारणा य, ८ वहणा, 
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६. उद्कशा, १० तिवायणा य, ११ आरंभसमारंभो, १२ आउय- 
कम्मस्सुवदहतो भेयणिट्रवणगालणा य संवट्टगसंखेवो, १३ मच्चू, 

. १६ असंजमो, १५ कंडगमहृर्ण, १६ वोरमरां, १७ परभवसंकाम- 
कारओ, १८ दुग्गतिप्पवाओ, १९ पावकोवों य, २० पावलोभो, 
२१ छविच्छेओ, २२ जीवियंतकरणो, २३ भयंकरो, २७ अणकरो, 
२५ वज्जो,' २६ परितावण - अण्हओ, २७ विणासों, २८ 
निज्जवणा,' २६ लु पणा, ३० ग्रुणाणं विराहण त्ति विय तस्स 
एव्मादीणि णामधेज्जाणि होंति तीसं पाणवहस्स कलुसस्स कड़य- 
फलदेसगाई ॥ सू० २॥ 


सस्कृत-छाया 

तस्य व नासानि इसानि गोणानि भवन्ति त्रिशत, तशया--१ प्राण- 
बधः, २ उन्पूलता शरोराद्‌, ३ अविभम्भ:, ४ हिसाविहिसा (हिस्पविहिसा, 
(हिल़विहिसा) तथा ५ अकृत्यं च, ६ घातना, ७ मारणा च, ८५ वधना, 
६ उपद्रवणा (अपद्रवणा), १० त्रिपातना चल, ११ आरम्भ-समारम्भ:, 
१२ आयुःकर्मणः: उपद्रयों भेदनिष्ठापनगालनाश्च संवत्त कसंक्षेप:, १३ मृत्यु, 
१४ असयभः, १५ कटगसदंत, १६ व्युपरसणं, १७ परभवसंक्रमकारक', 
१८ दुर्गतिप्रपातः, १६ परापकोपश्च, २० पापलोन्न, २१ उविच्छेव:, 
२२ जोवितान्तकरण:, २३ भयकरः, २४ ऋणकरश्च, २५ बद्धः (बर्ज:), 
२६ परितापनास्नव:, २७ विनाश:, २८ निर्यापना, २९ लोपना, ३० गुणानां 
विराधनेत्यपि व तस्थवेबमादीनि नामधेयानि भवन्ति त्रिशत्‌ प्राणवधस्थ 
कलुषस्प कटुकफलवेशकानि ॥सू ० २॥ 

परदार्थानवय--(तत्स 4) और उस प्राणदर्स के, (ग्ोश्गाणि) गुणनिष्यम्न, 
(इमाणि) ये, (तीस) तीस, (नामाणि) नाम, (होंति) होते हैं। (तंजहा) वे इस 
प्रकार हैं--(पाणवहूं) प्राणों का वध, (सरीराओ उस्पूलणा) शरीर से उन्मूलन कर 
देता--उलाड़ डालना, (अवोसंसो) अविश्वास, (हिसविहिसा) हिस्य जीवो या हि 
प्राणियों को विशेष रूप से हिसा करना, (तहा अकिच्य ज) इसी प्रकार हिस्य (वध्य) 
जीवों के प्रति अक्ृत्य-बुरा कार्य, (घायणा) धात करना, (मारणा य) और मारना, 





१ 'सावज्जो' पाठ भी कही-कहीं मिलता है। 
२ कहीं-कही “निज्ञवणो' पाठ भी है। 
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(बहुणा) बध करना, (3ह4णा) उपद्रव कसा, (तिलामजा य) सत्र, वचन और काया 
इस तोनों हारा प्राणों का अतिपात-पृथक्‌ करता, (आरंभ-समारंभो) भारम्ण से जीवों 
का विधात करमा, (आउयकम्मस्सुयहयों भेवनिट्वुवणगालणा थ संव्मसंसेधों) असधुष्य 
कर्म का विस्छेव करना, आायु का भेदन करना, आपुष्य की सम्राप्ति करता या गंसा 
देगा तथा संबर्सक (प्राणवापु-श्वासोच्छुबास) का संक्ष प-हास कर देवा--अम घोट देगा, 
(मच्चू) मृत्यु, (असंजमो) असंयम, (कडणमद्॒ण) सेना से जोबों का मर्दव करना, 
कुचल डालना, (भोरमणं) प्राणों से जोव का पृथक्‌ करता, (परभवर्सकामकारजो) 
जोच को परसव (हूसरे जन्म) में संक्रमण-ग्न कराने वाला, (डुग्गतिप्पदाओं) दुर्यति 
में गिराने बाला, (पावकोयों य) अत्यस्त पापकर्स का अतकू कोप, (पायलोभो) पाष 
कर्स का जनक उतकट लोभ, (छविच्छेओ) शरीर के अंगोपांगों का छेदन करने वाला, 
(जोबियंतकरणो) जीवन का अस्त करने बाला, (भ्रयंकरों) भयंकर, (अजकरों य) 
पापकर्म रूए ऋण का कर्ता, (बज्जों) वद्ध के समान कठोर अथवा वर्जनोय (मिथिड्ध), 
अपवा 'सावज्जो' पाठान्तर के अनुसार सावध पापयुक्त, (परितावभ अच्हुओ) परिताप 
(पीड़ा) देने वाला आश्रव, (विनासो) विनाश, (निज्ञजवणा) प्राजों के वियोग का 
हेतु अथवा जीवन-पापन से रहित करने बाला, अथजा “निम्मथणों पाठान्तर के 
अनुसार शुभध्यान से रहित करने बाला, (सु पणा) प्राओों का लोप (खात्मा) करने 
बाला, (गुणाणं विशहणत्ति विय) और शुभों को विराधता-माश भो है। (एक्मादीणि) 
इत्यादि रूप से, (तस्स) उस, (कलुसस्स) कलुचता पेदा करने वाले, (पाणवहुस्स) 
प्राणवध के, (तोसं नामधेज्जाणि) तोस माम, (होंति) होते हैं; (कड्यफलदेसगाई ) 
जो कटुफल देने वाले हैं । 

सूला्थ--प्राणवघ (हिसा) नामक आश्रव के तीस गुणनिष्पन्न (साथ्थंक) 
नाम है, वे इस प्रकार हैं-१ प्राणवध,२ शरीर से प्राणो का उन्मूलन,३ अविदवास, 
४ हिस्य जीवों की विहिंसा, ५ अक्ृत्य-कुकमं, ६ घात, ७ मारण, ८ वध, 
€ उपद्रव १० तिपातन--मन-वचन-काया द्वारा प्राणों का अतिपात--वियोग, 
११ आरम्भ-समारम्भ १२ आयुःकमंबिच्छेद, आयुष्यभेदन-समाप्ति-गालन तथा 
संवर्तकसंक्षेप--प्राणवायु का छास करना--दम घोटना, ९१३ मृत्यु, १४ असंयम, 
१५ सेना से जीवों का मर्दन, १६ प्राणों से जीव का पृथक्करण, १७ परभव- 
गमनकारक, १८ दुर्गंति में गिराने वाला, १६ उत्कट पापजनक कोप, २० उत्कट 
पापजनक लोभ २१ अंगोपांगविच्छेद, २२ जीवन का अन्त करने वाला, 
२३ भयंकर, २४ पापरूप ऋण का कर्ता, २५ वत्ध के समान कठोर अथवा 
वर्जनीय या सावश्यकर्म, २६ परितापरूप आश्रय, २७ विनाश २८ प्राणवियोग 
का कारण या जीवनयापन से रहित करने वाला, अथवा शुभध्यान से रहित 
करने वाला २६ प्राणों का लोप करने वाला था प्राणों का छुटेरा, और 


३० श्री प्रश्व्याकरण॑ सूत्र 


३० क्षमा, दया, करुणा, सहानुभूति आदि मानवीय गुणों का विराधक--नाशक 
इत्यादि । इस प्रकार जीवन में कलुषता पैदा करने वाले प्राणवध नामक आश्रव 
के मे तीस नाम हैं, जो कड़वे फल देने वाले हैं । 
व्याक्या 

इस सूत्र में प्राणवध (हिंसा) के अपने नाम को सार्थक करने वाले और हिसा 
के वास्तविक अवगुणों को बताने वाले ३० नाम बताये गये हैं। गोण शब्द से एक 
थर्थ यह भी द्योतित होता है कि ये सब नाम तो गौण हैं, मुख्य नाम तो प्राणवध या 
हिसा है । 

कलुष--आणवध वास्तव मे जीवन को काला कर देता है, द्वृदय में सदा 
ही यह कलुधित भाव पैदा करता रहता है, इसके कारण चित्त मे कभी शुद्ध या शुभ 
भाव पैदा नही होते | यह आर्तध्यान और रौद्रध्यान के ही भवरजाल मे रात-दिन 
फसाता रहता है, इससे शुद्धभावना का मन में पैदा होना दुष्कर है। इसलिए प्राण- 
वध को कलुष कहा गया है । 

कटुकफलदेशक--प्राणवध (हिंसा) के ये तीसों ही नाम पापकर्म के बन्धन के 
के कारण हैं, और पापकर्म का फल सदा कड़वा ही होता है, इसका फल कभी 
मीठा नहीं होता। वह भोगते समय सदैव बड़ा ही अरुचिकर,ग्लानिकारक और दु.खदायक 
लगता है । इसलिए इन तीसो को ही शास्त्रकार ने कड़वे फल देने वाले या कटुफल 
की ओर ले जाने वाले--दुर्मति मे ले जाने वाले कहे हैं। केवल परलोक में ही नहीं, 
इस लोक में भी प्राणवध से अनेक शारीरिक रोग, मानसिक शोक, सताप तथा इृष्ट वस्तु 
या व्यक्ति के वियोग का दु.ख मिलता है। इसके अतिरिक्त समाज या मृत प्राणी के 
परिवार में भी प्राणिवध की प्रतिक्रिया तीव्ररूप मे होती है, कई बार तो मारने वाले 
को भी ऐसा मारा-पीटा जाता है कि उसे छटी का दूध याद आ जाता है, कई दफा 
तो हत्यारे को लोग जान से भी मार डालते हैं। सरकार को पता लग जाने पर उसे 
जेल में तरह-तरह की यातनाएं देने के अलावा आजीवन कारावास या मौत की सजा 
दी जाती है। समाज ऐसे हत्यारे को कभी अच्छी नियाहों से नहीं देखता, उसे सदा 
निन्‍्दनीय समझा जाता है, समाज मे उसे कभी सम्मान नहीं मिलता । इस प्रकार वह 
सदा अपमानित जीवन व्यतीत करता है। ये सब प्राणवध के या इसी प्रकार के कुकृत्य 
के कड़वे फल नही, तो और क्या है ? यही कारण है, कि प्राणवध या इसके समान 
प्रवृत्ति के द्योतक जितने भी नाम हैं, वे सब हिसक को कड़वे फल चखाते हैं । 

१-प्राणबध--अज्ञान और मोह मे अन्धे होकर किसी भी प्राणी के प्राणों का 
घात करना प्राणवध्च है। पाच इन्द्रियां, मनोबल, वचनवल, कायवल, आयु श्वासोच्छवास, 
इन दस प्राणों मे से किसी भी प्राण को चोट पहुंचाना, सताना, पीडा देना, काटना, 
पीटना या बिलकुल नष्ट कर देना प्राणवध है। फिर वह प्राणवध किसी भी प्रयोजन 
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से क्‍यों न किया गया हो, हिंसा ही है। कई लोग अपने लिए पुत्र, धन, साधन आदि 
की प्राप्ति की कामनावश निरापराध मृक प्राणियों के प्राण हरण कर लेते हैं। वे यों 
कहा करते हैं, कि हमने जिस प्राणी को काली, चण्डी, वुर्गा आवि देवी के धागे चढ़ा 
दिया, उसे देवी माता स्वर्ग में पहुंचा देगी। जो जगज्जननी माता है, यह 
मनुष्य के समान बकरे आदि पशुओं की भी माता है। क्‍या माता अपने ही पुत्रों का 
भक्षण करेगी ? या अपने सामने उसका वध होते हुए देखेगी ? और फिर दुसरे प्राणियों 
को मार कर या दुःखी करके पुत्रादि सुख की कामना कैसे फलीभूत हो सकती है? 
पर अज्ञान, मोह और स्वार्थ के वश देवी-देवों के नाम पर यह प्राणिवध संसार में 
भयकरखूप से चल रहा है | 

२-शरोर से उन्यूलन--जैसे वृक्ष को जड़ से उलाड़ा जाता है, वैसे 
ही शरीर से जीव को उखाड़ डालना उन्मूलन है। वृक्ष को जड़ से उखाड़ डालने पर 
वह कभी फलताफूलता नहीं, उसके सब अग सूखकर खत्म हो जाते हैं, उसी प्रकार 
शरीर से जीव को उखाड़ने-निकालने पर उसके अंग्रोपांग भी अपने आप खत्म हो 
जाते हैं, इन्द्रियाँ, मन, वचन और शरीर आदि सब निश्वेष्ट और निर्जीव होकर पढ़ 
जाते हैं। वे फिर कदापि फलते-फूलते नही । 

कई लोग कहा करते हैं, कि आत्मा तो अजर-अमर, अविनाशी और शाश्वत 
है, उसे शरीर से अलग करने में कौन-सा नुकसान प्राणी को हुआ ? इसके उत्तर में 
ज्ञानी पुरुषों का कहना है, कि प्रत्येक प्राणी को शरीर और शरीर के आधित इन्द्रिय, 
मन, वचन, श्वासोच्छुवास, आयुष्य आदि पर ममत्त्वय है, उसके शरीर के साथ 
वह आत्मा बधी हुई होने से उसके छूटने का तथा उससे छूटने से होने वाली भयंकर 
हानि (धर्मपालन, परोपकार, पुण्यादि काय॑ आदि कुछ भी न होने की हानि) का 
अत्यन्त दुख होता है। यह दुख उस प्राणी को वैसे ही होता है, जैसे किसी व्यक्ति 
द्वारा कमाये हुए धन को कोई जबरन छोन-कपट या चुरा कर ले जाय तब होता है । 

इसीलिए शरीर से जीव का उन्मूलन दूसरों के लिए अत्यन्त हानिकारक 
होने से वर्जनीय है और वह पाप है । 

३-अवजिस भ-अविश्वास--हिसा करते वाला जीवों के लिए अविश्वसनीय 
होता है। उसका कोई भी विश्वास नहीं, कि वहु कब किसी को मार बैठे, आ दबोचे था 
अनिष्ट कर डाले । जैसे चूहे बिल्ली का कदापि विश्वास नहीं करते, कि इसके पास 
जाते पर यह हमे प्यार से पुचकारेगी या मारेगी नहीं, वैसे ही संसार में हिसक प्राणी 
के प्रति मनुष्य ही क्या, कोई भी प्राणी विश्वास नहीं करता। हिसक की आकृति से 
ही प्राणी पहिचान लेते हैं और उसके पास जाने से हिंचकते हैं। इसलिए हिसक व्यक्ति 
के द्वारा की जाने वाली हिंसा प्राणियों मे अविश्वास, शंका, भग और संकोच वैदा 
करने बाली होने से इसे अविज्न स या अविश्यास कहा गया है। वास्तव में अ््िक 
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सबका विश्वासपात्र होता है, उसकी शरण में आकर बैठते में किसी को आशंका या 
भ्रीति नहीं होती ; जबकि हिसक से सभी प्राणी भयभीत, शंकाकुल और अविश्वासी 
रहूते हैं। इसलिए अहिसा विश्वास का और हिंसा अविश्वास का कारण है । 

ह ४-..हिस्पर्विहिता-हिसाविहिसा--जिनकी हिसा की जाती है, वे हिस्थ जीव 
कहलाते हैं, उनकी विशेष हिसा करना यानी उन्हें बार-बार सताना, पीड़ा देना 
भहेस्पविहिसा' है। इसी का एक रूप बनता है--हिंलविहिसा' । जिसका अर्थ होता 
है--जो हिंख जीव हैं, हिसक जीव हैं, उनकी विशेष प्रकार से हिंसा करमा। इसी 
का तीसरा रूप होता है---/हिंसाविहिसा' ; जिसका अर्थ होता है--हिसा पर हिंसा 
करना ; पुनः-पुन. हिंसा करना । 

पहले रूप पर विचार किया जाय तो ऐसा प्रतीत होता है, कि संसार में कोई 
भी प्राणी हिंस्य नहीं है, किसी दूसरे के द्वारा वध करने योग्य नहीं है। किसी को 
क्या अधिकार है, कि किसी का प्राण-हरण करे या किसी के शरीर का नाश करे ? 
सभी प्राणी अपने आप मे स्वतत्र हैं। वे अपने ही आयुष्यबल से जीते हैं और अपने 
आयुष्यबल के नष्ट हो जाने पर मर जाते हैं । वे अपने-अपने शुभाशुभ कर्मों के अनुसार 
योनि, शरीर, प्राण आदि प्राप्त करते हैं, और उन्हे प्राणप्रण से बचाने ओर सुख देने 
की कोशिश करते हैं। किसी को उनके इस काय में खलल पहुँचाने का हक नही । 
इसलिए किसी दूसरे प्राणी को हिस्थ मानकर उसकी विशेष प्रकार से हिंसा करना 
प्राणिवध ही है । कई लोग यों कहा करते हैं, कि ये बकरे या मछलियाँ आदि जनन्‍्तु 
तो मनुष्य के खाने के लिए ही हैं, ये मेढ़ंक तो बरसात के बाद यों ही खत्म हो 
जायेंगे, इन्हें मारकर खाने में कौन-सा पाप है ? अगर बकरों आदि को नहीं खाया 
जायेगा, तोये बढ़ते ही जायेंगे, इन्हें पालना-गोसना और रखना भी दूभर हो 
जाएगा । परन्तु उन महाशरयों से कोई पूछे कि सिंह यदि यह कट्टे कि ये मनुष्य तो 
हमारे खाने के लिए ही हैं, तो क्‍या इसे पसंद करेंगे ” तब तो कहेंगे, कि वह क्‍या 
समझता है ? समझदारो के ठेकेदार मांसभक्षी मानव जब दूसरे प्राणी को जिला नहीं 
सकते, तब उन्हें क्या अधिकार है उन्हें मारने का ? किन्तु ऐसे हठाग्रही कब मानते 
हैं। वे तो उन पशुओं या जलचरों को अपना भक्ष्य मानकर उन्हें तेल की कड़ाही 
में तत कर या आग में भूनकर विशेष प्रकार से हिंसा करते हैं। कई जगह भंगरी 
लोग सूलरों को पालते हैं और उन्हें ज्यों के त्यों जीवित ही आग की खलपटों में झोंक 
देते हैं। उनकी करुण चित्कार से उनका दिल जरा भी द्रवित नहीं होता । कहने पर 
वे उत्तर देते हैं, ये तो इसी प्रकार से भूनकर खाने के लिए हैं । इसी को कहते हैं--- 
हिस्थ की विशेष प्रकार से--बुरी तरह से हिसा करना । इस निर्देयता की कोई हद 
है ! इसके दूसरे रूप का अर्थ हिंख अर्थात्‌ हिंसक प्राणियों की विशेष प्रकार से हिंसा 
करना होता है। कई लोग यों कहते हैं, कि हम बकरे, मछली, सूअर, मृग आदि निर्योच 
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प्राणियों को नहीं मारते, हम तो उन्हें मारते हैं, जो मनुष्यों और पशुओं के लिए 
हामिकारक हैं, या जो उन्हें मार डालते हैं। ऐसे हिसक जीवों---सिंह, स्पे, व्याध्, 
आदि को मारने में कौन-सा पाप है ? हम तो उन सिहादि क्र प्राणियों को मारकर 
मनुष्य की रक्षा या सेवा करते हैं। उनसे पूछा जाए, कि थदि हिसक कहलाने वाले 
जीव मार डालते योग्य हैं, तब तो आप भी मार डालने योग्य हैं, क्योंकि आप 
भी उन सिहादि जीवों कि हिसा करने के कारण हिंसक ठहरते हैं। वे यह नहीं 
सोचते, कि इन सिंह आदि हिंसक कहलाने वाले जीवों ते पूर्व जन्म में कृत हिंसा 
आदि पापकर्मों के कारण ही ऐसी निन्‍्दनीय योनि पाई है, कि ये हिसा-अहिसा का 
विचार नही करते । परन्तु हम तो विचारवान हैं, हिंसा-अहिसा को समझने वाले हैं, 
हम उज्तम मानवयोनि पाकर भी ऐसे निन्‍्दनीय कर्म इस योनि में करेंगे, तो हमें भी 
भविष्य में सिहादि की योनि ही मिलेगी । परन्तु वे ऐसा विज्ञार कतई नहीं करते, 
बल्कि सिंह आदि अन्य जन्तुओं को विशेष तरीके से घेर कर आरते हैं, इस कारण 
प्राणिवध का एक नाम हिस्रविहिसा भी है । 

इसके तीसरे रूप का अर्थ--हिसा पर हिंसा करना होता है । यानी किसी ने 
किसी पर प्रहार किया तो उस पर उसकी हत्या कर देना हिसाविहिसा है । कई लोग 
कहते हैं--'जो हमारी हिसा करता है, उसका जबाब हिंसा से देना तो नीति है।' 
परन्तु वास्तव में यह धर्मलक्षी नोति नहीं है। यह तो घातक नीति है। “शरठे शाद्य॑ 
समाचरेत्‌' इस घातक नीति से कभी सुख और शान्ति नहीं बढती । इससे तो हिसा- 
प्रतिहिसा की ही परम्परा बढ़ती है। हिंसा की प्रतिक्रिया के रूप में प्रतिहिसा 
उससे भी भयकर होती है। इसलिए हिंसा के बदले में जिन्होंने प्रेम किया, वे 
ही जगद्वन्ध बने हैं, उनसे ही सुखशान्ति की समस्या हल हुई है । परन्तु जिन्होंने 


हिंसा के बदले में प्रतिहिसा की उन्होंने जगत्‌ में वैर को बढ़ाया । इसीलिए हिसा- 
विहिंसा पापरूष है । 


इसका अर्थ हिंसा को विहिसा किया जाय तो प्रश्न होता है, कि हिसा तो अपने 
आप में मूतंरूप (रूपी) न होने से उसकी क्या हिसा हो सकती है ? इसके उत्तर में 
ज्ञातीपुरुष कहते है, कि यहाँ आशय यही है, कि हिसा से होने बाली आत्महिसा भी 
विहिसा है । इस प्रकार 'हिंसाविहिंसा' शब्द संगत अर्थ का सूचक है । 

५-अक्वृत्य--संसार मे जितने भी कुछृत्य हैं, उन सबसें प्रधान कुकृत्य हिंसा 
है--प्राणियध है, इसलिए इसे 'अक्वृत्य' कहा गया है। इसी प्रकार जितने भी कुछृत्य 
हैं, उन सब में हिंसा छिपी हुई है । 

६-थातना--किसी भी प्रकार की चोट पहुंचाना, टफ्कर लगाना, उठते- 
बैठते, चलते-फिरते, किसी चीज को उठाते-रखते असावधानी से किसी जीव को कुचल 


देना, उसके प्राणों को हानि पहुँचाना, घात करना है। यह भी हिंसा की बहिन है। 
डरे 


रैड श्री प्रश्तव्याकरण सूत्र 


७-मारणा---मारपीट करना, लात-घुसे मारना, कौड़ो से, लाठी से, चाबुक 
से किसी पशु या मनुष्य पर भस्‍्हार करना 'मारणा' है। अथवा किसी भी तरह अपनी 
असावधानी से जीवों का धात करना भी मारणा है। 

छ-बधना--किसी प्राणी के प्राणों को पीडा पहुँचाना बध है अथवा अपनी 
जिल्लालोलुफ्तावश या क्षणिक सुख के लिए बेचारे निरफ्राध प्राणियों का हनन 
करना, धर्म के ताम से या देवीदेवो की भक्ति के ताम पर पशुओ का बलिदान करना, 
अपने मौजशौक, वस्त्र या चमडे की चीजों के लिए मूक पशुओ की हिंसा करता भी 
वध है। अपनी उदरपूति के लिए निर्दोष अन्लन-फल आदि पदार्थों को छोड़कर अपबवित्र 
मांस, मत्स्य आदि का सेवन करने के लिए निर्दोष पशुओ का वध करना या वध को 


प्रोत्साहन देना भी वध है । 
€-उपद्रवणा--वन में आग लगाकर या शौक के लिए अथवा कुतूहलवश 


भेसे, मुर्गे, साड आदि को परस्पर लडाना उपद्रव है। ऐसे उपद्रव प्राणियों के लिए 
पीडा के कारण होते हैं, इसलिए ये प्राणिवध के समान ही है। अथवा कही आग 
लगाना, दगा-फिसाद करना या पत्थरबाजी करना या आपस में लाठी शस्त्र आदि से 
लड़ना इत्यादि सब उपद्रव हैं, ये भी हिंसा के भाई हैं । 

१०-त्रिपातना या निपातना--किसी जीव के मन, वंचन और काया का 
अतिपात--वियोग करना अथवा आयु, शरीर और प्राणों से वियुक्त--पृथक्‌ कर 
देना त्रिपातना है। अथवा मन,वचन, काया के द्वारा प्राणो को जीव से पृथक्‌ 
कर देना निपातना है। मन, वचन, काया, इन्द्रिय आदि सब प्राण के ही प्रकार हैं, 
इसलिए निपातना प्राणवध की हो सहोदरी बहन है । 

११-आरम्भ-ससारस्भ---मकान बनाना, खेती करना, कारखाना चलाना, 
उद्योग-धधा करना, व्यापार करना या रसोई बनाना आदि छोटे-बड़े अनेक कार्यों 
में स्थावर जीवो की हिंसा होती ही है, कई बार त्रस जीवों की भी हिसा होती है । 
इसे शास्त्रीय परिभाषा मे आरम्भ कहते हैं, ऐसे किसी भी आरम्भ से होने वाला 
समारम्भ--जीवविधात आरम्भ-समारम्भ कहलाता है। आरम्भ-समारम्भ भी प्राणिवध 
का कारण होने से उसका पर्यायवाची बताया गया है । 

कोई कह सकता है, कि आरम्भ-समारम्भ के बिना तो गृहस्थ जीवन में एक 
दिन भी चलता कठिन है, फिर गृहस्थ तो हिसा से बिलकुल छूट नहीं सकता ? हा, 
यह ठीक है, कि आरम्भ के बिना गृहस्थ की गाडी नही चल सकती । लकिन उसके 
लिए शास्त्रकारो ने उसकी सीमा बताई है। गृहस्थ से आरम्भजा हिसा सर्वथा छूट 
नहीं सकती । परन्तु अल्प-आरम्भ से गृहस्थ अपना जीवन यापन करता है। बह 
महारम्भ (अनाप-सनाप आरम्भ या ऐसे आरम्भ के कार्यों का ठेका या व्यवसाय) नहीं 


कर सकता । तत्त्वा्थसूत्र मे बताया है--'बहरम्भपरिष्रहत्यं तारकस्पायुष:' महारम्भ 
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और महापरिभ्रह नरकायु के बंध का कारण है। इसलिए महेँव्रती साधु तो आरम्भ से 
सर्वेधा मुक्त होता है, जबकि गृहस्थ-श्रावक अल्पारम्भी होता है। परन्तु लक्ष्म और 
मनोरथ तो श्रावक का भी एक दिन उस आरम्भ से भी सबंथा मुक्त होने का होता 
है। आखिर आरम्भ हिंसा का कारण तो है ही । 

१२-आयुकर्म का उपद्रव-सेदम-तिष्ठापल-गालन और संबतंक संक्षेप--असयुष्य 
कर्म को विष, शस्त्र आदि से उपद्रवित कर देना, (सकट में डाल देना) भिन्न कर देना 
(टुकडे-टुकडे करके अलग कर देना), समाप्त कर देना, गला देना तथा ए्वासो्दवास 
(प्राणवायु) का ह्वास कर देना--दम घोट देना भी प्राणवध है। इसलिए इन सबको 
प्राणवध के पारिवारिक बताए है, यह उचित ही है । 
, कई लोग यहाँ शका उठाते हैं, कि आयुष्य कर्म तो जितना बंधा , हुआ है, 
उसे उतने समय तक भोगना ही पडेगा, यानी उतने काल तक बह उस शरीर में रहेगा 
ही, फिर आयुध्य के तोडने, समाप्त करने या क्षीण करने मे कोई कैसे समर्थ हो सकता 
है ? ज्ञानीपुरुष इसका समाधान यो करते हैं, कि आयुष्य कर्म एक बार बंध जाने पंर भी 
सोपक्र्मी आयुष्य निमित्तविशेष से शीघ्र ही नष्ट हो जाता है, निरुपकर्मी नहीं टूटता 4 
निरुपक्र्मी आयु नारकी, देव, चरमशरीरी या तीर्थंकर जैसे महापुरुषों की होती है । 
इसलिए जो आयुष्य बच्चा हुआ है, उसे अकाल में ही किसी प्रकार के उपद्रय से 
सकट में डाल कर नष्ट कर देना, अकाल में ही आयुष्य को क्षीण कर 
देना, या तलवार आदि शस्त्र से न मार कर निर्वातस्थान मे बद करके दम घोट 
कर मार डालना, बिजली के करेंट आदि से खत्म कर देना,आयु कम का उपद्रव, भेदन- 
गालन-निष्ठापन-सवर्तक-सक्षेप आदि है, और ये सब प्राणवध के ही अगोपांग हैं, 
इसलिए प्राणवध के समाना्थंक बतलाए गए हैं। सवर्तक-सक्षेपक का एक अर्थ सर्वबल, 
सामथ्यं, शक्ति आदि का छास कर देना--क्षीण कर देना भी किया गया है। किसी 
की ताकत को खत्म करने के लिए भूखे-प्यासे रखना, जहर देना, रोगी बना देना, 
कौडो वर्गरह से मारपीट करना आदि उपाय बहुत से निर्देयी व्यक्ति अजमाते हैं । 
अत ये सब हिसा के ही प्रकार है। 

तीस सख्या की पूर्ति के लिए शास्त्रकार ने इन सब समानार्थक शब्दों को एकत्र 
करके सबका यह एक नाम रख दिया है। 

१३-मृत्यु--किसी को जान से मार डालना, जीवन से रहित कर देना या 
परलोक पहुंचा देना मृत्यु है। मृत्यु वैसे तो एक न एक दिन प्रत्येक प्राणी की होती 
ही है, परन्तु उस स्वाभाविक मृत्यु के अतिरिक्त किस्ही हिसाजनक साधनों से किसी 
प्राणी की मृत्यु में निमित्त बनने अथवा उसे मरणशरण कर देने, काल के मुह में 
पहुंचा देने वाली मौत हिसा का परिणाम होने से प्राणिवध की पर्यायवाची बनती है । 
इसलिए मृत्यु को भी प्राणिवध के समकक्ष बताया है। मौत के ताम से भी प्राणी 


३६ थी प्रश्नत्याकरण सूत्र 


कांपते हैं, तो उस मृत्यु को साक्षात्‌ ला देना या मार डालने का भय दिखाना कितना 
भयंकर और दुःलजनक होता है । 
'... ह४-अशकध--प्ृथ्वोकाय, अपूकाय, तेजस्काय, वायुकाय, वनस्पतिकाय, 
द्ीन्टरिय, जीन्टिय, चतुरिन्द्रिय और पड्चेन्द्रिय इन सभी प्रकार के स्थावर और त्रस 
जीगों के सांध यतना, सावधानी या विवेकपूवक व्यवहार न करने से या स्थावर 
[एकेन्द्रिय) जीवो के शरीर (मिट्टी, पानी, हवा अग्नि और वनस्पति) का अनावश्यक, 
चिश्येंक एवं अनाप-सनाप, बेमर्यादा और बेखटके उपयोग करने से प्राणिवध रूप 
-असंथम होता है । यानी इन पर सयम न रखना प्राणिवध का कारण होने से असंयम 
को भी प्राणिवध का पर्यायवाची कहा गया है। अथवा दूसरी तरह से असयम का 
यों भी अर्थ हो सकता है, कि शरीर, मन, वचन, प्राण, इन्द्रिय आदि को ब्रत, नियम, 
तप, जप, त्याग, प्रत्याख्यान, सामायिक, ध्यान, स्वाध्याय, धर्माचरण या धर्मत्रिया 
आदि मे न लगाए रखने से ये सब खुले (अनियत्रित) होकर बेखटके हिसाजन्य 
प्रवृत्ति करते है, वही असयम है । इस प्रकार असयम हिंसा का जनक होने से इसे भी 
प्राणिवध का भाई सान लिया गया । 
एक व्यक्ति किसी समय हिसा नहीं कर रहा है, बगुले की तरह निश्चेष्ट है, 
अपनी इन्द्रियों और मन को निश्चेष्ट बनाकर बैठा है, अथवा शोकमम्न या रुग्ण 
आदि होने के कारण घर मे बैठा है, किन्तु उसने संकल्पी हिंसा करने का त्याग नहीं 
किया है, हिंसा से व्ग्त नहीं हुआ है, तो उसे हिंसा क। पाप लगता रहेगा। 
इस हृष्टि से असयम थ7 अर्थ हिंसा से अविरति भी होता है । 


१५-कटकमबन--सेना लेकर आक्रमण करके जीवों का मर्दन करना, कुचल 
डालना या रौद डालना अथवा मसल डालना कटकमद्दन है। अथवा युद्ध मे झौक कर 
या लड़ाकर उनका चकताचुर करा देना भी कटकमर्दन कहलाता है । कई बार राष्ट्रों 
के राष्ट्रनायक अपने विजेता बनने के लशे में अथवा अपनी राज्यव्रद्धि की लिप्सा के 
कारण या सत्ता को टिकाए रखने के लिए अनावश्यक और अकारण ही दमरे देश पर 
चढ़ाई कर देते हैं और अपनी उस स्वाये सिद्धि के लिए निर्दोध सेना को अपरिमित 
संख्या मे झौंक देते है। निर्दोष सेना मारी जाती है या वह उन राष्ट्रनायको का 
आदेश पाकर निर्दोष प्रजा को भी कुचलने, लूटने, आग लगाने पर उतारू हो जाती 
है, वहाँ की बहन-बेटियो के साथ जबरन बलात्कार करके उन्हे मौत के मह मे धकेल 
देती है, यह महाहिसा कटकमर्दन ही है। वैसे भी देखा जाय तो युद्ध में असख्य 
प्राणियों का वध होता है। इसीलिए पचमहात्रती साधु इससे सर्वथा दूर रहते हैं। 
ब्रतधारी श्रावक यदि शासक हो और राष्ट्र की सुरक्षा के लिए, अन्याय का प्रतिकार 
करने के लिए, विवश होकर उसे शत्रुशसक के साथ युद्ध करना ही पड़े तो बह 
जहाँ तक हो सके उसे टालने का यत्न करता है, निरुषाय हो जाने पर ही 
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वह युद्ध करता है। फिर भी उसमें मर्यादित हिंसा तो होती ही है। इसलिए कटक- 
मर्देत को प्राणिवध का पर्यायवाची कहा गया है । 

१६-अ्युपरमण--प्राणों से उपरत करता--रहित करना व्युपरमण है। यह, 
भी प्राणवध का ही भाई है । 

१७-परभव॒ संक्रामकारक--परभव--दूसरे जन्म में पहुँचाने वाला पर- 
भवसक्रमणकारक कहलाता है। प्राणों का नाश करने था होने पर ही जीव इस 
भव को छोडकर परभव में गमन करता है। जिस प्रकार किसी व्यक्ति को अपना 
जमाजमाया घर छुडा कर दूसरे नये घर में जाने को विवश कर देने पर उसे अत्यन्त 
दु.ख होता है, क्योकि उसे नये घर में जाने के लिए पहले तो नया घर बनाना या उूंढना 
पड़ेगा, उसके बाद सारा सामान उठाकर यहाँ से वहाँ ले जाना पड़ेया । इसी प्रकार 
किसी प्राणी को इहभव रूपी घर को छुडाकर प्रभवरूपी नवगृह में जाने से मोह- 
ममत्ववश अत्यन्त दु ख होता है, और यह परभव पहुंचाना भी प्राणी के प्राणों को बुरी 
तरह से नष्ट करने या मारने पर ही होता है। इसलिए अत्यन्त दुःखकारक होने से 
परभवसंक्रामका रक को भी प्राणवध के समान कहा गया है । 

१८-बुर्गतिप्रपात--दुर्गति---नरक तियंज्चरूप दुष्टगति के गड़ढे में गिराने 
वाला होने से प्राणवध को दुर्गतिप्रपात कहा गया है। कई धर्मान्ध लोग यह कहते हैं, 
कियज्ञ में पशुओं का होमना--वध करना हिंसा नहीं है । 'बैंदिकी हिंसा हिंसा न भवति! 
इस धर्मसूत्र को प्रस्तुत करते हैं और कहते हैं कि यह हिसा हिसा ही नही, तो हमे दुर्गति 
क्यो मिलेगी ? परन्तु हिसा, चाहे वह वैदिकी हो या अवैदिकी , वह तो परप्राणिवध- 
रूप होती है, इसलिए दुर्गंति का कारण अवश्य होगी । जिसमे धर्म के नाम पर भोले- 
भाले लोगों को अमुक स्वार्थ का प्रलोभन देकर निर्दोष-निरफपराध पशुओं का वध तो 
साधारण हिंसा से भी बढकर है। अत. हिंसा दुर्मतिपात का वगरण होने से दुर्गति- 
प्रषात को इसका पर्यायवाची बताया गया । 

१६-परापकोप--पाप को प्रकुपित करने या उत्तेजित करने वाला पापकोप है। 
हिंसा भी पाप को उत्तेजित करने---बढ़ावा देने वाली होती हैं, इसलिए इसका वाम 
पापकोप ठीक ही रखा है। अथवा प्राणवध के पापरूप होने से और कोपकारी होने से 
दोनों को मिलाकर इसका नाम परापकोप रखा गया है। 


२०-पापलोध या पापल---जो प्राणी को पाप में लुब्ध कर देता है, पाप में 
रचापचा देता है, वह पापलोभ है। प्राणिवध आत्मा को पाप में लुब्ध करा देने बाला 
अथवा लोभी बना देने वाला होने से इसका परायलोभ सास यथार्थ दिया गया है । 
अथवा पाप यानी अपुण्य को आरणी के साथ जिपकाने बाला होंने से भी इसे पायलॉध 
ठीक ही कहा गया है। वास्तव में प्राणिव्त बधकर्त्तां को पापकर्म से संश्लिष्ट कर 


इद क्षी प्रशव्याकरण सृत्र 


देशा है) अथवा पापरूप उत्कट लोभ का फारण होने से भी प्राणिवप्त का एक नाम 
शापलोभ' भी हो सकता है। कहा भी है--लोभ पाप का वाप बलाता'। धन के 
उत्कृष्ट लोभी धन के लोभ मे पागल होकर दूसरों का गला काटते, दूसरों को मार 
डालते था शोषण करते देर नही लगाते । राज्यलोभी राजा लोग अकारण ही दूसरे 
राज्य पर ्ाक्रमण करते हैं, इसी प्रकार पदप्रतिष्ठालोभी मानव भी मत्री आदि पद 
को प्राप्द करते या अधिकार पाने की धुन में दूसरों को खत्म कराने, तोड़फोड़ या 
दंबे कराकर हजारों के प्राण खतरे में डालने से नहीं चूकते | यही कारण है, कि 
जितने भी हिंसा के कार्य दिलाई देते हैं, उनके पीछे लोभ--उत्कृष्ट लोभ की ही 
प्रेरणा होती है। इसलिए पापरूप उत्कट लोभ को प्राणिव्ध का सगा भाई कहे, तो 
कौई अत्युक्ति नही होगी । अथवा इसका पाठान्तर 'पापल ” भी मिलता है, जिसका 
अर्थ है--पापो को लाने वाला । यह भी ठीक नाम है, इसका । 

२१-छविच्छेष---छवि यानी शरीर का छेदत करना---काटना छविच्छेद 
है। शरीर को काट डालता भी प्राणवधरूप होने से प्राणवध का पर्यायवाची है। 
अथवा इसका अर्थ छवि यानी अंगरोपागो का छेदन करना भी है। प्राणियों के अगोपागों 
को अपने मौजशोक के लिए काट डालना भी उनके लिए बहुत पीीडादायी होता है । 
कई बार राजा लोग अपने सत्ता के मद मे आकर गुलामो के अगभग करवा डालते, 
उनकी आँखे निकलवा दी जाती, उनके नाक-कान काट लिये जाते या उनके हाथ 
पैर कटवा डालते, उनकी चमडी उधेड ली जाती। इस प्रकार उन्हे मृत्यु से भी 
बढ़कर असह्य यातताएँ दी जाती थी | कई क्र्र राजा सिर्फ अपने मनोरजन के लिए 
मनुष्यों को नदी या तालाब मे डूबा कर उनको तडफते देख आनन्द मनाते थे, या 
हाथियों आदि को पहाड से नीचे खाई मे गिरवा देते जिससे उनके अगभग हो जाते, 
वे असह्य पीडा से रिब-रिब कर मर जाते, और उनकी करुण चित्कार सुनकर वे 
नराधम आनन्द मनाते। प्रत्येक प्राणी को अपना-अपना शरीर या अगोपाग प्रिय होता 
है, उनकी रक्षा के लिए वह जीजान से प्रयत्न करता है, उसके पोषण की चिन्ता में 
रातदिन एक कर देता है। परन्तु जब कोई नरपिशाच जब उनकी सुखकामना के 
आधार शरीर या अंगोपाग को उससे छीनने या नष्ट करने का प्रयत्न करता है, तो 
उसे अपार वेदना होती है। वह उस समय तड़फता है, छटपटाता है और बचने का 
भरसक प्रयास करता है, किन्तु अत्याचारी नरपिशाच उसकी करुण पुकार न सुनकर 
अपनी कुवासना को ही सिद्ध करने का प्रयत्न करता है। इसलिए छविच्छेद को 
प्राणवध का पर्थायवाची कहा गया है। 

२२-जोवितान्तकरण--जीवन का अन्त कर देना भी प्राणवध का एक अंग 
है। प्राणधारण करने का अन्त कर देना भी जीवितान्तकरण है। वास्तव मे जीवन 
सबको अत्यन्त प्यारा होता है, कोई अपने जीवन को सहसा छोड़ना नहीं चाहता, 
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किन्तु जब उसको अपने जीवन से कोई वियुक्त करता है, तो उसे अत्यन्त दुःख होता 
है, सही दिसा का जनक है। पट 
२३-भसयंकर---भयंकर का अर्थ है--भय पैदा करने वाला। वध के नाम से 
ही प्राणी डर के मारे कांप उठता है। जिसका वध किया जाता है, उसे तो भय 
लगता ही है, साथ ही वध करने वाले के मन में भी यह भय बैठ जाता है, कि 
कही यह सामना करके मुझे मार न बैठे । कही यह सुझ पर प्रहार न कर दे। अथवा 
इसके रिश्तेदार कही मुझे जान से न मार डालें। साथ ही उसके मन में यह भी भय 
पैदा हो जाता है, कि भुझे इस हत्या के फलस्वरूस नरक में जाना पडेगा, या परलोक 
में यह प्राणी मुझसे किसी न किसी रूप में बदला जरूर लेगा । उस समय मैं क्या 
करूँगा ? इस तरह प्राणिवध चारों ओर भय ही भय पैदा करने वाला होने के कारण 
हसका भयंकर नाम ठीक ही है। 
२४-ऋणकर---प्राणिवधपापरूप ऋण को चुकाते समय--फल भीगते 
समय बडा ही दु खी होना पडता है। प्राणवध के फलस्वरूप व्यक्ति पापरुपी ऋण का 
बोझ ढोता रहता है । पापरुपी ऋण के फलस्वरूप व्यक्ति इस लोक में भी दरिद्र, दुःखी, 
शारीरिक-मानसिक व्यथाओ से पीडित, रोग, शोक आदि से संतप्त रहता है। ये सब 
कप्ट तो उस ऋण के ब्याज के तौर पर हैं। परलोक मे भी इस कठोर ऋण के 
कारण नरक आदि में छेंदन-भेदन आदि असह्य यातनाएँ और तिर्य॑चगति में भी भूख, 
प्यास, शर्दी, गर्मी आदि के नाना दुख भोगने पडते हैं, जो उस ऋण के कुफल हैं । 
इसलिए प्राणिवध को ऋणकर ठीक ही कहा है । 
२५-वज्ध या बर्ज्य अथवा सावयय--प्राणिवध वज्च के समान बड़ा कठोर है । 
जिसका प्राणवध्त किया जाता है, उसे वह वद्ञ के समान अति कठोर लगता है । प्राणवध 
उसे सुहाता नही । प्राणी का कोमल हृदय इसे सह नहीं सकता, वह काप उठता है । 
इसलिए हसे 'वज्ञ' कहा है। इसका एक सस्कृत रूप वर्ज्य भी होता है, जिसका अर्थ 
है वर्जतीय । यानी प्राणिवध हमेशा से महापुरुषो--तीर्थंकरों द्वारा वर्षनीय होता है, 
निषिद्ध होता है, इसलिए इसे 'ब्य/ कहा | साथ ही इसका पाठातर 'सावज्ज' भी 
मिलता है, जिसका अर्थ होता है--पाप से युक्त कर्म । हिंसा पापयुक्त कर्म होने 
से इसे सावथ कहा, यह ठीक ही है । ' 
२६-परितापाभब---परितापकारी मृधावाद आदि अन्य आश्षव इस आश्रद 
से होते हैं, इसलिए प्राणिवध को परितापाश्रव कहा । अथवा यह आअवब दूसरे मृषाताद 
आदि आश्रवों की अपेक्षा अधिक परिताप (संताप) देने बाला होने से इसे परितापाश्नव 
कहा । वास्तव में मृषावाद आदि आश्रवों के सेवन से दूसरों को इतनी पीड़ा नहीं 
होती, सीधी चोट नही पहुंचती , जितनी प्रशवध् नामक इस आश्व से दूसरों को 
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पीड़ा होती, है, उन पर सीधी चोट लगती है, इसलिए इसे 'परितापाअब' यथार्थ ही 
कमा है । 
२७-“विंधाश--प्राणियों का इसमें द्रव्य और भाव दोनों ही तरह से नाश होता है, 
इसलिए इसे विनाश कहा है। द्रव्य से विनाश तो प्राणों या शरीरादि का होता है, 
भाव से भरते समय मरने वाले जीव में प्रायः आर््तंध्यान एवं मारने वाले के प्रति 
सैद्ध्यान पैदा होता है, साथ ही मारने वाले के मन मे भी ऋर भाव पैदा होते 
हैं, इसलिए द्रव्य और भाव से स्वपर विनाश का कारण होने से प्राणिव् को 'विनाश' 
भी कहा है। 
२८-निर्यापता अथवा नियातवा---जीवन-यापन से रहित कर देता निय्पिना 
है। जब प्राणो को निकाल दिया जाता है, तो प्राणी अपनी जिंदगी से हाथ धो बैठता 
है, वह फिर अधिक देर तक अपना जीवन नहीं बिता सकता। अथवा जीवनयापन 
का अर्थ सुख से चल रही जीविका से रहित कर देना, किसी की जीविका को उखाड 
देना भी हो सकता है । किसी की जीविका का उच्छेद (वृत्तिः्छेद) कर देना भी 
उसके प्राण लेने के समान भयंकर दुखदायी होता है। इसलिए इन दोनों हृष्टियो से 
निर्यापना हिसा की कारण होने से हिंसा की ही बहिन है। अथवा इसका एकरूप 
नियातना होता है--जिसका अथे होता है, जिसमे नितरा--निरतर यातना ही यातना 
हो । हिसा के कारण हिंसक प्राणी को सतत यातना का ही अनुभव होता है। इसलिए 
नियातना भी हिसा की कारण होने से इसकी समानार्थक है। इसी प्रकार कही-कही 
इसका संस्कृत रूपान्तर “निर्यतना' भी होता है, जिसका अर्थ है--कर्म मे किसी 
प्रकार की भी यतना-सावधानी-अप्रमत्तता नहीं रहती, सर्वथा निकल जाती है । हिंसा में 
किसी प्रकार की यतना तो रहती ही नहीं, पर मन, शरीर, वाणी, इन्द्रिय आदि किसी 
भी अग पर सयमया नियंत्रण भी हिंसा करते समय नहीं रहता । इसलिए हिंसा का एक 
नाम 'नियेतना' भी है। इसका एक पाठान्तर मिलता है--'निज्ञवणों' जिसका अर्थ 
है---निर्ध्यपन करना---यानी धर्मध्यान, शुक्लध्यान रूप शुभ ध्यानों को छुडाने वाला । 
प्राणिवध करने वाले का ध्यान हमेशा आत्ते और रौद्र रहता है, धर्मध्यान तो 
उसके पास भी नहीं फटकता । यह भी प्राणिवध के कारण होता है, इसलिए “निध्यपिन' 
भी इसके समकक्ष है । 
२६-लोपना---जिसमे प्राणों का लोप (खात्मा) कर दिया जाता हो, वह 
लोपना है। अथवा प्राणो की लुम्पना-लूट करने वाली होने से यह लोपना है । 
प्राणिवध में भी प्राणों का लोप किया जाता है, इसलिए लोपना भी प्राणिवध की 
सनी बहिन है । 
३०-विराधना--आत्मा के ज्ञानादि ग्रुणो की इसमे विराध्रना होतो है--- 
क्षति होती है, इसलिए विराधना भी आत्म-भाव की हिंसा का ही काम करती है। 


प्रथम अध्मयत्र । डिसां-आक्षव ४१ 


दरब्यहिसा से भावहिसा कई गुना बढ़कर होती है। दूसरों की हिंसा करने, सताने, 
जलाने या भारने की दुर्भावना वाला प्राणी जब उन पर शस्त्र, आग या पत्थर जादि 
फैकता है, तो उस समय उन प्राणियों का हानि-लाभ या रक्षा-बिनाश अपने-अपने 
शुभाशुभ कर्मों के अधीन होने से उसके फैके हुए शस्त्रादि से हानि हो भी या न भी हो, 
किल्तु उसकी उक्त कषायमयी परिणति या दुभविना के कारण उसकी अपनी भावहिसा 
या आत्महिसा तो हो ही गई । मूल में तो भावहिंसा ही पापकर्म के बन्ध की कारण 
है, द्रव्यहिसा तो प्राणघधात आदि की क्रियामात्र है। जहाँ भावहिंसा नहीं होती, वहाँ 
केवल द्रव्य हिसा से पापकर्म का बन्ध नहीं होता । जो मुनि महात्मा उपयोगपूर्वक चलते 
हैं, उनके पैर के नीचे अकस्मात््‌ कोई जीव आकर दब जाय या कुचल जाय, तो भी 
उनको भारने या सताने की भावना न होने से वहाँ भावहिंसा नहीं होती, केवल 


द्रव्यहिसा होती है, जो पापकर्म के दन्ध की कारण नहीं है। प्रमाण के लिए देखिये 
यह पाठ-- 


“उच्चालिदम्सि पादे इरिथिसमिदस्स जिश्ामणद्ुरणे । 
आवदेज्ज कुलिगो या, मरेज्ज बा तज्जोगमासज्ज ॥ 
ज हि तसस तब्जिमिसो बंधो सुष्मो वि बेसिदों समए। 
मुच्छा परिग्गहोति अज्यप्पमाणदो सलजिदो 
अर्थात्‌---/ईर्यासमितिपूर्वक चलने वाले साधु के आहारादि के निमित्त गन 
करते समय पैर उठाने पर यदि कोई त्रसजन्तु अकस्मात्‌ पैर के नीचे आकर दब 
जाय या उसके योग से मर जाय, तो भी उसके निमित्त से उस साधु को जरा (सूक्ष्म) 
भी बन्ध होना आगम में वही बताया है। क्योंकि उसके परिणाम उस जीव को 
मारने या सताने के नहीं थे, ईर्यासमितियुक्त चलने के थे। वास्तव मे मूर्ज्छारूप 
आत्मपरिणाम ही परिप्रह है, बन्ध है ।'"१ 
इस प्रकार सवंत्र हिसा के परिणामों से ही हिसाजन्य पापकर्म का बन्ध होता है । 
तदुलमत्स्य जीवो की वधरूप किया (द्रव्यहिसा) बिलकुल नहीं करता, लेकित 
उसके परिणाम जीवों को निग्रलने व मारने के होने से वह सर कर अपने उन 
हिसा रूप परिणामों (भावहिंसा) के कारण सातवें नरक का मेहमान बनता है । 
इसलिए भावहिंसा ही पापकर्म के बन्ध की कारण है। भावहिंसा आत्मा के झानादि 


१--इसके लिए और भी प्रमाण देखिये--'अणगारस्स ण भंते रा 
दृहओ जुगमायाए पेहार रीयं॑ रीयमाणस्स पायस्स अहे कुनकुडपोए वा 
वा कुलिगच्छाए वा परियावज्जेज्जा, तस्स भ॑ भंते ! कि इरियावहिया किरिया 
कज्जइ संपराइया किरिया कज्जईइ ?” 'गोयमा ! अणगारस्स ण॑ भावियण्पणी जावे 
तस्स ण॑ं इरियावहिया किरिया कज्जद,नों संपराइया किरिया कज्जइ ९ 'से केणट्ट ण॑ 
भंते ! एवं वुच्चइ ? जहा सत्तमसए संबुड॒ुह सए जाव अट्टो निक्िखिलो ।” 
, शतक १८ उ० ८, सूत्र १. 


हि श्री प्रशव्याकरण सूभ 


गुणों की विराशना करने वाली होने से इसे हिंसा की सहोदर बहन मानी 
गई है । 

'ूति' 'आदि और 'अपि' शब्द--इस सूत्रपाठ में 'इति' शब्द समाप्ति अर्थ 
का बोधक है, “आदि' शब्द प्रकार वाचक है और अपि शब्द समुच्चयार्थक है । 

तीस भाम---इस प्रकार प्राणवध के पर्यायवात्री ३० नाम सूत्रकार ने बताये 
हैं। प्राशबध के नाम तो और भी हो सकते हैं, पर यहाँ 'गुणनिष्पन्न' नाम की अपेक्षा से 
तीस संख्या मे ही इन्हे सीमित कर दिया है । 


हिंसा क्‍यों, क्रितकको और कंसे ? 

द्वितीय द्वार मे हिसा के पर्यायवाची नामो का उल्लेख करके अब तीसरे द्वार 

मे शास्त्रकार प्राणिवध किस भाव या प्रयोजन से, किनका और किन-किन साधनों से 
किया जाता है, इसका निरूपण करते हैं-- 


मूलपाठ 

त॑ च॒ पुण करेंति केवि पावा असंजया अविरया अणिहुय- 
परिणाम - दुष्पपोगा पाणवहं भयंकरं बहुविह बहुप्पगारं 
परदुक्‍खुप्पायणप्पसत्ता इमेहि तसथावरेहि जीवेहि पडिणिविद्ठा, 
किते ? 

पाठीण- तिमि-तिभिगल - अणेगश्लस-विविहजातिमंडुक्क- 
दुविहकच्छभ-णक्कचक्‍्क-मग रदुविह-मुसंढ - विविहगाह-दिलिवेढय- 
मंडुय-सीमागर-पुलक-संसुमार बहुप्पपारा जलयर-विहाणा कए 
य एवमादी । 

कुरंग - रूर - सरह-चमर-संबर-उरब्भ-ससय - पसय-गोण- 
रोहिय-हय-गय-खर-क रभ-खग्गी-वान र-गवय - विग-सियाल-कोल- 
मज्जार-को लसुणग-सिरियंगदलगावत्त - कोंकतिय - गोकन्न-मिय- 
महिस-वियग्ध-छगल-दी विय-सा ण- तरच्छ-अच्छ-भल्ल-सददूल-सी ह- 
चिल्लल-चउप्पयविहाणा कए य एवमादो | 

अयगर - गोणस - वराह - मडलि - काओदर-दब्भपुण्फ- 
आसालिय-महोरगोरगविहाणा कए य एवमादी । 


प्रभभ अध्ययन : हिसा-आखव हद 


छारल - सरंब-सेह-सल्लग- गोधा-उंदर-णउल-सरड-जाहग- 
मंगरुस-खाडहिल-चउप्पाइया-धिरोलिया-सिरी सिवगणे य एवमादी । 

कादंबक - बक-बलाका - सारस - आडा - सेतीय - कुलल- 
बंजुल - पारिप्पव - कीर - सठण - दीविय - ( पीपीलिय ) 
हँस-घत्त रिदु-पवभास-कुली कोस-कों च-दगतु ड-ढ॑ णियालग-सूयी मुह- 
कविल-पिंगल (पिंगलक्खग) - काग-का रंडग-चक्कवाग-उक्कोस- 
गरुल-पिगुल-सुय-बरहिण-मयणसाल-नंदी मुह - नंदमाणग - कोरंग- 
भिगारग-कोणालग-जी वजी वक-तित्ति र-बट्टग-लावग- कपिजलक- 
कवोतक-पा रेवयग-चडग-ढिक-कुक्कुडय - मसर (वेसर) - मयूरग- 
चउरग-हयपोंडरिय-करक - चीरलल (वीरल्ल) - सेण - वायस 
(वायसय)-विहग-(विहंग) (सेरा-सिण )-भिणासि-चास-वग्गुलि- 
चम्मद्विल-विततपक्खी - समुग्गपक्खी-खहयर - विहाणा कए ये 
एवमादी । 

जल-थल - खगचारिणो उ (य) पंचेंदिए पसुगरों बिय- 
तिय-चउरिदिए विविहे जीवे पियजीविए मरणदुक्खपडिकूले 
वराए हणंति बहुसंकिलिट्टकम्मा । 

इमेहि विविहेहि कारणेहि, कि ते ? चम्म-वसा-मंस-मेय- 
सोणिय-जग - फिप्फिस - मत्थुलु ग - हिययंतपित्त - फोफसं-दंतदा, 
अट्ठिमिज-नह-नयण-कण्णण्हारुणि-नक्क-घधमणि-सिंग -दाढि'पिच्छ- 
विस-विसाण-वालहेउं हिसंति य । 

भमरमधुकरिगरो रसेसु गिद्धा, तहेव तेइंदिए सरी रोवक- 
रणट्ठ्याए किवणे, बेइंदिए बहवे वत्योहरपरिमंडणट्ठा । 


अण्णेहि य एवमाइएहिं बहूहि कारणसतेहि अबुहा इह 
हिसंति तसे पाणे इमे य एगिदिए बहवे वराए तस्से य. अण्णे 
तदस्सिए चेव तणुसरीरे समारंभ ति। 


्ड की प्रश्नव्यापरण सृत्र 


अच्तारे, असरणें, अणाहे, अबंधवे, कम्मनिगल- 
बड़ें, अकुसलपरिणाममंदबुद्धिजणदुव्विजाणएं, पुढविमए , 
पृढबिसंसिए, जलमए, जलगए,  अणलाणिलतणवणस्सइ- 
गणमनिस्सिए य तम्मयतज्जिए चेव तदाहारे, तप्परिणयवण्ण- 
मंधरसफासबोंदिख्वे अचक्खुसे चक्‍्खूसे य तसकाइए असंखे, 
थावरकाए य सुहु म-बायर-पत्तेय-सरी रनामसाधारणे अणंते हणंति 
अविजाणओ य परिजाणओ य जीवे इमेहि विविहेहि कारणेहि- 
किते? 

करिसण-पोक्खरिणी-वावि- वष्पिणि-कूव-सर-तलाग-चिति- 
वेदिया-खातिया (खाइयं) - आराम - विहार-थू म-पागा र-दा र- 
गोउर-अट्टालग-चरिया-से उ-संकम - पासाय- विकप्प-भवण-घर- 
सरण - लयण- आवण - चेइय-देवकुल-चित्त सभा-पवा-आयतणा- 
वसह-भूमिघर-मंडवाण य कए भायणभंडोवगरणस्स विविहस्स 
अट्दाए पुर्दाव हिसंति मंदबुद्धिया । 

जल च मज्जणय-पाण-भोयण-वत्थधोवण-सोयमादिएहि । 

पयण-पयावण-जलावण-विदंसणेहि अगणि । 

सृप्प-वियण-तालयंट-परिथुनक-हुणमुह (पेहुणमुह )-करयल- 
सग्ग (साग) पत्त-वत्थ एवमादिए्हि अणिलं । 

अगार - परिया (वाडिया) र-भक्ख-भोयण-सयणासण- 
फलक - मुसल - उखल -तत - विततातोज्ज-वहण-वाहरा -मंडव- 
विविह भवण-तोरण - विडंग-देवकुल - जालयद्धचंद - निज्जूहग- 
चंदसालिय-वेतिय-णिस्से णि-दोणि -चंगेरी - खील-मंडक (मेढग)- 
सभा-पवा-वसह-गंध-मल्लाणुलेवरांबर-जुय - नंगल (मे) मइय- 
कुलिय-संदण - सोया-रह-सगड-जाण-जोग्ग-अट्टा लग-चरिअ-दा र- 
गोपुर - फलिह (हा)-जंतसूलिय (या)-लउड - मुसंढि (मुसु ढि)- 
सयग्धी-बहु पहरणा-वरणुवक्खराण कए, अण्णेहिं थ एवमाइए- 


प्रथम अध्ययन : दिसा-अआखंव ्‌ 


हिं बहुहि कारणसर्शणह हिंसंति ते तरुगणे भणिता अभणिता ' 
(भणिए य) एबमादी । 

सत्ते सत्तपरिवज्जिया उवहणंति दढमूढा दारुणमती कोहा 
माणा माया लोभा हासा रती अरती सोय वेदत्य जोयधम्मत्थ- 
कामहेउ सबसा अवसा अट्ठाए अणट्ठाए य तसपाणं थावरे य 
हिसंति । 

मंदबुद्धी सवसा हणंति, अवसा हसांति, सवसा अवसा 
दुहओ हणांंति । अट्ठा हणंति, अणट्ठा हणंति, अट्ठा अणदूठा 
दुहभो हणंति | हस्सा हमंति, वेरा हस्तंति, रती (य) 
हणंति, हस्सा वेरारती हणंति। कुद्धा हणंति, लुड्ा 
हणंति, मुद्धा हणंति, कुद्धा लुद्धा मुद्धा हणंति ॥ अत्था हणंत्ति, 
धम्मा हरणंति, कामा हणंति, अत्या धम्मा कामा हणंति ॥सू०३॥ 

संस्कृत-छाया 

त॑ व पुनः कुर्वन्ति केचित पापा: असंयता अविरता अनिभुतपरिणाम 
दुष्प्रयोगा: प्राणब्धं भयंकर बहुविध॑ बहुप्रकारं परवुःशोत्पादनप्रसक्ता एतेघु 
ग्रसस्थावरेयु जीवेधु प्रतिनिविष्टा:, कितत्‌ ? 

पाठीन - तिसि-तिसिगलाइसेकशज-विविधजातिमंड्क-दिविधकर्छ प- 
नक्चकर-मकरद्विविध - भृठसंढ-प्राह - विलिबेष्टक - संदुक-सीमाकार-पुलक- 
सु सुमार-बहुप्रकारानू जलचरविधानकृतांश्येबमादीन्‌ । 

कुरंग-रुर-सरभ - चमर-संबरो-रजक्ष - शशक-प्रशय-गोण-रोहित-हुय 
गज-खर-करणल-खजि-बानर-गवय-वक-भ्टृूगाल- कोल-भार्जार 
शोकन्दलक-आवरसोें-कोंफतिक-भोंकर्ण-मुय-महिष-ण्याप्र-छगल-दो पिक-श्वान- 
तरक्ष-ऋक्ष-भल्ल-शादू ल-सिह-चिल्लण. (चित्रल)-चतुष्पदधिधानकतांसचेद 
मादीन्‌ । 

अजगर-गोणस-ब राह - मुकुलि-काकोदर-दर्भपुर्ष-आसालिक-भहोरण- 
कप । हल 

क्षाश्ल-शरस्व-सेह-सल्लक उन्दर-मकुल « शरट-जआाहक 
साडहिल - चातुष्पदिका (वातोत्पतिका) भृहपोधिका: (मृहशोकिलिका:] 
सरिसुपगलांस्लेबसादीन्‌ 


डेंइ ओ प्रश्तव्याकरणं सूत्र 


कादस्थक - बक - बलाका - सारस - जाड़ा - सेतीक - कुलल-बंजुल- 
यारिष्लक्ष - कौर (कोव)-शकुन - दीपिका - (पिपीलिका) -हंस-धृतराष्ट्र- 
पयभत्स (क्मास) - कुटोफ्रोश - फ्रोंच - वकतुण्ड - ढेलि (जि) कालग- 
' सुथोपुख - कपिल-पिगल - (पिगलाक्षक) - काक-कारण्ड (करण्ड)-जबक्रवाक- 
उत्को श-गरड़-पिगुल-शुक-बहि-मदनसाला. (शाला) - मंदोमुख-तन्‍्दमानक- 
कोरंक-भ्‌ गारक-कोजालक-जोवजोबक-तित्तिर-व्स क - लावक्‌- कपिजलक- 
कपोतक-पारायतक-चटक-ढिक-कुकु टक-ससर (बेसर)-मयू रक-चको रक- 
हुदपोण्डरोक (शालक)-करक-जिरल्ल (बीरल्ल )-श्येन-बायस-विह॒ग-(विहुंग)- 
भेनाशित-चास- ( चावष ) -वल्गुलि-चमंस्थिल-विततपक्षि-सतुद्गप क्षि-खचर- 
विधानहृतांश्वेवमादीन्‌ । 


जलस्थलखचारिणस्तु (श्व) पठ्चेन्द्रियान्‌ पशुगणान्‌ दिकत्रि- 
कचतुरिन्द्रियान्‌ विविधान्‌ जीवान्‌प्रियजोबितान्‌ सरणदुःखप्रतिकलान 
वराकान्‌ ध्तन्ति बहुसंक्लिष्टकर्म्माण: । 

एभिविविधे कारण, कि तत्‌ ? चमं-वसा-मांस-मेव:-शोणित-यकृत- 
फिप्फिस-भस्तुलिग-हृदयान्त्रपित्तफोफस-दंतार्थभू,. अस्थि-सज्जा-सख-नयन- 
कर्ण -स्तायु-तासिका- धमनी -शउू ग - दंष्ट्रा - पिचछ-जिष-विधाण - बालहेतो:, 
हिंसंति च । 

भ्रमरमधुकरोगणान्‌ रसेथु मृद्धा,, तथेव श्रोजियान्‌ शरोरोपक रणार्थ 
कृषणान्‌, दीन्द्रियान्‌ बहुन्‌ वस्त्रोपयृहपरिसण्डनायंस्‌ ! 

अन्येश्वेबसादिभिः बहुलिः कारणशतेरबुधा इहू हिसन्ति जअसान्‌ 
प्राणान, हसांश्वेकेन्द्रियान्‌ बहुन्‌ वराकान्‌ तसांश्चान्यांस्तदाश्रितांश्येव 
तनुशरोरान्‌, समारंभन्ते । 

अन्राणान्‌, अशरणानू, अनाथान, अबान्धवान्‌ू, कर्मनिगडबद्धान, 
अकुशलपरिणाममंवबुद्धिजन-दुविज्ेयान्‌, पृथिवीमयान्‌, पृथिवीसंशितानू, जल- 
मयात्र जलगतान्‌ू, अनलानिल - तुणवनस्पतिगणनिश्चितांश्य _तस्मयतज्जो- 
वॉश्चेव तदाधारान्‌ (तदाहारान्‌) तत्परिणतवर्णंगन्धरसस्पर्शशरीररूपान 
अचाक्ष्‌ घांश्चाक्ष घांश्व त्रसकायान्‌ असंख्यान्‌ स्थावर+यांश्व सूक्मबादर- 
. प्रत्येकशरोरनामसाधारणांश्चानन्तान्‌ ध्तन्ति अविजानतश्च परिजानतश्य 

जीवान्‌ एपिविविधेः कारणे:, कि तत्‌ ? 

कर्षण-पुष्करिणी-वापी - वप्र-कृप-सरस्तडाग-चिति-वेदिका-आातिका- 
आराम विहार स्तुप-प्राकार द्वार-गोपुर-अट्टालक-खरिका-सेतु-संकरम-प्रासाद- 
बिकल्प-भवन-गृह-शरण-लयन-आपण-चेत्य-देवकुल-चित्रस भा-प्रपा- आयतन- 
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आवसध-भूमिगहू-संडपानां थ कृते, भाजन-साण्डोपकरणस्थ विविधस्या्थाय 
पृथिवों हिंसन्ति मंददुद्धिका: । 

जल छल सम्जनक-पान-भोजन-वस्त्रधावन-शोचादिशधि 

पचन-पाचन ज्वालन-विदशेने रग्निं । 

सूप्पं-ब्यजन-तालव॒न्त- (मयूरांग) पृथुनक-हुणमुख- करतल-सर्गपत्र- 
वस्त्रादिभिरनिलं । 

आगार - परिचार (प्रतिचार)-सत्य - भोजन - शयनासन - फलक- 
मुशलोदूचल-ततबविततातोद् - वहुन - वाहुन-मण्डप - विविध भवन- तोरण- 
विटंग - वेवकुल - जालकादं धन्द्र - निय हु (निव्यू हु) - चख्र - शालिका- 
वेदिका - निःअ्रेणि - द्रोजी - चद्भ री - कोल-मुण्डका (सेढक) - ससा-प्रपा- 
बसथनान्धमाल्यानुलेपास्य र-युग-लांगल - मे (मर) तिक - कुलिक - स्पन्दन- 
शिबिका - रथ-शकट - यान - पुष्पाट्टालक-चरिका-दवार-गोपुर-परिधा-यंत्र- 
शूलिका-लकुट-भुशुण्डि-शतध्नी बहुप्रहरणा5व रणोपस्कराजां छुते 
साविभिवेहृर्तिः कारणशर्तेहिंसन्ति तांस्तरुगणान्‌ । 

भणितानभणितांश्लेवमादीनू_ सस्‍्वान्‌ सस्वपरिवर्जितासुपध्नन्ति 
हृढ-मढा दारणसतयः फ्रोधान्मानान्मायाया लोभात्‌ हात्यरत्यरातिशोकात्‌ 
वेदार्थो (वेदार्थ) जीब (जीत) धर्मार्थकामहेतो: स्ववशा अवशा जर्थायानर्भाव 
च॒ अ्रसप्राणान्‌ स्थावरांश्च हिसन्ति । 

मन्दबुद्धयय: सवशा घ्वन्ति, अवशा घ्नन्ति, स्ववशा अवबशा दिया 
ध्नन्ति, अर्थाय ध्नन्ति, अनर्थाय घ्नन्ति, अथयानर्थाय दिया ध्नन्ति, हास्पाद 
घ्लन्ति, वेराद ध्लान्त, रतेघ्नन्ति, हस्यवेररतिस्यो घ्लन्ति, कुद्धा ध्नस्ति, 
लुब्धा ध्नान्ति, मुग्धा ध्नन्ति, ऋद्धा मुग्धा लुब्धा ध्वन्ति, अर्थाद्‌ ध्नन्ति, 
धर्माद घ्नन्ति, कामाद्‌ घ्नन्ति, अर्थाद्‌ धर्मात्कामाद ध्नन्ति ।स्‌०॥२॥ 

पदार्थान्वय--(पुण चर केवि) और फिर कई (पावा) पापी (असंजया) 
असंयमी (अविरया) पापक्तिया से अविरत, (अनिहुण परिणामवृष्पयोगी) अनुपशान्त 
परिणामों में मन-वचन-काया को दृष्प्रयुक्त करने वाले, (परदुक्लोपायण पसत्ता) 
परडुःखोत्पादन में तत्पर, (इमेह) इन (तसभावरेहि) जस और स्थायर, (जोबे!ह) 
जोवों में, (पडिणिविट्रा) हं बभाव रखने वाले, (तं) पूर्वतृत्र में जिसके 
विधिन्न सास बता जे हैं, उस, (सयंकरं) भयंकर, (अहुविहं) अनेक भेदप्रणेद 
वाले, (बहुप्पयारं) अनेक प्रकार के (पाणयहे) प्राणिवध को (करेंति) करते 
हैं। (कि ते?) थे प्राजअथ किन-फिसक्ा किस लिए करते हैं ? (पाहीण- 
तिलितिमिगल-अणेग झस-विविहजातिसंडुक्क - दृविहकण्छम - कक्कचरक-मगरबुबिह 
मुसंढ-विविहृगाह-दिलियेदय-मंडुय-सोमागार - पुलक - सुसुमार अहुष्पवारा जसयरः 


रद श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


विहाजाकए थे एबसादोी) पाठोत सासका मत्स्य, तिमि-बड़ासत्स्य, तिसिगल नामक 
सहाभत्स्य, विविध प्रकार की छोटो मछलियाँ, अनेक जाति के मेंढक, दो प्रकार के 
कछुए, नक्जक नाम के जलजंतु, दो प्रकार के मगर, सूद्सह नामक मत्स्य, ग्राह 
(घड़ियाल), पूंछ से लपेट लेने वाले दिलिवेध्टक नामक प्राह, संदुक, सोमाकार, 
और पुलक थे पाँचों प्रहह-विशेष के भेद, सु सुमार नामक जलजर जन्‍्तु इत्यादि ये और 
ऐसे बहुत से प्रकार के जलचर जीवों का प्राणवध करते हैं, जिनके अनेक भेव बताए 
हैं । तथा (कुरंग-रर-सरभ-जमर-संबर-उरब्भ-ससय-पसय-गोण-रोहिय-हय-गय-खर- 
करभस-खरगी-वानर-गवय-विग-सियाल - कोल - सज्जार - कोलसुणग-सिरियगदलगावत्त- 
कोकलिय-सिय-सहिस-वियग्घ-छगल-दोविय-साण - सतरण्छ-अच्छ - भल्‍्ल - सहू,ल-सीह- 
खिल्लस-चउप्पयविहाणा कए य एवमादी) कुरंग-हिरण, रुरु जाति का मृग, अध्टापव 
नाम के लोकप्रिसिद्ध जंगली पशु, चमरो गाय, सांभर, भेड़, सरगोश, प्रशय नामक 
दो खुरों वाले जंगली जानवर, बेल , रोहित नामक चोपाया जानवर, घोड़ा, हाथी, 
गधा, ऊँठ, गेंडा, बंदर, रोज नासक जंगलो गाय-गवय, सेड़िया, गीवड़, चूहे की 
सी आकृति वाला कोल नामक जन्तु, बिलाव, बड़ा सूअर, श्रीकंदल तथा आबर्स 
नामक एक-खुरवाले पशु, रात में कों कों करने वाला कोफकतिक नासक जानवर, 
दो खुरबाला गोकर्ण नाम का पशुविशेष, मुग, भेसा, बाघ, बकरा, चोता, कुत्ता, 
बिज्जू-जरख, रोछ, भालू, शादू ल, (यब्बरशेर), सिंह, चिल्लल नामक वन्य जन्‍्तु- 
विशेष, ये और ऐसे सब चतुष्पद जोवों के अनेक प्रकार होते हैं, जिनके प्रकार 
पहले बता चुके हैं। पे सब चोपाये जानवरों के भेद हैं। इस प्रकार चोपाये 
जानवरों की पूर्वोक्त कर लोग हिसा करते हैं (घ) तथा (अयगरगोणसव राहु-मउलि 
काओवर-दब्भ-पुषण्फ-आसालिय-महोरगोरगविहाणकए ये एक्सादी) अजगर, बिना फन 
बाले सर्प, दृष्टि-विष सर्प, परड़ (काकोदर) नामक सांप, वर्वोकर सर्प या दर्षपुष्प 
तासक सर्प, आसालिक नामक बड़े सपं, सहोरग (बहुत बड़े सप), ये सब पेट के अल 
गति करने बाले उरःपरिसर्प हैं, जिनके अनेक प्रकार बतलाए गए हैं। इन पेट और 
भुजा के अल पर रंग कर या सरक कर चलने वाले सपं जाति के विशिष्ट जन्तुओ 
का प्राणबध वे ऋूर लोग करते हैं। तथा (छारल-सरंब-सेह-सल्लग-गोधा-उंदर-ण उल- 
सरव-जाहग-मंगुस-खाडहिल-चाउप्पाइया छिरोलिया-सिरिसिवगरण एवसादी) भुजाओं 
से चलने वाले क्षारल, सरस्य, सेहला---जिसके शरीर पर चारों ओर कांटे होते हैं, 
जो गोल और काला होता है, शल्यक (सोसोलिया), गोह, चूहा, नेवला, गिरगिट, 
कॉकड़ा, कांटों से आवृत शरोर वाला जाहुक, छछुदर, गिलहरी, बातोत्पतिक था 
जार पेरो से चलने वाले चातुष्पदिक भुजपरिसर्प जर्तु जो भुजा से सरक कर चलते 
हैं, छिपकली इत्यादि ये और इन जैसे अनेक भुजपरिसपं जीचों का प्राणवध थे क्रकर्मा 
करते हैं। तथा (कार्यबक-बक-बलाका-सारस-आडा-सेतीय-कुलल-बंशुल-पारिष्पय-कौर 
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(१)-सउण-रीविय (पोषीलिय) हंस-धसरिट्रय (पथ) भास-कुलोकीस-कु ल-दयतु ड-ढेलि 
(लि) यालय-सुपोसुह-कविल-पिगल  (क्लग)-कारंडग-लजक्कवाग-उककोस-गरुल-पिंपुल- 
सुय-बरहिण-सयणसाल-नंबीसुह- नंदमाणग - कोरंक - भिगारग - कोजालग-जोबजीवक- 
तित्तिर-बट्ूग-लावक-कर्पिजल - कबोतक-पारेवयग - लड़ग (चिडिग)-डिक-कुक्कुड-वेसर- 
मयूरग-चउरग-हयपोंडरोय-करक-वोी (जी) रल्ल-सेण-वायस-जिह (हूं) ग-सिणासि-खास- 
वरगुलि-चम्मट्रिल-विततपक्खि-समुप्गपविज-खहुयरविहाजाकए एयमादी) हंस, बगुला, 
बलाका - बगुली, सारस, आड़ो वे सेतीका नामक जलपक्षो, लाल परों वाले 
कुलल नामक हुंत, संजन, चंचल जाति के पारिप्लब, सुरोे था फोवपक्षी, टिट॒हरो 
मासक शकुन, देवी ताम की सादापक्षी, सफेद पंख वाले हंस, काली चोंच वाले 
धृतराष्ट्र नाम के हंस, काले मुह वाले पकरभास या भास सलामक पक्षी, कुटीकोश, 
ऋौल, जलसुर्गों, ढेलिकालग नामक जलचरपक्षी या देणीकालक, बेया नासक 
पक्षी, सुगरी, कपिल, पिगल या पिगलाक्ष - पहाड़ी फौज, कारंडक नासक 
जलचरपक्षोी, चकया, कुरर, गरड़, लाल तोता, लालमु हु वाला तोता, पिज्छ बाले 
मोर, मेता, नंदीमुख, भूमिवर्तों दो अंग्रुलभर के शरीर वाला-संदमानक, कोरंक, 
भूगारक, चोौकोर आकृति वाले फोणालक, जीवजीवक, अकोर, तीतर, बतक, बटेर- 
लाबा,कसेड़ी, कपिजल, कबूतर, विशेध प्रकार के कपोत, चिड़िया,पानी पर चलने वाले 
दिक, गिद्ध, सुर्गा, बेसरथा, पिज्रहित मोर, खतुर अफोर, हुदपुण्डरोक, करक- 
ब्रह में पेदा होने वाला, चीरिलिक या वीरलल नामक पक्षिविशेष, बाज, कौआ, 
बिहूंग नामक पक्षोविशेष, प्रेनाशित, चास, वल्गुलो, चमगोदड़, विततपक्षों और 
समुद्ग पक्षी--जों मनुष्य क्षेत्र से बाहर रहते हैं; इस प्रकार जिन आकाशचारी या 
उड़ने वाले पक्षियों के यहाँ नाम बताए गए हैं, ये और इन जेसे और भो पक्षियों 
का थे ऋरकर्मा सोग प्रणबध करते हैं । 

इस प्रकार (जलयललह॒चारिणो) जल, स्थल और आकाश में चलने बाले, 
(पंचेंदिय) पंचेन्द्रिय, (पसुगण) पशुगणों का, (बियतियचर्जारिदिए) द्वील्िय, 
ज्रीन्द्रिय, और चतुरिन्धिय, (विविहे) नाना प्रकार के, (पियजोजिए) अपनी जिंदगी 
को अत्यन्त प्यारो समझने वाले, (सरणवबुक्लपडिकूले) मुत्यु के दुःख से बिलकुल 
खिलाफ, (वराए) बेचारे, (जोबे) जोबों का ये (बहुसंकिलिटुकम्मा) अत्यन्त बुष्टकर्स 
बाले प्राणी (इमेहि विविहे्ठ कारणेहि) इन विविध प्रयोजनों से, (हथंति) बच 
करते हैं । (किते ?) वे प्रयोजन कोन-कौतन से हैँ ?) अस्म-यसा-मंस-मेश्-सोणिय- 
जगफिण्फिस-मत्थुलु ग-हिययंत-पिसफोप्फस-दंतहुा) असड़ें, 'र्जी, मांस, भेदा, ररह, 
जिगर, फेफड़े, दिमाग-भेजे, हृदय, आँतों, पिल-फोफस-यानो शरीर का एक भाग-फुष्फुस 


डे 
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और दाँतों के लिये, तथा (अद्विसिज-नहु-नयण-कण्ण-ब्हारणि-नक्क-धमणि-सिय-दाढि- 
पिछछ-विस-विसाण-वालहेउ ) हुइडी, मज्जा, नल, आँख, काम, स्तायु - नसों - रणों, 
नाक, धसनियों-ताडियों, सींग, दाढ़, पिछछ, विष, हाथोदांत और केशों के लिए 
सारते है। (य) और, (रसेसु गिद्धा) रसों में आसक्त लोलुप प्राणी (भमरमधुकरीगणे) 
भौरों ओर मथुमक्खियों को (हिंसंति) हिंसा करते हैं। (तहेव) इसो प्रकार, 
(बत्थोहरपरिसंडणट्टा) घर में सोने, नहाने, शौच जाने, वस्त्रादि का प्रसाधन 
(श्वू गार) करने, भोजन बनाने, भोजन करने, पानी रखने आदि के गुहों-उपयहों का 
खासतौर से रंगरोगन करने या सुशोभित करने के लिए, (सरोरोवगरणट्ठाए) शरीर 
और अन्य साधनों को सस्कारित करने या शुद्ध करते या माँजने धोने के लिए, 
(किवणे) दयनीय (बहवे) बहुत से (तेइंविए) तीन इन्द्रियों बाले जोबो, (बेइंविए) वो 
इन्द्रियो वाले प्राणियों को मारते हैं। (५) और, (एवमाविएहि) ये और इसी प्रकार 
के (अण्णेहिं) अन्य, (बहुहिं) बहुत से, (कारणसतेहिं) सेकड़ों कारणों से, (अबुहा) 
अज्ञानी जीव (इह) इस लोक में, (तसे पाणे) त्रस प्राणियों को, (हिंसंति) हिंसा करते 
है । (4) और (बहये) बहुत से (बराए) बेचारे दोन, (इसे) इन सामने दिखाई देने 
वाले, (एगिंदिए) एकेन्तिय (पाणे) जीवों का, (य) और (तदस्सिए) उन एकेन्द्रिय 
जीबो के आश्ित (चेव) हो, (अष्णे) दूसरे, (तणुसरीरे) बहुत छोटे शरोर वाले 
(तसे) असजीवो का, (समारंध्ंति) नाश कर डालते हैं। इसो तरह (अत्ताणे) 
सुरक्षारहित, (असरणे) शरणहीन, (अगाहे) अनाथ, (अबाधवे) बन्धुजनरहित, 
(फम्सनिगलबद्ध ) कर्मों की बेड़ियो से जफड़ें हुए, (अकुसल परिणाम मंदबुद्धि जण- 
दुष्विजाणए) मिथ्यात्व के उदय से अशुभ परिणाम वालो तथा मंदबुद्धिलोगो द्वारा 
मुश्किल से जाने जा सकने योग्य जोवन वालो (पुढबीमए) प्रृथ्वीमयशरीर वालो ; 
(पुड्वीसंसिए) प्रृध्वी के आश्चित रहने वाले अलसिया आदि त्रस जीबों, एव 
(जलमए) जलमयशरीरवालो (जलगए) जल के आश्रित रहने वाले फुहारे आदि 
जीवों , (अणलाणिलतणवस्सइगणनिस्सिए) अग्नि, वायु, तृथ और वनस्पतिगण के 
आश्षित रहने वाले त्रस जीवों (य) और (तम्मयतज्जिए चेव) उन्हों अग्नि, वायु, 
बनस्पति आवि के ही विकार जन्य, जो उन्हीं मे रहते है, उन्हें, तथा अग्नि आदि की 
योनियों वाले जीवों, (तदाहारे) उन्हीं के आधार पर रहने वालो या पृथ्वी आदि का 
ही आहार करने वालो, (तप्परिणय-व्णगंधरसफासबोंदिरूुवे) उन्हीं पृथ्वो आदि के 
रूप मे परिणत वर्ण, गन्ध, रस और स्पशंमय शरीर बालों, (अचक्खुसे) आँखों से नहीं 
दिखाई देने वालों (य) भौर (चक्खुसे) आँखों से दिखाई देने वालो, (असंखे तसकाइए) 
असख्य असकायिक जीवों (य) तथा (सुहमबायर पत्तेयसरीर नामसाधारण अणते 
थावरकाए) सूक्ष्म, बादर, प्रत्येक शरीर और साधारण शरीर पाले अनंत स्थायर 
का्यिक जीयों का, (अविजाणओ) अपने दुःख को नहीं जानने वाले (य) और (बिजाणओ ) 
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जानने वाले, (जीव) जोबों का (इमेहि) आगे बताए जाने वाले हन (विविहेहि) विभिन्‍न, 
(कारणेहि) कारणों से (हणंति) घात करते हैं । 

(कि ते ?) वे कारण कौन-कौन-से हैं ? (करिसण-पोक्जरिणो-धावि-वप्पिणि-क्व- 
सर-तलाग-घिति-वेहया-खातिय-आरास-विहार-थूभ-पागार-दार-गोउर-अट्टालग-जरिया-सेतु- 
संकसम-पासाय-विकप्प-भवण-घर-सरण-लेण-आवण-चेइय-देवकुल-चिस्सभा-पवा-आायतणा- 
वसहू-भूमिधर-मंडवाण कए) खेती या खेत, पुष्करणी - छोटा तालाब-पोखर, बावड़ी, 
क्यारियाँ, कुआ, तालाब, कमलसरोवर, खिता, वेदिका, खाई, आग, बोदविहार या 
मठ. स्तृूप, कोट, द्वार, नगर का सदर दरवाजा, अटारो, नगर और कोट के बोच में 
आठ हाथ चोड़ा मार्ग, पुल, विकट स्थान से उत्तरने का सार्ग, राजभवन-महल, 
बंगला, या प्रासाद के अन्तर्गत मकान, भवन-पक्‍्का घर, मामूलो घर, तृणकुटीर- 
झौंपड़ी, पर्वतीय आवासस्थल, याजार, यक्षादि की प्रतिमा के स्थान, देवालय - शिखर-# 
बद्धदेव-भवन, खित्रो से सुसज्जित सभामण्डप, प्याऊ, वेवायतन - देवस्थान, तापसों का 
आश्रम, भूमिगह-तलघर या भौंयरा, छाया के लिए कपड़े के तम्बू - मंडप के लिए, 
(य) और, (विविहस्स) अनेक प्रकार के (भाषण भंडोवगरणस्स) सोना-चांदी, ताम्बा, 
पीतल आदि धातुओ के बर्तनों तथा मिट्टी के अनेक किस्म के बर्तनों एवं नमक मिर्च 
आदि बेचने को सामपग्री,रूप (किराना) तथा ऊखल मूसल आदि साधनरूप उपकरणों के 
(अट्टाए) निमित्त, (मंद बुद्धिया) मंदबुद्धिवाले लोग, (पुढथि) पृथ्वोकायिक जोवों की, 
(हिसति) हिसा करते हैं। (५) और, (मज्जणय-पाण-भोयण-वत्थ-धोवण-सोयमादि्शह) 
समान, पाल, भोजन,वस्त्र धोने और शौच (सफाई मांजमे, धोने, कुल्ला करने,टट्टी जाने 
आदि) आवि कारणों से (जलं) जलकायिक जोबों का (4) तथा (पय्णपयावण जलावण- 
विदंसणेहि)पकाने, पकवाने, जलाने,उजाला करने आदि कारणों से (अगणि) अग्निकाय 
के जीवो का, तथा (सुप्प-वियण-तालयंट-परिध्नक-हुणसुह - करयल-सग्गपत्त-वत्थ 
एवमावि्शह) सूप (छाज), पंलों, ताड़ के पत्तों के पंखे, मोरपंख, कागज आदि के पन्ने, 
सु हु,हाथ, सर््गबृक्ष के पले,वस्त्र आदि से (हुवा करके) (अगिलं) वायुकाथिकजोयों का 
घात करते हैं। तथा (अगार-परि (डि) यार-भपस-सोयण-सयभासण-फलक-सुसल- 
उखल-तत-विततातोज्ज-वहूण-वाहुण-मंडव-विधविहृुभवण-तो रण-विटंग-देवकुल-जालयद्ध चंद - 
निम्जुहग - चंदसालिय - वेतिय -निस्सेणि-दोणि-अंगेरी-खील-मंडव-सभावसह-गंधसल्ला- 
जलेबणवर-जुय-नंगल-मेइय-कुलिय-संदत - सीया-रह-सगड-जाणजोग्प-अट्वालय-चरिअ- 
दार-गोपुर-फलिह-जंत-सूलिया-लउ३-सुसंदि-समग्धी-बहुपहरणा-बरणुवक्खराण कए) घर, 
वलवार आदि का स्थान, मोदक आदि भव्यवस्तु, चावल आदि भोजन, शय्या, आसन 
(खाट या पलंग) लकड़ो का तख्त (पट्टा), भूसल, ऊखल, वोणा आदि याद्य, होल, 
मगाड़ें आदि बाजे, जहाज, गाड़ी आदि सवारो, लता आदि का संडप, अनेक प्रकार 
के भवन (ईमारतें), तोरण, कबूतरों के बेठने का स्थान, वेवालय, झरोसे, विशेष 
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किल्‍स को सीढ़ियाँ,दरवाजे पर अगल-बगल में निकले हुए लकड़ी के कंगरे,चोबारा,बेदी, 
निसेनी, नाव, जड़ी टोकरी, कील (खूटियाँ), रावटो या लेमा (कपड़े को पटकुटो), 
सभा, प्याऊ, सठ, सुगन्धित चूर्ण (पाउडर), फूलों की साला और चल्दन आदि का 
लेप, कपड़े, जूड़ा (जुआ), हल, खेत को जोतने के बाद भूमि को सम करने बाला 
औजार (शुहागा), हल फो तरह का खेती का औजार, विशेष प्रकार का रथ, पालको, 
रथ, बेलगाड़ो, यान-एकफ विशेष प्रकार को घोड़ा आदि के खुतने से चलने वालो गाड़ो, 
अटारी, नगर और प्राकार के बीच का आठ हाथ का मार्ग, द्वार, नगर फा सदर 
बरवाजा, आगल, रेंहट या खाई को ढकने के लिए अरघट्ट आवि यंत्र, शूली, लाठी, 
बंदूक, तोप, तलबार आवि बहुत प्रहार करने के शस्त्र, ढाल, कयच आदि आवरण, 
एबं संच, पलंग, सकान आवबि उपकरणों--साधनो के लिए, (एक्सादिए्ह) मे और 
७ देसी प्रकार के (अण्णेहि) अन्य, (बहुहि) बहुत से, (कारणसर्णाहे) संकड़ों कारणों 
--प्रयोजनों को लेकर (ते) उन (तरुगणे) व॒क्षों के समूह (उपलक्षण से अन्य वस- 
स्पतिकायिक जोवों) को (हिंसंति) हिसा करते हें । (एवमादो) इस प्रकार और भो, 
(भणिता) फहे हुए (अभषणिए य) अथवा नहीं कहे हुए, (सत्तपरिवज्जिया) शक्ति हीन, 
(सत्ते) प्राणियों करा, (दढसुढा) पापकर्म में दृढ़ और घृढ्ठ अथवा बज्यमूर्ल, (वारुणमतो) 
कठोर बृद्धि वाले जीव (उयहर्णत) घात करते हैं। किस फारण से मारते है ? 
(कोहा) क्रोध, 6५ और ईर्ष्या के बश, (माणा) अभिमान के वश, (साया) कपटवश, 
(लोहा) लोभवश, (हास-रतो-अरती-सोय-बेदत्य-जीय फामत्थधस्महेउ) हास्य के वश, 
रति,अरति और शोक के वश, बेद अर्थात्‌ स्त्री वेद, पुरुषवेद व नपु सकयवेद से से फिसो 
वेद के उदय होने पर उस को पूति के लिए, अथवा '“वेदत्थ” पाठ होने से 'वेदोक्त 
अनुष्ठान के लिए' यह अर्थ भी निकलता है । जोने की कामना के लिए, काम भोग को 
वाह्छापुतिं के लिए, अर्थ के लिए और कुलजाति आदि के तथाकर्थित धर्म पालन के 
लिए या धर्म के नाम पर बताई हुई क्रिया के हेतु; (सबसा) स्वाघीन (अबसा) या 
पराधीन होकर, (अट्ठा) प्रयोजन से (ज) और (अणदूठाए) बिना हो प्रयोजन के, 
(तसपाणे) त्रसजीबों (4) और (थावरे) स्थावरजीवों को (हिसंति) हिसा करते हैं । 
(मंदबुद्धी सवसा हणंति) संदबुद्धि वाले अज्ञजन स्वाधोन होकर मारते है, 
(अवबसा हणंति) पराधोन होकर मारते हैं, (सवसा अवसा दुहओ हणंति) स्वतत्र व 
परतन्न होकर दोनो प्रकार से मारते हैं, (अट्ठा हभंति) प्रयोजनबश सारते हैं, (अणटूठा 
हणंति) बिना प्रयोजन के मारते हैं (अदृठा अणट्ठा बुहुओ हणंति) प्रयोजन व 
निष्प्रयोजन दोनों तरह से मारते हूँ, (हस्सा हणंति) हंसी में मारते है, (बेरा हणंति) 
शत्रुतावस मारते हैं, (रतो हमंति) भोगों में रति (आसक्ति) के कारण से मारते हैँ, 
(हस्सवेरारतीय हणंति) कई हंसो, बेर और रति इन तोनों कारणों से मारते हैं, 
(कुढ्ा हथ॑ति) कई ऋद्ध होकर मारते हैँ,(लुद्धा हथंति) कई सुब्ध यानी किसी चोज में 
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आसक्त होकर मारते हैं, (मुडा हुणंति) कई किसी पर सुर्ध (फिदा) होकर मारते 
हैं या भूद्ध बस कर मारते हैं (कुद्धा लुद्ा सुधा हथंति) कई कोधी, लुब्ख और सुरध 
होकर मारते हैं, (अत्या हघंति) कई अर्थ के निमिल से मारते हैं, (धम्सा हणंति) 
कई धर्म के नास पर मारते हैं; (कामा हणंति) कई कामभोग के लिए सारते हैं, 
(अस्था धस्मा कामा हुणंति) कई अर्थ--धनसम्पत्ति, धर्म और काम को लेकर 
मारते हैं । 

मूलार्थ-- कई पापिष्ठ, असंयमी,पाप क्रिया से अविरत, मन वचन काया 
को अनुपश्ञान्त परिणामों में दुष्प्रयुक्त करने वाले दे को दुःख देने में उद्यत 
इन आगे कहे जाने वाले त्रस ओर स्थावर जीवबो के ढ्वंषी लोग पृव॑सूत्रोक्त 
अनेक प्रकार के उस भयंकर प्राणिवध को करते हैं । 

वे जिन-जिन प्राणियों का और जिस-जिस प्रयोजन से वध करते हैं 
उनके नाम इस प्रकार हैं- पाठीन,तिमि, तिमिगल (महामत्स्य),विविध प्रकार 
की छोटो मछलियाँ, अनेक जाति के मेंढक, दो श्रकार के कछए, नक्रों का 
समूह, दो तरह के मगरमच्छ, मृढसंड नामक मत्स्य, ग्राह्‌ (धडियाल), दिलि 
वेष्टक, मंदूक, सीमाकार और पुलक ये पाचों प्रकार के ग्राह, सु सुमार-- 
शिशुमार इत्यादि ये और ऐसे अनेक प्रकार के जलचरजीवो का वे वध 
करते है । 

तथा हिरण, रुरु नामक मृग, अष्टापद नामक लोकप्रसिद्ध जंगली पश, 
चमरी गाय, सांभर, भेड़, खरगोश, प्रशय नामक दो खुरो वाले जंगली जानवर, 
बैल, रोहित नामक चौपाया जानवर, घोड़ा, हाथी, गधा, ऊंट, गेंडा, बंदर, 
रोजनामक जंगली गाय (गवय), भेड़िया, गीदड़, चहे की-सी आकृति बाला 
कोल, बिलाव, बड़ा सूअर, श्रीकंदल और आवत्त नामक एकखुर वाले पशु, 
लोमडी या रात मे 'को को” करने वाला कोंकतिक नामक जंगली जानवर, 
दो खुरवाला गोकर्ण, मृग, भेंसा, बाघ, बकरा, चीता, कुत्ता, बिज्ज (जरख) 
रीछ, भालू, शादू ल (केसरी सिंह), सिंह और चिल्लल इत्यादि ; ये ओर इस 
प्रकार के और भी अनेक प्रकार के चोपाये जीवों को वे मारते है । 

इसी प्रकार अजगर, बिना फन वाले सपं॑, हृष्टिविषसप, परड़, दर्वीकर, 
दर्भ पुष्पसप, असालिक सप, महोरग (विशाल काय सांप) ; इत्यादि नानाविध 
पेट के बल चलने वाले उरःपरिसपं जानवर है । इन सब सप जातीय प्राणियों 
का वे क्र रकर्मा वध करते हैं । 


इसी प्रकार क्षारल, सरम्ब, सेहला (कांटेदार काला जीव), शल्यक, 
गोह, चहा, नेवला, गिरगिठ, केंकड़ा, जाहक, छछ्कु दर, गिलहरी, वातोत्त्पत्तिक 
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और छिपकली आदि नाना प्रकार के चातुष्पदिक और भुजाओं से सरक कर 
चलने वाले श्रुजपरिसपं प्राणी होते है, जिनका वध वे अधम करते है । 

तथा हंस, बगुला, बगुली, सारस, आडी व सेतीका नामक जलपक्षी, 
लालपेरों वाले कुलल हंस, खंजन, पारिप्लव, सुग्गे या कीव पक्षी, टिट्हरी, 
देवी नाम की मादापक्षी, सफेद पंखवाले हंस, काली चोंच वाले धुतराष्ट्र हंस, 
काले मुह वाले पवभास या भासपक्षी, कुटीक्रोश, क्रोंच (कुररी), जलमुर्गी, 
ढेलिकालग (ढेणिकालक), सूचीमुख (बंया पक्षी), सुगरी. कपिल, कारडक, 
पिगल या पिंगलाक्ष-पहाड़ी कोआ, चकवा, कुरर, गरुड, लाल तोता, लाल 
मुह वाला तोता, पिच्छ वाले मोर, मना, नंदीमुख, नंदमाणक, कोरंक, 
अगारक,कोणालक, जीवजीवक, चकोर, तीतर, बतक, लावा (बटेर), कमेडी, 
कर्पिजल, कबूतर, विशेष जाति का कबूतर, चिड़िया, ढिक (पानी पर चलने 
वाले), गिद्ध, सुर्गा, बेसर, बिना पिच्छ का मोर चकोर, हृदपु डरीक, करक, 
बाज, कौआ, विहंग नामक पक्षी, भेनाशित, चास, वल्गुली-बागल, चमगीदड 
इत्यादि नानाविध आकाशचारी या पंखो के बल उडने वाले ये तथा और भी 
अनेक पक्षी होते है, जिनका वे निर्दंय लोग वध करते है । 

इसी प्रकार उपयु कत जलचर,स्थलचर-चोपाये, उरःपरिसर्प भुजपरिसर्प 
और खेचरपक्षी , इन पञ्चेन्द्रिय तियेझुचगति के प्राणियों को तथा दो इन्द्रियो 
वाले, तीन इन्द्रियों वाले नाना प्रकार के विकलेन्द्रिय त्रस जीव, जिनको अपना 
जीवन अत्यन्त प्रिय है, जो मृत्यु के दुःख को कतई नही चाहते , उन बेचारे 
दीन जीवो की ये दुष्टकर्म करने वाले दुरात्मा आगे बताए जाने वाले निम्नोक्त 
विविध कारणो--प्रयोजनों से हिसा करते है । 

वे प्रयोजन कौन-कोन से हैं, यह बता रहे है-- उनमे से कई तो चमड़े, 
चर्बी, मांस, मेदा, रक्त, जिगर, फेफड़े, भेजा (दिमाग), हृदय, आंतो, पित्त, 
फोफस (फुप्फुस) ओर दांतों के लिए उन निरपराध जीवों का प्राणवध करते 
हैं। तथा कई हड्डी, मज्जा, नख, आँखे, कानों, स्नायुओ-नसो (रमो), नाक, 
धमनियों (नाडियो), सीगो दाढ़, पिच्छ, विष, हाथीदात ओर केश्ो के (प्राप्त 
करने के) लिए उनका प्राणनाश करते है । 

और कई रसलोलुप अधम शहद प्राप्त करने के लोभ मे भौरो और 
मधुमक्खियो का प्राणवध कर देते है । 

इसी तरह कई मूढ अपने वस्त्रों को रंगने या बढ़िया बनाने एवं घर मे 
सोने, नहाने, शोच जाने, वस्त्रादि का प्रसाधन (प् गार) करने, भोजन बनाने, 
पानी रखने आदि के उपगृहो को खासतौर से रगरौगनकरने या सुशोभितकरने 
के लिए एवं कई अपने शरीर और अन्य साधनो को संस्कारित करने, मांजने, 
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धोने या सांफ करने के लिए दीन-हीनअगणिततीन इन्द्रियों ओर दो इन्द्रिय वाले 
जीवों की हिंसा करते हैं। इसी प्रकार के दूसरे बहुत-से सेंकड़ों कारणों से अज्ञानी 
जीव इस लोक मे बैचारे त्रसजीवों का वध कर डालते हैं । इसी प्रकार बहुत-से 
अज्ञानी जीव बेचारे इन एकेन्द्रिय जीवो का और उन एकैन्द्रिय जीवों के ही 
आश्रित बहुत से सूक्ष्म शरीर वाले त्रसजोबों का नाश कर डालते हैं । 

वे एकेन्द्रिय जीव सुरक्षारहित, अद्रण, अनाथ, बन्धुजनरहित, कर्मों 
की बेड़ियो से जकड़े हुए होते हैं, मिथ्यात्वी होने से उनके परिणाम शुभ नहीं 
होते, मंदबुद्धि प्राणियों को उनके अस्तित्व का ज्ञान दुष्कर होता है । उनमें 
पृथ्वीकायिक जीवो का शरीर प्रृध्वीमय होता है, उनके आश्रित कई 
अलसिया आदि त्रसजीव होते हैं, अप्काय के जीवो का शरीर जलमय होता 
है, उसके आश्रित फुआरे वर्गरह बहुत-से त्रस जन्तु रहते हैं, तथा अग्नि, वायु 
और वनस्पति आदि का हारीर भी क्रमशः अग्निमय, वायुमय और वनस्पति- 
मय होता है, उनके आश्वित रहने वाले या उन्ही के ही विकार से उत्पन्न कई 
जन्तु होते है। ये सब एकेन्द्रिय जीव पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पति 
के हो आधार पर या आहार पर रहते है, ओर पृथ्वी आदि के रूप मे ही 
परिणत वर्ण-गन्ध-रस-स्पशंभय शरीर घारण करके रहते हैं। इनमें कई 
सूक्ष्म है जो आँखों से दिखाई नही देते ; कई आँखों से दिखाई देते है । ऐसे 
त्रसकायिक जीव असंख्य होते है। ओर स्थावर कायिक जीव सूक्ष्म, बादर, 
प्रत्येक और साधारण दरीर के भेद से अनन्त हैं। इनमें से कई जीव अपने 
विनाश के दुःख को स्पष्ट महसूस करते है और कई स्पष्ट महसूस नहीं 
करते । मोहान्ध जीव आगे बताये जाने वाले इन विविध कारणो--प्रयोजनों 
से उनका संहार करते है। वे प्रयोजन इस प्रकार है-- 

कृषिकर्म, पुष्करिणी, बावड़ी, खेत, क्यारी, कुआ, तालाब, कमलों 
वाला सरोवर, चिता, वेदिका, खाई, बाग, बोद्ध-विहार या मठ, स्तृूप कोट, 
द्वार, नगर का सदर दरवाजा, अटारी, नगर और कोट के बीच का आठ 
हाथ का मार्ग, पुल, उबड़खाबड़ जगह से उतरने का रास्ता, राजमहल, 
बंगला या प्रासाद के अन्तर्गत मकान, भवन (पक्‍काघर), तृणकुटीर या 
भोौंपडी, मामूली घर, गुफा, बाजार, यक्षादि की प्रतिमा का स्थान, 
शिखर वाले देवालय (मन्दिर), चित्रों से सुसज्जित सभामण्डप, प्याऊ, 
देवायतन, तापसों का आश्रम या मठ, भूमिगृूह, और मण्डप (तम्ब्‌ ) 
के लिए तथा अनेक प्रकार के सोने. चांदी, तांबा, पीतल आदि धातुओं के 
अनेक किस्म के बतंनों एवं नमक मिर्च आदि बेचने के साधनों (किरामे) 
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तथा ऊलल सूसल आदि अनेक उपकरणों के लिए मन्द बुद्धि लोग पृथ्वीकायिक 
जीवों की हिंसा करते हैं । 

स्नान, पान, भोजन, वस्त्रप्रक्षालन तथा शौच आदि कार्यों के लिए 
जलकाथिक जीवों की हिंसा करते हैं । 

एवं पकाने, पकवाने, जलाने और उजाला करने आदि कामो के 
लिए अग्निकायिक जीवो को हिंसा करते है । 


सूप (छाज), पंखों, ताड़पत्र के पंखो, मोर पंख के पंखो,कागज आदि के 
पन्ने, मु ह, हथेली, सग्गंवृक्ष के पत्त और वस्त्र आदि साधनों से वायुकायिक 
जीवों की हिंसा करते हैं । 

तथा मकान, तलवार वर्गरह का म्यान,मोदक आदि भक्ष्यवस्तु, भोजन, 
दय्या,आआसन,लकड़ी के पट्टे, ऊखल, मूसल,वीणा आदि तार वाले बाजे, ढोल- 
नगाडे आदि चमड़े से मढ़े हुए बाजे, अन्य बाजे, जहाज गाड़ी आदि सवारी, 
लता आदि का मंडप,अनेक प्रकार के भवन (इमारतें), तोरण,कब्तरो के बंठने 
का स्थान, देवालय, भरोखे, विशेष किस्म की सीढियां, दरवाजे पर अगल 
बगल में निकले हुए लकड़ी के कंग्रे, चोबारा, वेदी, निसेनी, नाव, बड़ी 
टोकरी, कील (खू'टियाँ), रावटी (खेमा), सभा, प्याऊ, मठ, सुगन्धित चूर्ण 
(पाउडर), फूलों की माला ओर चंदन आदि का लेप, कपडे, जुड़ा-जुआ, 
हल, खेत जोतने के बाद भूमि को सम करने वाला ओजार (सुहागा) हल की 
तरह का खेती का ओजार, विशेष प्रकार का रथ, पालकी, रथ, बैलगाडी, 
यान (घोडा आदि के जुतने से चलने वाली सवारी), एक तरह की पालकी, 
अटारी, नगर ओर प्राकार के बीच का ८ हाथ चौडा रास्ता, द्वार, नगर का 
सदर दरवाजा, आगल, अरघट आदि यंत्र, छूली, लाठी, बंदूक, तोप, अन्य 
हथियार, ढाल, कबच आदि आवरण, मंच आदि उपकरणो-- साधनो के लिए, 
इन और ऐसे ही दूसरे बहुत से सेकडो कारणों--प्रयोजनो से वे उन तरुगणों 
(उपलक्षण से वनस्पतिकायिक जीवो) की हिसा करते है । 


इस प्रकार और भी ऊपर कहे हुए या नही कहे हुए शक्तिहीन प्राणियों 
का पापकम में दृढ, मूढ़ व कठोरमति जीव घात करते हैं। उनमें से कई तो 
क्रोध के वश, कई मान के वश, कई माया के वश, कई लोभ के वश, कई 
हँसी, रति, अरति ओर शोक के वश, कई स्त्री आदि वेद का उदय होने पर 
उसकी पूर्ति के लिए, अथवा वेदोक्त अनुष्ठान के लिए, जीने की कामना ते 
प्र रित होकर कामभोग की इच्छा पूरी करते के लिए, अथ के लिए और 
कुल जाति आदि के तथाकथित धर्म के पालन के लिए या धर्म के नाम पर 
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बताई हुई क्रिया के हेतु स्वाधीन होकर या पराधीन होकर, प्रयोजन से या 
निष्प्रयोजन त्रसजीवों और स्थावर जीवों की हिंसा करते हैं । 

कई मंदमति अज्ञजन इन्हें स्वाधीन होकर मारते हैं, कई पराधीन 
होकर मारते हैं, कई स्वाधीन ओर पराधीन होकर दोनों तरह से मारते हैं, 
कई प्रयोजनवश मारते हैं, कई बिना ही प्रयोजन के मारतें हैं, कई प्रयोजन 
और निष्प्रयोजन दोनों तरह से मारते हैं, कई हास्यवश् मारते हैं, कई बेर 
(अदावत) के कारण मारते है, कई भोगों में रति (आर्सक्ति) के कारण मारते 
हैं, कई हंसी, बेर ओर रति तीनों कारणों से मारते हैं, कई क्र द्ध होकर 
मारते हैं, कई लुब्ध (आसक्त) होकर मारते है, कई मुग्ध (फेदा) होकर 
मारते हैं, कई क्र द्धू, लुब्ध ओर मुग्ध होकर मारते हैं, कई अथ के निमित्त से 
मारते हैं, कई घर्म के नाम पर मारते है, कई कामभोग के लिए मारते हैं, कई 
अथे, धर्म और काम तीनों के निमित्त से मारते हैं । 

व्याख्या 

तीन बातें--प्रस्तुत सूत्रपाठ में मुख्यतकया तीन बातों पर प्रकाश डाला 
गया है--- 

(१) हिंसक जीवो के स्वभाव पर, (२) जिन जीवो की हिंसा की जाती है, 
उनके नामोल्लेख पर, (३) हिसा के “कारण, प्रयोजन या निमित्त पर । 

(हिंसक जोवों का स्वध्ाव---हिसाकर्त्ता जीवों के स्वभाव का वर्णन करते 
हुए शास्त्रकार कहते हैं कि इस लोक और परलोक मे सर्वेत्र दुःख देने वाली, अनेक 
भेद-प्रभेदयुक्त भयकर हिंसा में वे है प्रवृत्त होते हैं, जिनकी आत्मा पापानुबस्धी 
पापकर्म के उदय से रातदिन पाप में ही मग्न रहती है , जो केवल इन्द्रियों और 
मन के ही गुलाम है, जिन्हे सयम (नियत्रण) नाम की कोई चीज नहीं सुहाती, 
पापकार्यों से विरत न होने के कारण जो ज्ञान, दर्शन, चारित्र, त्याग, तप, सुध्यान, 
भावना आदि से क्रोसो दूर रहते हैं, जिनके मन मे कभी शान्त परिणाम नही आते 
और उन अशान्त परिणामों के कारण जिनके मन, वचन और काया दुष्प्रवृत्तियों मे 
बेरोकटोक भटकते रहते हैं, इस कारण जो सदा अज्ञान, मोह ओर प्रमाद में 
ग्रस्त रहते हैं । 

हिंसा किए जाने वाले जीव--शास्त्रकार ने पड्चेन्द्रिय से लेकर क्रमश: 
एकेन्द्रिय तक के जीवो का नामोल्लेख करके स्पष्ट समझा दिया है। पश्चेन्द्रिय 
तियेंड्बजीवों मे स्थलचर (चतुष्पद, चोपाये), उरः्परिसपें और 'भुजपरिसर्प, जलचर- 
मत्स्य आदि और खेचर-पक्षियो के क्रश” नाम खोल कर तथा चतुरिन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, 
द्वीन्द्रिय, एव पृथ्वीकाय आदि स्थावर जीवों का सामान्यतया उल्लेख करके यह 
बता दिया है कि कोई भी व्यक्ति इस भ्रम में न रहे कि हम परड्चेन्द्रियों और उनमें 
भी मनुष्यो को ही इस ससार में जीने का अधिकार है ।_ मनुष्य के सिवाय अन्य सब 
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प्राणी मनुष्य के मौजशौक या वैषयिक सुख कामना की पूर्ति के लिए हैं। उन जीवों 
को भी जीने का अधिकार है। अपनी आत्मा के समान उन्हे भी सुख और दुख का 
सवेदन होता है, उन्हें भी मरने का दुख अतीव पीडा पहुंचाता है । पृथ्वी, जल, अग्नि, 
वायु और वनस्पति, इन एकेन्द्रिय प्राणियों मे चाहे चेतना सुषुप्न या मूच्छित हो, 
प्ररन्तु है अवश्य । बैंदिक धर्मंमान्य स्मृतिशास्त्र मे भी इसे माना है--- 

अन्तःप्रश्ञा भवन्येते सुखदुःखसभमन्विता: । 

शारीरज: करमंदोबेर्यान्ति स्थावरतां नरः ॥ 

'ये स्थावर जीव भी सुख और दुख के सवेदन से युक्त और अन्‍्तश्चेतना वाले 
होते हैं। मनुष्य शरीरजन्य कर्म-दोषो के कारण स्थावर योनियो को प्राप्त 
करता है !' 

मनुष्य ससार के सभी प्राणियों मे ज्येष्ठ और श्र प्ठ माना जाता है। उसकी 
ज्येष्ठता और श्रेष्ठता तभी सार्थक हो सकती है, जब वह अपने से निम्न और अविक- 
सित चेतना वाले या अल्पविकसित चेतनाशील प्राणियों के प्रति करुणा, सहानुभूति, 
बत्सलता, और आत्मीयता का व्यवहार करे । यही कारण है कि शास्त्रकारों ने उन 
प्राणियो की दयनीयता का सजीव चित्र खीचकर ससार के श्रेष्ठ प्राणी--मनुष्य 
का ध्यान आकर्षित किया है कि “वे बेचारे अत्राण है, अशरण है, अनाथ है, अबाधव 
हैं, अपने पूर्वकृत कर्मों को बेडियो से जकडे हुए हैं, मिथ्यात्ववश अकुशल परिणामी हैं, 
साधारण मदबुद्धि मानव इनके अस्तित्व की उपेक्षाकर देता है। इसी प्रकार तियेब्च- 
पचेन्द्रिय (जलस्थलनभचारी) जीवो और विकलेन्द्रिय (दो-तीन-चार इन्द्रियो वाले) 
जीवो की भी दयनीयदशा का वर्णन करते हुए कहा है--इन्‍्हे अपनी जिंदगी प्यारी है, 
ये के के दुख के खिलाफ हैं, दीनहीन हैं और अनेक प्रकार के सविलष्ट कर्मों से बंधे 
हुए है । 

समस्त ससारी जीवो का मौटे तौर से स्वरूप समझने के लिए हम नीचे एक 
तालिका दे रहे हैं-- 


| 


श्र्स स्थावर 
मे एकेन्द्रिय 
| | | | 
द्वीन्द्रिय. त्रीन्द्रिय. चतुरिन्द्रिय पड्चेन्द्रिय १ पृथ्वीकाय 
+ २ अप्काय 
| | ३ तेजस्काय 
तियँच १ जलचर मनुष्य नारक देव ४ वायुकाय 
२ स्थलचर ५ वनस्पति काय 
हे खेचर 
४ उर'परिसर्प 


५ भुजपरिसर्प 
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यद्यपि प्रस्तुत सूत्रपाठ में तियंब्न्यगति के एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक के 
जीवों के नाम गिनाये हैं, तथापि स्पष्ट समझने के लिए हम संक्षेप मे इनकी व्याख्या 
कर देते हैं--- 

तिरयअ्चपब्रेन्द्रिय के ५ भेद हैं--जलचर, स्थलचर, खेचर, उर:परिसर्प और 
भुजपरिसर्प । 

जलघर वे हैं, जो जल में ही चलते हैं, स्थल पर जिनका जीवन टिक नहीं 
सकता, जल के सहार से ही जो अपना जीवन टिकाते हैं। वे न आकाश में उड़ सकते 
है, न स्थल पर चल सकते है । जैसे मछली, मगरमच्छ, घडियाल आदि जलचारी 
जन्तु । 

स्थलचर वे है, जो इस जमीन पर ही चल सकते है, न वे उड सकते हैं और 
न वे जल मे चल सकते है, जैसे हाथी, घोड़ा, गधा, बैल, गाय, हिरण आदि चौपाये 
जानवर । 

उरःपरिसर्प वे है, जो पेट के बल रैग कर या सरककर चलते हैं, यद्यपि वे 
चलते जमीन पर ही है, किन्तु चौपाये जानवरों की तरह पैरो के बल नहीं चल सकते । 
जैसे अजगर, सर्प, महासप॑ आदि । ये न आकाश मे उड सकते है, न जल में चल सकते 
है । हाँ, कुछ साप तेर जरूर नेते है । 


भुजपरिसर्प वे है, जो भुजाओं के बल गति करते हैं । वे न तो उड सकते हैं, 
न जल में चल सकते हैं | जैसे--चूहा, नेबला, गिरगिट, गिलहरी आदि। यद्यपि ये 
भी भूचर है, तथापि चौपाये जानवरों की तरह पैरों से नही चलते । 

लेचर वे हैं, जो आकाश मे या जमीन से ऊपर उडने वाले प्राणी हैं। यद्यपि 
ये जमीन पर उतरते हैं, टिकते हैं, परन्तु खासतौर से ये अपने पंखों के बल पर आकाश में 
उडते हैं । इसलिए इन्हे पक्षी कहा है। जैसे कबृतर, चिडिया, हस, बाज, कौआ, 
मोर, नकोर, तीतर आदि । 

ये पाँचों ही प्रकार के तियेञड्च पचेन्द्रिय कहलाते हैं । 

चतुरिन्द्रिय वे जीव हैं, जिनके स्परशनेन्द्रिय (शरीर-त्वचा),रसनेन्द्रिय, ध्राणन्द्रिय 
और चक्ष्‌रिन्द्रिय ये चार इन्द्रियाँ हो । जैसे--भोौरा, टिड्डी, मधुमक्खी आदि । 

श्रीन्रिय जीव वे है, जितके स्पर्शन, रसन और प्राण ये तीन इन्द्रियां हो । 
जैसे---चीटी, मकौड़े, कीड़े आदि । 

द्ीन्द्रिय जीव वे हैं, जिनके स्पर्शनेन्द्रिय और रसनेन्द्रिय ये दो ही इन्द्रियां हों । 
जैसे--- शंख, सीप, अलसिया, लट आदि । पचेन्द्रिय से लेकर द्वीन्द्रिय तक त्रस जीव 
कहलाते हैं । न 
एकेखिय जीव वे हैं, जिनके सिर्फ एक ही स्परशनेन्द्रिय हो। जैसे--- 


६० श्री प्रश्व्याकरण सूत्र 


पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पति कायिक जीव । ये पाँचो स्थावर” जीव 
कहलाते हैं । 

वृष्वोक्षषिक जीव वे हैं, जिनका शरीर ही पृथ्वीमय है, पृथ्वी का ही बना 
हुआ है । जहाँ जैसा पृथ्वी का रंग (रूप), रस (स्वाद), गध (खुशबू या बदबू), और 
स्पर्श होगा, वैसा और तद्गूप ही उन जीवो का शरीर होगा। जैसे--मिट्टी, मुरड, 
हिंगुल, हडताल, हिरमच, नमक, पत्थर, रत्न, मणिमाणिक्य, अभ्रक शिला आदि । 

अप्काधिक जीव वे हैं, जिनका शरीर ही जलमय है, जल का ही बना हुआ 
है । जहाँ जैसा जल का रग (रूप) गध, रस (स्वाद) और स्पर्श (ठडा या गर्म आदि) 
होगा बैसा और तद्रूप ही उन जीवो का शरीर होगा। जैसे कुए तालाब, बावड़ी, 
समुद्र, नदी, झरना, बरसात आदि का पानी । 

तेजस्कायिफ जीव वे हैं, जिनका शरीर ही अग्निमय है, अग्नि का ही बना हुआ 
है । अग्नि का रूप, गध और स्पर्श जहाँ जैसा होगा, वहाँ बैसा और तद्गभ[प ही उन जीवो 
का शरीर होगा । जैसे---आग, ज्वाला, अगारे, चिनगारी आदि । 

बायुकायिक जीव वे हैं, जिनका शरीर ही वायुरूप है, हवा का ही बना हुआ 
है । वायु का वर्ण, गध, रस और स्पर्श जहाँ जैसा होगा, वहाँ उन जीवों का शरीर 
भी बैसा तद्गूप होगा। जैसे---उक्‍्कलियाबात, मडलियावात, घनवात, तनुवात, शुद्ध- 
बात आदि । 

यनस्पतिकायिक जीव वे हैं, जिनका शरीर ही वनस्पतिमय है, वनस्पति का 
ही बना हुआ है । जहाँ जैसा भी रग (रूप), रस, (स्वाद), गध और स्पर्श होगा, 
वहाँ उन जीवो का शरीर भी वैसा और उसी रूप में परिणत हो जायगा। जैसे 
विविध शाक, भाजी, फल, आम, नीम, जामुन आदि के पेड, पौधे, फूल, ईव, कपास, 
विविध प्रकार के धान्य, आदि । 

ये पाचो एकेन्द्रिय और स्थावर जीव दो प्रकार के हैं-- सूक्ष्म और बादर । 

सूक्ष्म एकेन्द्रिय वे हैं, जो काटे नहीं कटते, मारे नहीं मरते । वे अपनी आयु 
पूर्ण करके ही मरते हैं। इन्हें किसी आधार की आवश्यकता नही रहती ! ये सारे लोक 
में ठसाठस भरे हैं। इनका रास्ता कोई दीवार या प्रतिबन्ध रोक नहीं सकते । 

बादर एकेन्ब्रिय वे हैं, जो दूसरो को रोकते हैं, स्वयं भी दूसरे से रोके जाने हैं, 
जो शस्त्र से कट सकते हैं- 

वनस्पतिकायिक जीवो के इन भेदो के अलावा दो भेद और हैं-- प्रत्येक वन- 
स्पतिकाय और साधारण वनस्पतिकाय । जो एक शरीर का एक ही स्वामी हो, वह 
प्रत्येक वसस्पतिकाय कहलाता है जैसे--फल, बीज, अन्न आदि । और जहाँ एक ही शरीर 





१ इनका विस्तृत वर्णन प्रज्ञापना सूत्र के प्रथम पद में देखें । --सपादक 


प्रथम अध्ययन : हिसा-आश्रव है 


में अनन्त जीव रहते हैं या एक शरोर के अनन्त जीव स्वामी हैं, एक ही साथ जन्म लेते 
हैं, एक ही साथ मरते हैं, एक ही साथ श्वासोच्छवास लेते हैं, उन्हें साधारण बरस्पति- 
काय कहते है | जैसे---जमीकद, आलू, रतालु आदि । इसके अलावा पृथ्वीकाय आदि 
के जीवो के आश्रित बहुत से जीव रहते हैं, वे तरस कहलाते हैं। उनमे कई तो आँखों 
से दिखाई देते है, कई नही दिखाई देते । माईक्रॉसकोप आदि यत्रो या खुर्देबीनों से 
देखने पर वे चलते फिरते नजर आते हैं। जैसे जल के आश्रित फुआरे आदि, हवा के 
आश्चित कीटाणु, मिट्टी के आश्चित कीट, वनस्पति के आश्रित कीटाणु आदि । 

जीवों के भेद और नाम बताने का प्रयोजन--कई लोग यह प्रश्न उठाते हैं कि 
यहाँ हिंसा के प्रकरण में जीवो के भेद और नाम बताने की क्या आवश्यकता थी ? 
इसके उत्तर में ज्ञानी पुरुषो का कहना है कि जब तक कोई व्यक्ति जीवो का स्वरूप, 
उनके भेद और नाम, तथा उनके रहने के स्थान नहीं जान लेगा, तब तक वहू उनकी 
हिंसा से कँसे विरत होगा ? हिंसा और अहिंसा तो प्राणियों को लेकर ही होती है ! 
जिसे इस ससार के चेतनाशील जीवों का पता नहीं, वह अपने जीवन की तरह 
दूसरो के अस्तित्व या जीवन को बचाने का प्रयत्त भी कैसे करेगा ? जब वह 
जान जायगा कि इन प्राणियों मे भी मेरी हो तरह की-सी चेतना है, तभी वह 
इनकी हिसा करने से रुकेगा । दूमरी बात यह है कि जीव-अजीब के विवेक से रहित 
मूढ़ लोग किन-किन जीवों को कैसे-कैंस और किस-किस प्रयोजन से हिसा कर बैठते हैं, 
यह बताने के लिए यहाँ जीवों के *बरूप, भेद ओर नाम बताना शास्त्र कार को अभीष्ट 
है । तीसरी बात यह है कि कई प्राचीन मतवादी गाय आदि में आत्मा नही मानते थे, 
वे कहते थे- -0०७ ॥95 7॥0 50४] (गाय में आत्मा नही होती ।), इसी प्रकार आज 
भी बगाल आदि प्रान्तो में मछली को जलतरोई मानकर उसके खाने से कोई परहेज 
नही करते, चीनी लोग तो कई जलजन्तुओ को कच्चे ही चबा जाते हैं तथा जैन 
सिद्धान्तो से अनभिज्ञ अन्य धर्म सम्प्रदाय के बहुत-से लोग मिट्टी, पानी, हवा, अग्नि, 
बनस्पति आदि में चेतना या जीवन नही मानते, उन्हे स्पष्ट रूप से बताने के लिए भी 
त्रस की तरह स्थावर जीवो का वर्णन करना आवश्यक था । 

जोब का लक्षण और उनमें वेतना का प्रमाज--“उबओगलक्खणो ओबो'--.- 
जिसमें उपयोग हो यानी ज्ञान ओर दर्शन का उपयोग हो, जानने और बिशेष प्रकार 
से देखने---चित्तनपूर्वक जानने की शक्ति हो, जिसे सुख और दुःख का सवेदन होता हो 
उसे जीव कहते हैं । प्रत्येक जीव मे चाहे वह सूक्ष्म से सूक्ष्म निगोद का ही जीव क्यों 
न हो, चेतना विद्यमान रहती है । उसी चेतना के कारण उसमें प्राण टिकते हैं, शरीर 
के अगोपाग, इन्द्रियाँ और मन काम करते हैं। यह बात दूसरी है कि किसी जीव मे 
चेतना अव्यक्त व सुधुप्त होती है, किसी मे कुछ कम जागृत होती है, किसी में विशेष 
जागृत होती है । यह तो चेतना के अल्प विकास और अधिक विकास का अन्तर है। 


| । श्री प्रश्नव्वाकरण सूंत 


परन्तु चेतना सब जीवों मे अवश्य रहेगी । चाहे किसी जीव का दर्शन और ज्ञान कितना ही 
आवृत क्यों न हो जाय,फिर भी उसके आठ रुचक प्रदेश तो खुले रहते है । कहने का मतलब 
है क्रि ऐसा कभी नहीं होता कि वह जिंदा रहे,लेकिन उसमे चैतन्य कतई न रहे । जब चैतन्य 
मृत्यु होने से निकल जाता है तो वह निश्चेतन या निर्जीव हो जाता है । अत एकेन्द्रिय 
जीव से लेकर पज्चेन्द्रिय जीव तक मे चैतन्य जब तक रहता है, तब तक उसमे जीवत्व 
रहता है, उसमें आत्मा रहती है | जितने भी जीव है, उनमे आत्मा जरूर होती है । 


पृथ्वीकाय के जीवो मे चेतना होने का सबूत यह है कि खान आदि मे से 
शिलाएं या चट्टाने तोड़कर निकाल लेने और चूरा डालने के कई महीनों के बाद वहाँ 
पहले की तरह पुन शिलाएं बन जाती हैं। यह वृद्धि क्‍या बिना चेतना के 
हो सकती है। जिस मिट्टी को सूर्य की किरणों का या प्राणियो का आवागसन के कारण 
स्पर्श होता रहता है, वह तो अचेतन हो जाती है, लेकिन जो नीचे से खोदकर निकाली 
जाती है, वह सजीव होती है, उसका लेप लगाने पर वह जहर को चूस लेती है, घाव 
को ठीक कर देती है, उसे खाद और पानी मिलने पर उससे अनाज, पेड़-पौधे आदि 
उग जाते हैं। क्‍या यह मिट्टी की जीवनी शक्ति का चिह्न नही है। इसी प्रकार जल- 
कायिक जीवों में भी चेतना होने का प्रमाण यह है कि पानी की पट्टी बाध देने पर वह 
रोगी को स्वस्थ कर देता है, घाव पर पानी की पट्टी लगातार बाधने पर वह मवाद 
आदि को साफकर उसे चूस लेता है। यह उसकी जीवनी शक्ति का चमत्कार नही तो 
क्या है ? अग्निकाय और वायुकाय में भी चेतनाशक्ति मौजूद है, तभी तो अगर कोई 
न बुझाए या रोक न लगाए तो वे अपने आप आगे से आगे बढ़ते जाते हैं। वनस्पति- 
काय में चेतना ओर सुखदु खादि का सवेदन अनुभव से, शास्त्रों से और वतंमानकाल 
के वनस्पति विज्ञान वेत्ताओ द्वारा प्रत्यक्ष से भी सिद्ध है। वृक्ष श्वास लेते हैं ओर छोडते 
हैं। दिन मे उनकी छाया मे बैठने पर वे ऑक्सिजन (स्वास्थ्यवर्धक प्राणवायु) छोड़ते 
हैं और मनुष्य के मुह से निकलने वाले कार्बन को ग्रहण करते है। मनुष्य के लिए 
ऑक्सिजन लाभदायक होता है, वृक्षों के लिए कार्बन । इसी प्रकार अफ़ीका आदि देशों 
में कई पेड ऐसे पाये गये हैं जो जहरीला धु आ या गैस छोडते है, जिससे पास आने 
वाला दम घुटकर मर जाता है। कई ऐसे वृक्ष भी वहाँ पाये गये हैं, जो पास में आने 
वाले मनुष्य या पशु आदि को नीचे झुक कर पकड़ लेते हैं और उसे चूसकर छोड़ देते 
हैं। कई पेड ऐसे भी पाये गये है, जो अपने पत्तो पर किसी कीड़ या पक्षी आदि को 
बैठते ही उसे दोने की तरह बद कर लेते हैं, वह प्राणी उसी मे फ्त कर मर जाता 
है। कई पेडो के पत्ते करवत की तरह तीखे होते हैं, वे प्राणो के पास में आते ही 
उसके अग को चोर डालते हैं। लाजवती (छुइ मुई) नाम की वनस्पति छूते ही सिकुड़ 
जाती है। फिर वनस्पतियों को बढते और फैलते हम देखते हैं। यह बातें क्या जड़ में 
पाई जा सकती हैं ? क्या ये बाते वनस्पति मे चेततता--सजीवता के प्रभाण नही हैं? 


प्रथम अध्ययन : हिंसा-आअ्वं ३ 


कुछ वर्षों पहले बंगाल के वनस्पति विज्ञान के आचार्य जगदीशचन्द्र बसु ने बस्वई में 
प्रदर्शनी लगाकर वनस्पति मे सुख और दुख के संवेदन का होना प्रत्यक्ष सिद्ध कर 
बताया था । उन्होने दर्शको से कहा कि मैं इस वनस्पति को गाली देता हूं, फिर प्रशंसा 
करता हू, देखना इसकी इस पर क्या प्रतिक्रिया होती है ? उन्होंने पहले गाली दी तो 
वह एकाएक मुरझा गई । फिर उसकी प्रशसा की तो वह खिल उठी । यह वनस्पति में 
जीवन का प्रत्यक्ष सबूत है। 

इसी प्रकार द्वीन्द्रिय, त्रीच्धिय और चतुरिन्द्रिय त्रस प्राणियों मे चेतना प्रत्यक्ष 
दिखाई देती है, वे बिना किसी की प्रेरणा के स्वतत्र गति करते हैं, कष्ट देने पर तड़- 
फते हैं, धूप से छाया मे उठाकर रखो तो सुखी होते है; उनको छूने या उन पर प्रहार 
करने से वे एकदम छटपटा उठते है, दुखी होते हैं। चाहे वे बोल न सकें था अपनी 
बेदना को व्यक्त न कर सके, किन्तु उनकी चेष्टाओं से तो प्रत्यक्ष जाना जा सकता है। 
इसलिए इनके सजोव होने मे तो कोई सदेह ही नही है । 

इससे आगे अधिक विकसित चैतन्य वाले तिर्यञझच परच्चेन्द्रिय जीव हैं, जिनके भेद 
और नाम विस्तार से शास्त्रकार ने बताए ही हैं। उनकी चेतना तो प्रत्यक्ष देखी जा 
सकती है, उनमे से बहुत से तो अपनी अव्यक्त भाषा में अपने सुख-दुख के संवेदन 
को व्यक्त भी करते है। पालतू पशु ही नही, ऋर से ऋर माने जाने वाले सिंह 
सर्प आदि जानवर भी उन्हे सुख पहुंचाने वाले उपकारी के प्रति क्ुंतश्ञ होकर अपनी 
हिसावृत्ति तक छोड देते हैं, मित्रवत्‌ बन जाते है। जब उन्हे कोई मारता, पीटता, 
सताता या हैरान करता है तो वे बदला लेने या सामना करने को तैयार हो जाते हैं । 
यह सुख और दुख के सवेदन की स्पष्ट प्रतिक्रिया उनमे देखी जा सकती है | तब क्या 
यह कहने की कोई यु जाइश रह जाती है कि इन पू्वोक्त विविध तियंज्च पचेन्द्रिय 
जीवों मे चैतन्य या जीवनशक्ति नही है ? 

चेतना के विकास का तारतस्य--एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक के सब 

जीवो में चेतना विद्यमान होने पर भी उसके विकास मे उत्तरोत्तर न्यूनाधिकता पाई 
जाती है; विकास की न्यूनाधिकता का कारण उनमे प्राण और इन्द्रियो की न्यूना- 
घिकता है । जैसे एकेन्द्रिय मे सिर्फ एक स्पर्शनेन्द्रिय ही है, इसलिए प्राण भी शरीर, 
स्पर्शनेन्द्रिय, श्वासोच्छूवास और आयुष्य ये ४ ही हैं । द्रव्यमन न होने के कारण उन 
जीवो में चेतना अव्यक्त, सुषुप्त या मुच्छित रहती है। अत्यन्त अविकसित चेतना है । 
उससे बढकर चेतना का विकास ह्वीन्द्रिय में होता है, उसमे स्पर्शनेन्द्रिय और जिह्ठ र्द्रिय 
होने से रसनेन्द्रिय और वचन ये दो प्राण बढ़ गए। एकेन्द्रिय से द्वीरिद्रिय जीवों 
में थोड़ी-सी ज्यादा विकसित चेतना है। त्रीन्द्रिय जीवों मे स्पर्शनेन्द्रिय, रसनेन्द्रिय 
और ज्राणेन्द्रिय बल प्राण अधिक होने से तथा चतुरिन्द्रिय में पहले की 
अपेक्षा चक्षुरिन्द्रिय बल प्राण अंधिक होने से उत्तरोत्तर चेतना का विकास 
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बढ़ा है । इसके बाद तियंञ्च पञ्चेन्द्रिय में पांचों इन्द्रियाँ होने से जो सज्ञी (समनस्क) 
हैं, उनमें दसों ही प्राण होने से उनकी चेतना पहले के चारो कोटि के जीवो से अधिक- 
समर विकसित होती हैं। जिसकी चेतना जितनी अधिक विकसित होती है, उसे सुख 
और दुःख का सवेदत उतना ही अधिक होता है, और निम्न कोटि के जीवो की अपेक्षा 
उनमें ज्ञान, समझ व अपने हिताहित को पहिचानने की बुद्धि अधिकतम होती है । 
जिन जीवो की चेतना जितनी अधिक विकसित होती है, उनकी हिसा करने में 

हिंसाकर्ता मे ऋरता उतनी ही ज्यादा होती है, इसलिए उसकी हिसा से पाप कर्म का 
बध भी प्रबल होता है । कहने का मतलब यह है कि एकेन्द्रिय जीवो की अपेक्षा द्वीन्द्रिय 
जीवो की हिंसा में पाप कर्म का बन्ध अधिक, त्रीन्द्रिय की हिंसा मे उससे अधिक, और 
चतुरिन्द्रिय जीवो की हिंसा मे उससे भी अधिक पाप कर्म का बन्ध होता 'है, तथा पञ्चे- 
र्द्रिय जीवो की हिंसा मे अधिकतम पाप कर्म का बन्ध होता है । इसका अर्थ यह नहीं है 
कि एकेन्द्रिय जीवो की हिंसा से पाप कर्म का बन्ध नही होता । हिंसा की तीद्गता-मन्दता 
जीवो की चेतना के तीव्र मन्‍्द विकास पर और हिसाकर्ता के परिणामों की तीब्नता- 
मन्दता पर निर्भर है । 

प्राणिवध करने के प्रयोजनों या कारणों पर विश्वार--शास्त्रकार ने मूलपाठ मे 
पंचेन्द्रिय से एकेन्द्रिय तक के जीवो की हिंसा के जिन-जिन प्रयोजनों पर प्रकाश डाला 
है, वे तो स्पष्ट हैं। खासतौर से पण्चेद्धिय प्राणियों की हिसा चमडे, मास आदि के 
लिए होती है, विकलेन्द्रिय जीवों की हिंसा शरीर, वस्त्र, घर आदि विविध वस्तुओं को 
सुशोभित करने या कई दवाइयाँ बनाने आदि के लिए की जाती है, और एकेन्द्रिय 
जीवो का हिसा खान पान, शय्या, वस्त्र, जीवनोपयोगी विवध साधनों, मकानात 
बनाने एवं खेती, व्यापार आदि धधों मे या बाग बगीचे आदि के निमित्त से की 
जाती है। 

हिंसा के प्रयोजनो या कारणों के बताने का उहूं श्य यही है कि मानव इन 
कारणों से जहां तक हो सके दूर रहे, इनसे बचने की कोशिश करें, कम से कम आव- 
ब्रयकताओ से काम चलाए, अत्यन्त सात््विक और सादा जीवन बिताए, जीवननिर्बाह 
के साधनों मे कटौती करे । क्योकि जीवन मे जितनी अधिक हिंसा बढ़ेगी, उतना ही 
उसके अपने लिए दु.ख की परम्परा बढ़ेगी, आत्मा की उन्नति में उतने ही विध्न बढ़गे, 
भविष्य मे हिसा की उस अधिकता के फलस्वरूप विकास प्राप्त होने का मार्ग अवरुद्ध 
हो जायगा । सच कहें तो वह हिंसा उन जीवो की हिंसा नही, एक तरह से अपनी हीं 
आत्महिसा होगी । परन्तु मनुष्य की बुद्धि पर आज भोतिकवाद एव स्वार्थ का पर्दा पड़ 
जाने के कारण वह अधाधुध प्रवृत्ति करता है, हिसा-अहिसा का कोई विचार नहीं 
करता, दूसरे प्राणियों की जिदगियों का खयाल ही प्रायः नहीं करता, अपने सुख साधनों 
को जुटाने के लिए वह दूसरों के सुखो की परवाह नहीं करता । इस प्रकार की आपा- 
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धापी में उसे विवेक का प्रकाश देने वाले शास्त्र के पाठ कितने उपकारी होते हैं। 
अज्ञानी जीवो द्वारा अपनी छोटी-सी जिंदगी के लिए या थोडे-से जीने के लिए दूसरे 
सुल्लाभिलाषी प्राणियों पर किन-किन अधम प्रयोजन वश कहर बरसाया जाता है, उनके 
प्राणो को लूटा-खसोटा जाता है, इसका कच्चा चिट्ठा शास्त्रकार ने मूलपाठ भे खोलकर 
रख दिया है । 

पस्चेन्द्रिय प्राणियो का वध करने का सर्वप्रथम प्रयोजन चमडा है। आजकल 
चमड़े का व्यापार व आयात-निर्यात हद से ज्यादा बढ़ गया है। इसके लिए बड़े-बड़े 
अद्यतन मशीनों वाले कत्लखाने खोले जाते है, जिनमे प्रतिदिन हजारों की सख्या से 
पशु निर्देयतापुर्वंक काटे जाते हैं। उनका चमडा विदेशों मे जाता है अथवा देश में 
चमड़े की चीजे बनाने के कारखानों मे जाता है। वहाँ चमड़े के बूट, बटुए, सूटकेश, 
मोजे, ओवरकोट, पट, कमरबद, घडी के पट्ट, आदि विविध लुभावनी वस्तुएँ बनकर 
बाजारों मे आती है । भोले भाले ग्राहक उन चमचमाती हुई चीजों को देखकर खुश 
होकर खरीदते है । वे यह नहीं सोचते कि चमड़े की इत वस्तुओ के बनाने में चमड़ा 
कहाँ से और कैसे आया है ”? वल्कि कई बार तो गर्भवती भेड बकरियों को कत्ल 
करके उनके बच्चों को बेरहमी से मार कर मुलायम चमड़ा प्राप्त किया जाता है, जिसे 
क्रमलेदर व काफलेदर कहते है। उस मुलायम चमड़े की बनी वस्तुएँ कई मूढ ग्राहक 
खुश होकर खरीदते है। इसी प्रकार मृगछाला या बाघंबर के लिए हिरण व बाघ को मारा 
जाता है। इसीलिए शास्त्रकार ने सबसे पहले चमडे के लिए भयकर हिसा का जिक्र 
किया है । 

चर्बी के लिए आजकल बडे शहरों मे पशुओ को कत्ल किया जाता है। वह चर्बी 

मशोनो के पट्टो पर लगाई जाती है। कपडो को फाइन बनाने के लिए चर्बी की पालिश 
की जाती है। साबुन बनाने में भी चर्बी का इस्तेमाल होता है। यही नहीं, धी के 
बदले आजकल बडे-बडे शहरों में चर्बी को तपा कर उसे टीन में जमा कर बेचा जाता 
है | पता नहीं, लोग इसके पीछे होने वाले पचेन्द्रियवध को क्यो नहीं सोचते ! कई 
दवाइयो भे भी चर्बी पडने लगी है । 

यही हाल मासाहार का है। पहले की अपेक्षा अब लोग मास खाने के शौकीन 
ज्यादा होते जा रहे है। अडो को तो निर्जीव मानने और आलू के समान समझकर 
घडल्ले से खाने लग गये है। अड्ा किसी पेड का फल नहीं है और न जमीन में ही पैदा 
होता है । है वह मुर्गी के पेट का ही बच्चा और पंचेन्द्रिय जीव ! अडा निर्जीग होता तो 
मुर्गी के पेट मे आता ही कैसे ? है तो वह सजीव ही । हाँ, यह हो सकता है कि 
उसको हिलाने वगेरह से जीव चउ्युत हो गया हो । परन्तु है वह मुर्गी के रज, रस, रक्त 
आदि से उत्पन्न, घिनौना पदार्थ ही ! मासभोजियो की संख्या बढने से कत्लखाने बढ़ते 
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जा रहे है । इससे अन्न की बचत होती हो, यह बात भी नही दिखाई देती । मासभोजी 
मास तो जिह्दा की तृप्ति के लिए खाते है, उधर अन्न भी उतना ही खाते है। मत्स्था- 
हार भी बढता जा रहा है। इस पचेन्द्रिय वध का अभिशाप यह हुआ है कि भारत मे 
दुधारु पशुओ की सखूया दिन-ब-दित कम होती जा रही है, प्राय निःसत्त्व, निबेल और 
रजोतमोगुणी सतान पैदा होती जाती है । 

रक्त का भी उपयोग काफी मात्रा मे बढ गया है । कई लोग अपने शरीर को 
मजबूत और ताकतवर बनाने के लिए बदर का खून चढवाते है । कई जगह रक्त का 
पेय पदार्थ की तरह उपयोग होता है । वस्त्रादि रगने मे भी उसका उपयोग कही कही 
होता है। मोरिस से आने वाली शक्कर या चीनी खून से साफ की जाती थी, ऐसा 
सुनने मे आया है। कई दवाइयो या इ जेक्शनो में रक्त का सिश्रण किया जाता है। 

इसी प्रकार हड्डी, जिगर, फंफडे, मस्तिष्क, हृदय, आते, पित्त, मज्जा, नख, 
आँखे, कान, नसे, दात, दाढ, नाक, नाडियाँ, सीग, पल, विप, हाथीदातल और केशों के 
लिए भी तिर्दोष पचेन्द्रिय जीवो का वध किया जाता है। जैसे हाथ के चूडे वगैरह 
बनाने के हेतु हाथीदात के लिए हाथी को घेरा जाता है,उसे फसाया जाता है, और मारा 
जाता है । केशो के लिए सूअर, चमरी गाय आदि का, सीगो की वस्तु बटन आदि के 
लिए हिरनों का, विष के लिए सापों का बध कर देते है । पखो के लिए अनेक रगवि रंगे 
पक्षियों का, पिच्छो के लिए मोर का, पित्त के लिए गाय का, इत्यादि विविध प्रयोजनो 
के लिए हिंसक लोग प्राणिवध करते है । 


रसलोलुप लोग चतुरिन्द्रिय प्राणी--भौरों और मधुमविखयों वा नाश कर देते 
है, वे शहद पाने के लिए ही ऐसा करते है। एक छत्ते मे से शहद लेने मं अनक 
मधुमक्खियों का घात हो जाता है। 

शरीर को सस्कारित करने के लिए कई लोग त्रीन्द्रिय जीवों का घात करते 
है। रेशमी वस्त्र बनाने के लिए शहतूत के कीड आदि का वध किया जाता है । 
वस्त्रादि को रगने, पालिश करने आदि के लिए भी त्रीन्द्रिय जीबो का वध होता है। 

इसी प्रकार मदबुद्धि लोग बाग, वावडी घर, मड॒प, भवन, बाजार, अटारी, 
पुल, स्तूप, मठ, बिहार, आश्रम, द्वार आदि बनाने के लिए पृथ्वीकाथिक जीवो 
की हिसा करते है, स्नानादि कार्यों के लिए अप्काय के जीवों का, पकाने-पकवाने, 
जलाने, उजाला करने आदि कार्यों के लिए अग्निकायिक जीवों का घाल करते है, सूप, 
पले, वस्त्र, हथेली, वस्त्र आदि से वायुकायिक जीवों का वध करते है, तथा 
विविध भोजन, मडप, तोरण, भवन, बैलगाडी, छोटी सवारी, रथ आदि बनाने के लिए 
वनस्पतिकायिक जीवों का सहार होता है । ह 

यद्यपि गृहस्थ, चाहे वह ब्रतधारो श्रावक भी हो, एकेन्द्रिय जीवो की हिंसा से 


सर्वेथा विरत नही हो सकता । उसको अपनी मृहरथी चलाने के, लिए मकान वगैरह 
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बनाना पडता है, अनाज भी संग्रह रखना पडता है, भोजतादि भी करना पडता है 
तथापि गृहस्थ इसमे सकल्पजा हिसा का सर्वथा त्याग करता है और आरम्भजा आदि 
में विवेक रखता है । 

हिसा के पीछे प्र रणा--शास्त्रकार आगे यह बताते हैं कि वे मदबुद्धि अज्ञानी 
जीव जो हिसा करते हैं, उसके पीछे क्या-क्या प्रेरणा गर्भित है? वे हृढमूढ़ और 
भयकर बुद्धि के लोग क्रोध से, मान से, माया से,लोभ से, हसी से, रति-अरति से, शोक 
से, कामवासना से, धर्म, अर्थ, काम और जीवनरक्षा से प्रेरित होकर त्रमस्थावर जीवों 
का घात करते हैं । 

हिसा किस परिस्थिति सें करते हैं ”---वे मदबुद्धि लोग किस परिस्थितिवश 
हिसा करते है, यह सूत्रपाठके अन्त में बताया गष्रा है--“कभी स्वाधीन, कभी विवश, 
कभी स्वाधीन भी पराधीन भी दोनो परिस्थितियों मे, कभी प्रयोजनवश, कभी 
निष्प्रयोजन, कभी वेरवश, कभी हास्यवश, कभी रतिवश होकर, कभी इन तीनों 
के वश होकर, कभी क्र॒द्ध होकर, कभी लुब्ध होकर, कभी मुग्ध होकर, कभी तीनो ही 
हालतो में कभी अर्थ के कारण, कभी तथाकथित धर्म क्रिया के कारण, कभी काम के 
कारण, कभी धमं, अर्थ और काम तीनो के कारण प्राणवध करते हैं । 

इस प्रकार इस सूत्रपाठ में कैसा व्यक्ति, किन-किन जीवों की, किन-किन 
प्रयोजनों ब कारणों से एव किससे प्रेरित होकर, किस परिस्थिति में हिसा करता है ? 
यह सारी बाते स्पप्ट करदी है । 

धपृण' और “च' शब्द--सूत्रपाठ मे जो 'पुण' शब्द है, वह केवल उच्चारण 
के लिए है और जितने भी 'य' शब्द है, वे सब समुच्चयार्थंक है । 


हिसा के कर्ता और दृष्परिणाम्र 

तृतीय द्वार में हिंसा किन-किन जीवों की, किन-किन कारणों से की जाती है ? 

यह बता दिया । अब चौथे द्वार मे कौन-कौन व्यक्ति हिसा करते है और हिंसा का 
क्या-क्या फल होता है, इसका विस्तृत वर्णन करते है -- ४ 

मुलपाठ 

कयरे ते ? जे ते सोयरिया मच्छबंधा साउणिया वाहा 

क्रकम्मा, वाउरिया दीवित-बंधणप्पओग-तप्पगलजाल- 

वो रल्‍लगायसो दब्भवाग्गुराकूडछेलिया (छेलि) - हत्था हरिएसा, 

साउणिया य वीदंसगपासहत्या वणचरगा लुद्धगा महुघाया 

पोतघाया एणगीयारा पोसणीयारा सर-दह-दीहिअ-तलाग-पल्लल” 


दर्द श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


परिगालण-मलण-सोत्तबंधय - सलिलासयसोसगा विसमरस्स ये 
दायगा उत्तणवल्लर-दवस्गिणिदय-पलीवगा कूरकम्मकारी इसे 
ये बहवे मिलक्खुजातोया। के ते ? की जल पर कमर 
गाय - मुरु डोद-भडग- तित्तिय - पक्‍कणिय - कुलक्ख.गोड-सींहल- 
पारस-कोंचंध-दविल-बिल्लल-पुलिद-अ रोस-डोंब-पोक्क ण-गंधहा रग- 
बहलीय “ जल्ल- रोम- मास- बउस” मलया- चुचुया य चूलिया- 
कोंकणगा (ग )-कणग-सेय-मेता (मेत)-पण्हव - मालब - महुअर- 
आभासिय-अणक्ख (क्क)- चीण - ल्हासिय-खस - खासिया-नेहुर- 
(नैंदठुर) - मरहद्‌ठ-मुद्ठिअ-आरब - डोबिलग - कुहण-केकय-हुण- 
रोमग-रुरु-मरुया (गा)-चिलाय-विसयवासी य पावमतिणों। 

जलयर .- थलयर - सणप्फतोरग - खहचर . संडासतोंड- 
जीवोवधायजीवी सण्णी य असण्णिणों य पज्जत्ते अपज्जत्ते 
ये असुभलेसपरिणामे एते अण्णे ये एवमादी करेंति 
पाणाइवायकरणां । 

पावा परावभिगमा (परावमई) पावरुई पराणवहकयरती 
पायवहह्वाणुट्ठाणा पाणवहकहासु अभिरमता तुट्ठा वां करेत्तु 
(सु) होंति य बहुप्पगारं । 

तस्स य पावस्स फलविवागं अयाणमाणा वड्ढ ति महब्भय॑ 
अविस्सामवेयरां दीहकालबहुदुक्ख॒संकर्ड नरयतिरिक्खजोणि | 
इओ आउक्खए चुया असुभकम्मबहुला उववज्जंति नरएसु हुलियं 
(त) महालएसु वयरामय-कुडडु-र द-निस्संधि-दा रवि रहिय-निमहव- 
भूमितल-खरामरिस.विसमणिरयधरचारएसु महोसिण-सया-पतत्त- 
दुग्गंध-विस्स - उव्बेयजणगेसु वीभच्छदरिसणिज्जेसु य निच्च 
हिमपडलसीयलेस कालोभासेसु य भीमगंभीरलोम - हरिसणेसु, 
णिरभिरामेसु निप्पडियारवाहिरोगजरापीलिएसु अतीवनिच्च॑- 


धकारतिमिस्सेसु पतिभएसु ववगयगहचंदसू रणक्खत्तजो इसेसु मेय- 
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वसा-मंसपडल-पोच्चड-पुय -रुहिरुक्किण्ण-विलीण-चिक्कण रसिया* 
वावण्णकुहियचिक्खल्लकददमेसु_ कुकूलानल-पलित्तजालमुम्मुर- 
असिक्खुरकरवत्तधारासुनिसियविच्छुयडंकविनिवातोव स्मफरिस- 
अतिदुस्सहेसू य अत्ताणाउस रणकड़यदुक्खपरितावणेसू अणुबद्ध- 
निरंतरवेयणेस्‌ जमपुरिससंकुलेसू । 

तत्थ य अंतोमुहुत्तलद्धिभवपच्चएणं निव्वत्तेंति उ ते सरीरं 
हुड बीभच्छदरिसणिज्जं बीहणगं अदिठण्हारुणहरोमवज्जियं 
असुभगं दुक्खविसहूं, तत्तो य पज्जत्तिमुवगया इंदिएहि पंचहि 
वेदेति वेद असुहाए वेयणाए उज्ज्लबलविउल-कक्‍्खड-ख रफरुस- 
पयंड-घोर-बीहणगदारुणाए, कि ते ? कंदुमहाकु भिए पयण- 
पउलण-तवग-तलण-भट्ठ-भज्जणाणि य लोहकडाहुककड्ढछणाणि य 
कोट्टबलिकरणकोट्टणाणि य. सामलितिक्खग्ग-लोहकंटक-अभि- 
सरणापसारणाणि फालणविदारणाणि ये अवकोडगबंधणाणि 
लट्टिसयतालणाणि य गलगंबलुल्लंबणाणि सूलग्गभेयणा णि य आएस- 
पवंचणाणि खिंसगविमाणणाणि विघुट्ठपणिज्जणारि वज्ञसय- 
मातिकाणिय एवंते ॥ 

संस्कृत-छाया 

कतरे ते ? ये ते शौकरिका मत्स्यबन्धा: शाकुनिका व्याधा। क्र- 
कर्म्माणो, वागुरिका होपिक-बन्धनप्रयोग-तत्मगलजाल-बी रल्लका (श्येना)5४ 
यसो दर्भवागुरा कूटछेलिकाहस्ता हरिकेशा:,शाकुनिकाश्च विदंशकपाशहस्ता 
धनचरका लुब्धका मधुधघाता पोतघाता एणीचारा: पोषणीचारा: ( प्रेणीचारा:) 
सरोहृव-दीधिका- तड़ाग- पल्वल-परिगालन- मलन-त्रोतोबंधन-सलिलाशय- 
शोषका,विषगरलस्प चदायका उत्तुणवल्लरववाग्निनि्दयप्रवीपका. क्र रकर्स्स- 
कारिण इमे च बहुबो स्लेचछजातोया:, के ते ? शक-यवन-शबर-व्ज र-काय- 
जुरडोब-भड़क-तित्तिक-पक्वणिक-कुलाक्ष-गोड़-सिह ल-पारस-ऋ्रंच-अन्ध-द जिड़- 
विल्वल-पुलिद-अरोष-डोंब-पोक्कण-गंधहारक-बहूलीक-जल्ल-रोस-सास (थ)- 
वकुश-मलयाश्युश्युकाश्व चूलिका: कॉंकणका: कनका: सेत-मेद-पहुव- 
मालब-मधुकर-आभाधिक-अजक्क (नक्ष)-चीन-ल्हालिक-खस-लातिका-नेहर- 


छ० श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 
लिव्दुर )-महाराष्ट्र-मौष्टिक-आरब-डो (डु) बिलक-कुहण (कुहुण)-कैकय- 
के नर पट आजमा िवन बा लिए ज वापमतय: । 
जलचर- स्थलचर- पतलपवोरग-लेचर-सं दंश-तुण्डजीवोपघातजीविनः 
संशिनोउसंशिनश्च॒ पर्याप्ता अपर्याप्ताश्वाशुभलेश्यापरिणामा एले अन्य 
चेंवसादयः कुर्वन्ति प्राणातिपातकरणम्‌ । 
पापा: पापाशिगसा (पापसतय ) पापरुचय:ः प्राणबधकृतरतिकाः 
प्राणबधरूपानुष्ठानाः प्राणवधकथासू अभिरममाणास्तुष्ठा: पाप हंत्वा 
(सुखसिति) भवन्ति च बहुप्रकारम्‌ । 
तस्य व पापस्य फलविपाकमजानन्तो वर्धयन्ति सहाभयामविश्नाम- 
बेदनां दीघंकालबहुदु:खसंकटां नरकतियंड्चयोनिम्‌ | इत आयु क्षये च्युता 
अशुभकमंबहुला उत्पच्चन्ते नरकेषु त्वरित महालयेषु वज्ञमय-कुड्य-रुत्द- 
निस्सन्धि-द/रविरहित-निर्मादब-भूमितल-खरामशे-विषम - तिरयगृहचारकेष 
महोष्ण-सदाप्रतप्त-दुर्गन्‍्ध-विभोद्द गजनकेषु बीभत्सवर्शनोयेषु च नित्य हिम- 
पटलशीतलेषु कालावभासेष्‌॒च भीमगम्भोरलोमहर्ष णेष निरभिरामेषु 
निष्प्रतोफारथ्याधिरोगजरापी डितेषु अतीवनित्यान्धकारतिभमिसरषु प्रतिभयेषु 
व्यपगत-प्रह-चन्द्-सूय-नक्षत्र-ज्योतिष्केष मेदो-वसा-मांसपटलातिनिबिडपूय- 
(त) राधिरोत्कोर्ण बलोनचिक्कणरसिका - व्यापन्न - कुथित-चिक्खिलकर्दसेषु 
का - मुप्तु राससिक्ष र -करपत्रधार।सुनिशितवश्चिकदंश- 
निपातौपम्य स्पर्शातिवुःसहेषु च अश्राणाशरणकटुकवु खपरितापनेषु अनुबद्ध- 
निरन्तरवेदनेषु यम्रपुरुषसंकुलेषु । 
तत्न चान्तमु हृत्तंलब्धिभ्वप्रत्ययेन निर्वत्तंयान्ति तु ते शरीर हुण्डं 
बोभत्सद्शनोयं भापषनकमस्थिस्तायुनखरोमबरज्जितमशुभक॑ वुःखविषह, 
ततश्च पर्याष्तिमुषगता इन्द्रियं: पंचभिवेंदयन्ति बेदनां अशुभया वेदनया- 
उज्ज्वलबल-विपुल-कर्कश-खरस्पर्श प्रचण्ड-घधोरभीषणकदारुणया, कि तत्‌ :? 
कन्दु-महाकुम्भो-पचन-प्रज्वलन-तपक-तलन-च्राष्ट्रभजनानि च लोहकटाहो- 
त्कूषथनानि च कोट्ट (क्रीड़ा) बलिकरणकोट्टनानि, शाल्मलिती५णाप्रलोह- 
कंटकाभिसरणापसरणानि स्फाटनविवारणानि च अवकोट्ट (ट) कबन्धनानि 
यषध्टिशतताड़तानि च्‌ गलकंबलोल्लंबनानि (ल्लुंढनानि) शूलाग्रभेदनानि 
कर हे ) चनानि खिसनविमाननाति विधुष्टप्रणयनानि वध्यशतमातु- 
पापा ते) ये हिसक (कपरे) कोन-कोन हैं ?, (जे) जो 
(ते) वे भागे कहे अनुसार हैं-- (सोयरिया) सूअर का शिकार करने वाले, जा 
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मछलियों को जाल में पकड़ने वाले मच्छीमार-धीवर, (साउणिया) पक्षियों का शिकार 
करने वाले--अहेलिये, (बहा) व्याध--हिरणों का शिकार करने वाले, ( ) 
कर कर्म फरने वाले (दीवियबंधणप्पओोग-तप्पगल-जाल-बी रल्लगायसी-दव्भवागुरा 
कूडछेलियहत्या हरिएसा) ऐसे चाष्डालविशेष जो चोतों को साथ में रखकर हिरनों 
को भारने के लिए बंधनों का प्रयोग करते हैं, मछलियों को पकड़ने के लिए छोटी 
नाव, बंसी--जिसके घु हू पर लोहे का कांटा लगा रहता है, तथा जाल रखते हैँ, 
जो बाज आदि पक्षियों या मृग आदि को मारने के लिए लोह का या नारियल को 
जटा (दर्भ) का बना हुआ फंदा या गुलेल आदि रखते हैं, और सिह आदि हिस 
जानवरों को पकड़ने के लिए जो हाथ में नकली बकरो आदि छलपूर्यक रखते हैं, (य) 
तथा (वोदंसगपासहत्था) जिस बाज आदि एक पक्षों से अन्य पक्षों पकड़ लिये जाते 
हैं, ऐसा जाल हाथ में रखने वाले, (अणचरगा) भील आदि वनचर, (सुद्धया) व्याध- 
शिकारी, (महुधाया) शहद के लिए छत्तों को नष्ट कर सधुमक्खियों का घात करने 
वाले, (पोतघाया) पक्षियों के छोटे-छोटे बच्चों का घात करने वाले, (एणीयारा) 
हिरनो को पकड़ने के लिए हिरनी को साथ में लिए घूमने वाले (पोसणीयारा) 
हिरनो को पालने वाले, (सर-वहु-दोहिअ-तलाग-पल्लल-परिगालण-मलण-सोसबंधण- 
सलिलाप्तयसोसगा) सरोवर, झोल, बाबड़ी, बड़ा तालाब और तलंया का शंख, सीप, 
मछली आदि को प्राप्ति के लिए जलन निकाल कर, जल का मर्दन कर, जल का 
प्रवेश रोक कर-यानी बांध या पाल बांधकर जलाशयों को सुखाने वाले, (विसगरस्स 
वायगा) विष या काल-कूट, अथवा दूसरे द्रव्य के साथ मिला हुआ वि देने बाले; 
(उत्तण बलल्‍्लरदवस्गिणिदयपलीवगा) ताजी उगी हुई हुरो घास के खेतों को निर्दयता- 
पूर्वक दावाग्नि लगा कर जला डालने वाले (क्रकम्मकारो) क्र कर्म करने वाले (य) 
और (बहवे) बहुत से (मिलक्खुजातोया) स्लेच्छ जाति के लोग; (ते) वे (के) कौन- 
कोन है ? वें निम्नोक्त प्रकार के हैं---(सक-जवण-सबर-बब्बर-काय-मुर डोद- 
तित्तिय-पक्‍कणिय-कुलक्ख-गोड-सीं हुल-पारस - कोंचंध-दविल-बिल्लल-पुलिद-अरोस-डोंब- 
पोक्कण-गंधहा रक-बहलोय-जल्ल-रोम-मास-वउस-मलया) शक (टी निवासी), यबन 
(जावा द्वीप के), शबर (भील जाति के), बरबर (अफ्रोका आदि के नरभको लोग अथवा 
बारबरी) फाय, मुरुण्ड, उद, भड़ग, तित्तिक (तातार), पक्वणिफा (शबरो से पंदा हुए) 
कुलाक्ष, गौड़ (उड़ीसा के गौड़ देशोय), सिहल (लंका वासी), पारस (फारसी), कोच 
(जर्मन), अन्ध (आन्प्रवासी), ब्राविड़ (तामिलनाडवासी), बिल्वल, पुलोनच, अरोब 
(रूसी), डॉब (डोम-चांडाल), पोककण, लंधारदेशवासी (काबुलवासी), बहलोक, 
(बाली द्वीप के), जल्‍ल, रोम (रोमन), भास या माय, बकुश, सलय (मलाबार के) 
(ये) और चुचुया) चुह्चुक, (चूलिया) चूलिक, (कॉंकणगा) कोंकण देश के, (सेय-सेता) 
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श्वेत रंग के सेल, भेव (मेवाड़ या मेद देश के), (पष्हुव-मालव-महुअर-अभासिय-अणक्क 
(क्ख)-चोण-स्हासिय-लस-जल्ासिया) पहुष-(पश्तोभाषी पेशावरी), मालव देश के, 
सथुकर, आभातिक, अनक्ष या अणवक (छोटी नाक वाले), चोनो, ल्हासिक (ल्हासा- 
तिब्बत के निवासी), लस (ईरानी), लासिक (खासी जाति के लोग), (नेहर-निट्दृर- 
मरहहु-सुट्टिअ-आरब-डोबिलग-कुहण - केकय-हुण-रोसग-रुरु-मरुगा) नेहर (चेरापु जी 
बासी) (निटठुर०्»निष्ठुर), महाराष्ट्रीयन), मौष्टिक, आरब (अरब देश के), डोब्लिक, 
कुहण (कोहकाक़ पर्वतीय अथवा फ्रांसवासी), केफय (हिरात), हण (यूनानी), रोमक 
(रोसबासी), रुरु, सरक (रेगिस्तानी (4) और (चिलाय विसयवासो) किरात या स्लेच्छ 
देश के निवासी (पावमतिणो) वे पापबुद्धि वाले लोग तथा (जलयर-धलयर-सणफतोरग- 
छह॒चर-संडासतोंडजोवोवधायजीवी) जलचर, स्थलचर (चौपाये जानवर, मनुष्य आदि), 
नखसहित पैर वाले-सिंह आबि, पेट के बल चलने वाले सर्प आदि तथा छेचर (उड़ने 
वाले पक्षी आदि), और सडासो के समान मुख वाले पक्षी आदि, इन सब जीवों का 
घात फरके अपनी जोविका करने वाले (सण्णी) जिनका सन दीर्घकाल से संज्ञाओं 
में परिणत है, इस प्रकार के संज्ञो (य) और (असण्णिणो) संज्ञी से भिन्न, (पज्जत्ता) 

पर्याप्ति वाले, (५) और (अपज्जत्ता) अपर्याप्तक (असुभलेस्स परिणामा) अशुभ लेश्याओं 

और अशुभ परिणामों वाले, (एते) थे (4) और (एक्मादी) इसो प्रकार के, (अष्णे) 

दूसरे, (पापा) पापों, (पावाधिगसा) पाप को उपादेय सानने वाले, (पावमई) जिनको 
बुद्धि पाप में ही रत है, (पावरुई) जितकी रुचि पाप मे हो है, (पाणवहुकथरती) 

जिनको प्राणिवध में ही प्रीति लगी हुई है, (पाणवहरूवाणुट्ठाणा) जिनके सब कार्य 
प्राणिवधरूप हैं, (पाणवहफहासु अभिरमंता) प्राणिवध (शिकार, कल्ल, हत्या, सहार 
आदि) को कथाओ-कहानियों में आनद सानते वाले, (पाव) प्राणबधरूप पाप को, 

(करेत्तु) करके (बहुप्पगारं) अनेक तरह से, (तुट्ठा) सतुष्ट (होति) होते हैं । | अथवा 
प्राणवधरूप पाप करते-कराते देखकर सुख मानते हुए बहुत प्रकार की जीववध की 

क्रियाओ के करने-कराने में खुश रहते हैं।, (पाणाइवायकरणं) प्राणिवधरुप क्रिया, 

(करति) करते हैं । 

(य) और (तस्स) उस (पावस्स) पाप के (फलविवाग ) फलधिपाक को, 
(अयाणमाणा) नहीं जानते हुए (महन्भयं) अत्यन्त भ्यावनी, (अविस्सामवेयण) 
निरतर बेदना वाली, (दोहकालबहुदुक्लसंकडं), चिरकाल तक अनेक इुःखो से व्याप्त, 
(नरयतिरिक्व जोणि) नरकयोनि तथा तिर्य चयोनि को, (बड़ढेंति) बढ़ाते हूँ । (इओ) 
छ से, (आउक्खए) आयु के क्षय होने पर (चुया) च्युत होकर-मरकर, (असुभकस्म- 
हक अशुभ हैं वे जोब (हुलितं) शीघ्र (महालएसु) अतिबिस्तीर्ण 

अत्यन्त दीध आधुष्य वाले, (नरएसु) नरकों में (डयवज्जंति) उत्पन्न 
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होते हैं, (बयरामय-कुड्ड-र ब-निस्संधि-दारविशहिय-निमहिद - भूमिकल - जरामरिस- 
विसमणि रमगधरचारएसु) जिन नरकगृह रुपी बंदीधरों-नारकीय जीवों के उत्पत्ति स्थानों 
की दोगारें वत्यमय हैं, विस्तोर्भ हैं, हाररहित हैं, जहाँ का भूसितल बड़ा हो कठोर 
है, उसका स्पश भो अत्यन्त खुरदरा है, तथा जो ऊबड़-साबड़ हैं (महोसिन॑- 
सयापतत्त-दुग्गंध-विस्सउव्वेय-जणगेसु) जो नरकाबास बड़ें हो उद्भ (गर्ल) हैं, सदा 
अत्यन्त तपे रहते हैं, भयंकर वूर्गन्ध से सड़े रहते हैं और उह गजनक हैं ; (बीभच्छ- 
दरिसणिज्जेसु) जो देखने में अत्यन्त बीभत्स (घृणाजनक) हैं, (जित्चं हिसपडलसीयले- 
सु) जो हमेशा सर्फ फो चट्ठान के समान ठंडे हैं; (कालोभासेसु) जो कालो प्रभा वाले 
हैं (4) और (भीोमगंभोरलोमहरिसणिज्जेस) भयंकर और गंभोर होने से रोमांच 
वेदा कर देने वाले हैं (णिरभिरामेसु) जो अत्यन्त असुन्दर-हुरूष हैं, (निष्पडियार- 
वाहिरोगजरापीलिएसु) जहाँ असाध्य कोढ़ आदि व्याधियों तथा शूल आदि रोगों एवं 
बुढ़ापे से लोग पीड़ित रहते हैं, (अतीबव निष्यंघकारतिमिस्सेस) जो नित्य गाढ़ 
अन्धकार-समृह से घिरे रहते हैं, (पतिभएसु) जहाँ प्रत्येक प्राणी था वस्तु से भय हो 
भय बना रहता है; (वबगयगह चंद सूर जक्‍खलत्तजोइसेसु) जहाँ प्रह, नक्षत्र, तारे, 
चन्द्रसा और सुर्य नहीं हैं, (मेय-वसा-मंसपडल-पोष्चडपूय-रहिरक्किण्ण-विलीण-चिक्कण- 
रसियावावण्ण कुहिय चिक्खलफहुमेसु) जहाँ भेद, चर्बो, सांस के ढेर तथा अत्यन्त घने 
पीष और रक्त से सने हुए और फंले हुए चिकने घिनोने शरीर के रसविशेध से बिगड़ा 
हुआ और सड़ा हुआ गाढ़ा और मेला चिपलिप करता हुआ कौचड़ और दलदस है; 
(छुकूलानलपलित्त जाल मुम्पुर  असिक्खरकरकसधारासुनिसित. विस्छुयइंक 
निवातोवस्म फरिस अतिदुस्सहेसु) जिनका स्पर्श कंडे को आग, धधकती हुई ज्वाला, 
उड़तो हुई लिनगारियों तथा तलवार, छूरे, करोत की तीखी धार एवं तीखे बिस्छू के 
डंक लगने के समान अत्यन्त दुःसह है; (अत्तानासरणकड़य दुष्ख परितावणेसु) जहाँ 
रक्षा और शरण से रहित नारकोय जोयों को अत्यन्त कदु दुःख से संताप होता है; 
(अणुबद्ध निरंतर वेयणेसु) जहाँ एक के बाद एक बेदना लगातार खगी ही रहती है, 
(जम्रपुरिससंकुलेस) जहाँ दक्षिण दिक्पाल के पुराष-अम्थावरीध आदि असुरजातीय 
यमदेव घेरे रहते हैं । 


(य) और (तत्वथ) उन नरकों में उत्पन्न होने पर (अंतोभुहुललद्धि भवपच्छएज) 
अन्त हर्स में वेक्रियलब्धि और भवप्रत्यय से (नरक में जन्म लेकर) (से) थे पापी 
नारकीय जोव (बीभच्छ दरिसणिज्जं) देखने में अत्यन्त घृणाजनक, (बीहुणयं) भयादना 
(अद्डि-श्हार-णह-रोमवज्जियं) हुड्डो, नसों, नल और रोम से रहित, (असुसरगंध 
बुक्लविसहं) दुर्ग वाले और दुःख को सहने बाले; अथवा पाठान्तर (असुभडुविसहूं) 
अशुभ और दुःख सहने के थोष्य, (हुंइं) हुंडक संस्थान धाले, (सरोरं) शरीर को 
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निष्करोंति) निष्प्न कर लेते हैं। (५) और (तत्तो) शरीर प्रहण कर लेने के बाद 
(पर्जसियुवगया) पर्याप्ति को प्राप्त हुए वे नारकोय जीव, (पंर्चाह इवियेहि) पांचों 
इसखियों द्वारा (असुभाए) अशुभरूप (उज्जल-बल-विउल-उक्कड़-बखरफरसपयंडघोर 
ब्रीहुण गदारुणाएं वेयणाए) उज्ज्वल, बलवती, विपुल-समस्त शरीर व्यापी, उत्कट 
और ककंशस्पर्श वालो, प्रचण्ड, घोर भयानफ व अत्यन्त दारुण-पोडाजनक वेवना से 
(बेद्वणं) दुःलो का अनुभव करते हैं, (कि ते ”) थे दुःख कोन-कोन-से हैं ” (कंबू- 
सहाकु घिय-पयण-पउठलण -तवग-तलण-भट्ट-भज्जणाणि ) लोहे की छोटी व बड़ी कडाही 
से पकाना, उबालना, तबे पर तलना और भाड़ से भ्‌ जना, (य) और (लोहकडाहुक्कड़ढ- 
णाणि) लोहे के फडाहु मे डाल कर काढ़ा बनाना यानो खूब उबालना, (य) तथा 
(कोट्टबलिकरण कोट्टणाणि) जैसे अज्ञ हिसक देवियों के सामने प्राणो को बलि देते 
समय जबरन कटते हैं, बसे ही बलि चढ़ाना और क्टना । (सामलितिक्खग्ग लोहकंटक- 
अभिसरणापसरणाणि) सेमल वक्ष के तीखे मुह वाले लोहे के काटो पर फैलाना और 
हटाना; (फालणविवारणाणि) चमड़ी फाड़ना और करोत वरगरह से घोरना (थ) 
और (अवकोडकबंधणाणि) भुजाओं और सिर को पोछे से बांधना, ( लद्ठिसय- 
तालणाणि) सेकड़ो लाठियो से पीटना (य) तथा (गलगबलुल्लबणाणि ) गले के बल 
लट का देना यानी गले में फांसो डाल कर लटका देना; (य) एवं (सुलग्गभेयणाणि) 
शूलों की नोक से छेदना, (आएसपकचणाणि) झूठो बात कह कर ठगना, (खिसन- 
विमाणणाणि) डांटना, धभकाना ओर अपमान करना, (विघुट्ठपणिज्जणाणि) 'इन 
जीवों ने ये महापाप किये हैं, उनका फल ये भोगें' ऐसी घोषणा करके वध्यभूमि को 
ले जाना (य) और (बज्ञसयमातिफाणि) सेकड़ो धध्य स्थानों मारने के स्थानों 
की जननो रूप---उत्पत्ति स्थान के समान, बुः्खों का (एव) उक्त प्रकार से (ते) वे 
पापकर्म करने वाले जोव अनुभव फरते है। 

मूलार्थ वे हिंसा करने वाले पापिष्ठ जीव कौन-कौन ४ ? इस प्रदन 

के उत्तर मे शास्त्रकार कहते हे कि वे इस प्रकार है 
का सूअर का शिकार करने वाले, धीवर, पक्षियो का शिकार करने वाले- 
हेलिए, हिरणो के शिकारी, ऋ,र कर्म करने वाले कसाई, चोते आदि जीवो 
को पकड़ने के साधन रखने वाले, हिरनो का शिकार करने के साधन रखने 
वाले, मछलियों को पकडने के साधन रखने वाले मछुए, बाज आदि पक्षियों 
या मृग आदि को मारने के लिए लोह का या दर्भ का फंदा या गुलेल आदि रखते 
है, पिह आदि को पकडने के लिए भूठ-मृठ नकली बकरो रखते हैँ, चाण्डाल- 
विशेष, एक पक्षी से अन्य पक्षियों को पकडने हेतु जाल हाथ मे रखने वाले,मील 
आदि जंगल मे घूमने वाले, व्याध, शहद के लिए मधुमक्खिया का नाश करने 
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वाले, पक्षियों के बच्चों को मारने वाले, हिरनों को पकडने के लिए 
हिरनी को साथ लिए घूमने वाले, हिरनों को पालने वाले, सरोवर, झील या 
नंद, बावडी, बड़ा तालाब ताल या तलैया में से शंख, सीप, मछलियाँ आदि 
प्राप्त करते के लिए इनका पानी निकाल कर, जल का मर्दनकर, जल के 
स्रोत पाल या बांध आदि से बंद कर जलाशयों को सुखाने वाले, जीवों को 
मारने के लिए सामान्य विष या कालकट विष या विषमिश्रित दवा आदि देने 
वाले, ताजी घास के स्थानों में निदंबता पूर्वक आग लगा देने वाले, ऐसे नशंस 
कम करने वाले लोग और बहुत से म्लेच्छुजाति के लोग हिसक होते हैं । 

स्लेच्छुजाति के लोग कौन-कौन होते है ” इसके उत्तर मे शास्त्रकार 
कहते हैं- शक, यवन, णबर, बर्बर, काय मुरुड, उद, भडक, तित्तिक, 
पक्‍वणिक, कुलाक्ष, गौड, सिहल, पारस, क्रौंच, आन्ध्र, द्वाविड़, बिल्वल, 
पुलिन्द्र, अरोष, डोब, पोक्कण, गन्धहारक (कंघारवासी), वहलीक, जल्‍्ल, 
रोम, माप, बरकुश, मलय, चुझचुक, चूलिक, कोकणक, मेद, पहकुव, मालब, 
आमापिक, अणक्क, चीन, ल्हासिक, खस, खासिक, नेहर (नेट्टर या निष्ठुर) 
महाराष्ट्र, मौष्टक आरब, डोबिलिक, कुहण, कैकय, हुण, रोमक, रुछ, 
मरुक ओर चिलात नामक म्लेच्छेदेश के निवासी--ये सब पापमय बुद्धि वाले 
म्लेच्छजातीय मनुष्य है । 

तथा मगर, घड़ियाल आदि जलचर जीव, स्थलचर (चोपाये जानवर 
व मनुष्य), नखसहित पैर वाले सिंह आदि पशु, पेट से चलने वाले सर्पादि 
प्राणी, तथा आकाश में उडने वाले गिद्ध आदि खेचर पक्षी, इन सब जीवों का 
घात करके अपनी रोजी चलाते हैं। इनमे कई संज्ञी होते है, जिनका मन 
दीघंकाल से संज्ञाओ मे परिणत होता है, कई इससे भिन्न असंज्ञी होते हैं 
(अथवा जो मनसहित है, वे संज्ञी होते है, जो मनरहित हैं, वे असंज्ञी), लेकिन 
जब इनके घरीर और भाषा बनकर पूर्ण हो जाते हैं, पर्याप्त हो जाते 
है, तभी इनमें हिसा करने की शक्ति होती है अपर्याप्त अवस्था में 
नही, (अथवा कई पर्याप्तलल्धि सम्पन्न होकर हिंसा करते है और कई अपनी 
पर्याप्तियों को पूर्ण किये बिना ही मर जाते हैं, वे अपर्याप्त होते है) तथा वे 
अशुभ लेश्याओ और अशुभ परिणामो वाले होते हैं, ये और इस प्रकार के 
ओर भी पापी जीव होते हैं, जो पाप को ही अपनाने योग्य मानते है, पाप में 
ही रुचि रखते है, प्राणिवध करने-कराने में ही मस्त रहते हैं, जिनके सब 
आचरण ही हिसामय होते है, जो प्राणिवध की रसप्रद कथाओ में ही आनन्द 
मानते है । ये सब जीव प्राणवधरूप पाप अनेक प्रकार से करके संतुष्ट होते है । 
इस प्रकार ये प्राणवध की क्रियाए' करते रहते है । 
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उस हिंसा रूप पाप के फल को नहीं जानते हुए ये अत्यन्त भयावनी, 
निरन्तर बेदना वाली, दीघंकाल तक दारुण दु.खो से भरी हुई नरकयोनि और 
तियंड्चयोनि को बढ़ाते है। 
वहाँ से आयुष्य पूर्ण हो जाने पर च्युत हो (मर) कर वे अत्यन्त 
अश भ कर्मों वाले जीव शीघ्र ही उन नरको मे उत्पन्न होते हैं, जहां का क्षेत्र 
बहुत बड़ा है और आयु सागरो की लम्बी है, जिन नरकांगार रूपी कारागारों 
(चारकों) मे वे रहते है, उनकी दीवार वज्ञमयी है, वे बडे लम्बे-चोड़े है, द्वार 
रहित है, वहाँ का भूमितल अत्यन्त सख्त है और उसका स्पश अत्यन्त खुर- 
दरा है, वह बहुत ही ऊबड़ खाबड है, वे नरकावास बडे ही उष्ण और सदा 
अत्यन्त तपे हुए रहते है, वे महादुर्गग्ध से सड़े रहते है और उठ गजनक (ऊबा 
देने वाले) है । वे देखने में अत्यन्त बीभत्म है, वे बर्फ के ढेर के समान सदा 
ठडे और काली अ्रभा वाले है। अत्यन्त भयंकर और गहरे होने से उन्हें देखते 
ही रोग खड़े हो जाते है, वे दिखने मे अत्यन्त खराब (कुरूप) है, जहाँ लोग 
असाध्य कुष्ट आदि व्याधियों और शूल आदि बीमारियों व ज्वर, जय आदि 
से पीड़ित रहते हैं. वे सदा गाढ अन्धकार समूह से घिरे रहते है, जहाँ प्रत्येक 
प्राणी या वस्तु से भय बना रहता है, जहाँ सूर्य, चन्द्रमा, प्रह, नक्षत्र ओर 
तारे नही हैं, जहां गाढा चिपचिप।-सा दलदलरूप कीचड है, जो भेद, चर्बी, 
पीप, रुघिर और मांस के पिंडो से व्याप्त है, जिसके कारण वह बड़े घिनौने 
एवं चिकने शरीर के रसविश्येष से बिगड़ा हुआ, बदबुदार और सडा हुआ है । 
जिन नरकागारो का स्पश्ञ कंडे की आग, घधकती हुई ज्वाला, राख मिली 
हुई अग्नि, उछलती हुई चिनगारियो तथा तलवार, छुरे ओर करौत की तीखी 
धार एवं बिच्छू के डंक लगने के समान अत्यन्त दुःसह्य है, जहां रक्षा और 
शरण से रहित नारकीय जीवो को अत्यन्त दारुण दुःख के कारण संताप होता 
है, जहाँ लगातार एक के बाद एक वेदना होती रहती है, और जहां दक्षिण 
95 यम के सेवक अम्बावरीष आदि जाति के असुरकुमार देव सदा घेरे 
उक्त नरको मे उत्पन्न होने पर वे नारकीय जीव अन्तमु हते में वेक्रिय- 
लब्धि और भव प्रत्यय के कारण देखने में अत्यन्त बुरे, डरावने, हा 
नेखी, नसो और रोमों से रहित, दुर्गन्धमय, अत्यन्त दुःसह्य हुंडक शरीर को 
रण कर लैते है। शरीर ग्रहण कर लेने के बाद आहार, शरीर, इन्द्रिय, 


बे 0 पाचो इन्द्रिो द्वारा अज्ष भ, उज्ज्वल-तीब्र, बलशाली, प्रचुर, 
भाई शरीर मे व्याप्त, उत्तट, तीक्षण स्पश वाली, प्रचंड, घोर डरावनी दारुण 
वेदना से जन्य दुःखो का अनुभव करते है। 
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वे दुःख कौन-कोन से हैं? इसके उत्तर में शास्त्रकार कहते हैं - लोहे 
की छोटी व बड़ी कड़ाही में पकाना, उबालना, तवे पर तलना, भाड़ में 
भू'जना, लोहे की कड़ाही में खूब उबाल कर काढ़ा बनाना, अज्ञानों मनुष्य 
जैसे देवी के आगे जीवो को बलि देते है, वैसे ही अंगों को काटना और पीटना, 
सेमलवृक्ष के तीखे नोकदार लोहे के काटो पर फैलाना और घसीटना, फाड़ना 
और चीरना, ध्रुजाओं और सिर को पीछे से उलटे बांध देना, सेंकड़ों लाठियों 
से पीटना, गले में फांसो लगाकर लटका देना, शूलो की नोंक से छेदना, भूठी 
बात कहकर ठगना, डांटना, धमकाना और अपमान करना; इन जीवों ने 
अमुक महापाप किये हैं, यो जोर-जोर से चिल्लाते हुए वध्यम्रूमि (कत्लगाह) 
को ले जाना इत्यादि, सेंकड़ो वध्यश्रूमियो में जैसे दुःख उत्पन्न होते हैं उन दुःखों 
को वे नारक सदा भोगते रहते हैं । 


व्याख्या 


इस सूत्र पाठ मे शास्त्रकार ने हिसा करने वाले जीवो और हिसा के दुद्धद फलों 
का पर्याप्त उल्लेख किया है। वस्तुत हिसा करने बले हिंसा करने मे प्रवृत्त होते 
समय यह तहीं सोच पाते कि इस क्रिया का फल क्या होगा ? फल भोगते समय मुझे 
कितना दु ख उठाना पडेगा ? उस समय मेरे उस दारुण दु व मे कोन हिस्सेदार होगा ? 
कौन मुझे आश्वासन देगा ? कौन शरण देकर उस समय मुझे दु.खो से बचाएगा ? 
कितने लम्बे अरसे तक मुझे नरक की भयकर काल कांठरियों में सड़ना पड़ेगा ? उस 
समय मेरी कितनी विवशता होंगी ” इन सब प्रश्नो का समाधान करने के लिए शास्त्र 
कार ने 'फलविवा्गं अयाणमाणा' भादि पदो से स्पष्ट वर्णन किया है और हिसा के कदु 
फलो का स्पष्ट उल्लेख भी । 


हिसको की सुरूय सीन कोटियाँ---हिंसा करने वाले प्राणियों, खासकर मनुष्यों 
को तीन कोटियों मे विभकत किया जा सकता है--पहली कोटि मे वे आते हैं, जो 
अपनी जीवि का (रोजी) के लिए हिंसा करते है, दूसरी कोटि मे वे है, जो अपने आमोद 
प्रमोद के लिए हिंसा करते है, और तीसरी कोटि मे वे आते हैं जो रसलोलुपतावश 
सिर्फ खाने के लिए हिंसा करते हैं, करवाते है या करमे मे समर्थक बनते हैं । 

शास्त्रकार ने प्रस्तुत सूत्रपाठ में सर्वश्रथम हिसा से अपनी आजीविका चलाने 
वाले प्रथम कोटि के व्यक्तियों का निरूपण किया है। वे हैं--सूअर पाल कर मारते 
वाले, मछलिया पकड़ने वाले, बहेलिए, शिकारी, जंगली जानवरों का शिकार करने 
के लिए अनेक प्रकार के साधन लिए हुए घूमने वाले, शहद पाने के लिए मधुमक्खियों 
का नाश करने वाले, चिड़िया के बच्चों को पकड़ कर मारते वाले, जलाशयों को 
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सुखाने वाले, जहर देकर मारने का धन्धा करने वाले, जगलो था खेतो मे आग लगाने 
वाले आदि । 
ये पापी जीव केवल अपना पेट पालने के लिए इस प्रकार के घातक धनम्धे 
अपनाते हैं, उस समय यह नहीं सोचते कि मैं इस धंधे के सिवाय अन्य सात्तविक 
धन्धो में से किसी को क्यो न अपना लू | जिस परिवार के पोषण के लिए मैं यह 
नीच धन्धा अपनाये हुए हू, उनका पोषण क्या और किसी सात्विक धन्धे से नहीं हो 
सकता ? और फिर जो भयकर ऋर कर्म मै कर रहा ह, उसका फल तो मुझे ही 
भोगना पड़ेगा, उस समय मेरे दारुण दुख को बटाने के लिए परिवार वाला कोई 
नहीं आएगा । 
कई बार जो मनुष्य प्राणिघातक धन्धों को वश परम्परा से करता है,उसे अपनी 
वर्षों की पडी हुई बुरी आदत के कारण छोड नही पाता, आदत से लाचार हो जाता 
है, उसका मन लिप्त हो जाता है, उसके परिवार वाले भी उसे उसी धन्धे को करने 
के लिए उकसाते है और विवश कर देते हैं। रात-दिन उसी पापकारी धस्धे में रचा- 
पचा रहने के कारण उसका मन भी पापकर्म में ढीठ बन जाता है, फिर तो उसे उसी 
पापकर्म में आनन्द आता है। इसी दृष्टिकोण को लेकर शास्त्रकार ने परापकर्मरत 
मनुष्यों को उसके फल की ओर सोचने को प्रेरित किया है । हिसा से अपनी जीवन- 
थात्रा चलाने वाले प्राणियों को पालने वाला भी प्राय इसी कोटि में आता है । 
ऐसे पापपूर्ण आजीविका वाले मनुप्यो को लगातार कई जन्मों तक सुगति 
नही मिलती, वे उन्हीं नरक और तिर्यझव गति की विविध योनियों में जन्म-मरण 
करते रहते हैं । 
आजीविका के लिए प्राणिवध जैसे क्र कर्म करन वाले स्लेच्छजातीय 
मनुष्य किस-किस देश में कहाँ-कहां अधिकतर पाये जाते है, इस दृष्टि से तथा अलग- 
अलग देश, भाषा और जाति की हृष्टि से उनके बहुत से नाम शास्त्रकार ने गरिनाए 
हैं। जैसे--शकदेशवासी, यवद्दीपवासी, शबर (भील), बबंर (अफ्रीका के नर भक्षी 
मनुष्य), अरब, चीनी, रोमन, रूमी, कोकणी, मालव, द्राकिट, मरहटूं, पारमी, 
(ईराती), सिहल देशीय, मलाबारी, वालीढिपीय, कधारी (काबुली), केकयवासी, हण, 
खस जातीय,खासी जातीय, डोब जातीय, श्वेत जातीय, मरू भूमीय ,पश्तो भाषी-पेशावरी 
(पन्हब), चिलात देशवासी आदि | 


इनमे से बहुत-से नाम तो आज भो मिलते है, बहुत से उस जमाने में थे, 
जाज उनके नाम बदल गये है । 


मे शत में कई दूसरी कोटि के भी हिसक हैं, कई तीसरी कोर्ट के भी हैं । 
क्योकि इनमें बहुत-से देश मासभोजी है, इसलिए मास प्राप्त करने के लिए जीव ह्सि 
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करते, कराते या करने मे निमित्त बनते है । वहुत से ऐसे देश है, या प्रान्त अथवा 
जनपद हैं, जहाँ के क्षत्रिय, राजपूत या सरदार अथवा शासक अपने आमोद-प्रमोद 
के लिए जानवरों का शिकार करते है, कराते हैं, मनुष्यों, साडों या मुर्गों आदि को 
आपस में लडाकर खत्म करा देते हैं । 

दूसरी और तीसरी कोटि के लोगो का निर्देश करते हुए शास्त्रकार स्वयं 
कहते है--“जलयर-भलगर-**“पाणाइवायकरणं” यानी जलचरो, स्थलचरों, सिंहादि 
तीखे नखो वाले चौपाये जगली जानवरो, सर्पादि उर.परिसर्प जातीय जीवो, खेचरो 
(पक्षियो), सडासी के समान मु ह वाले जीवो आदि को आहारसज्ञा, भयसज्ञा, मैथुन- 
सज्ञा और परिग्रहसज्ञा वाले या इन चारो सज्ञाओं से रहित---सिर्फ आमोद-प्रमोद- 
जीवी-पर्याप्तक-अशुभ लेश्या और अशुभ परिणाम से युक्त पापी--ये जीव और इसी 
प्रकार के दूसरे मानव प्राणिवध किया करते हैं । 

आमोद-प्रमोद के लिए जीवो की हिसा करने वाले लोगो मे अधिकतर ऐसे 
लोग है, जो अपने को बडे आदमियों की श्रेणी में मानते हैं। वे निर्दाँध प्राणियों का 
शिकार करते है। प्राय यही कहा करते हैं किये जगली जानवर मनुष्यों को 
मताते, मार डालते या उन पर हमला कर बैठते हैं, इसलिए हम मनुष्यों की सुरक्षा 
के लिए उनका शिकार करते है। हम बहादुर हैं, क्षत्रिय है और प्रजा के रक्षक हैं, 
शिकार करना वीरो का कतंव्य है। परन्तु वास्तव में देखा जाय तो उन निहत्ये 
सिंह, चीता आदि प्राणियों को लुक-छिपकर मारने भे कौन-सी वीरता है ? वे बेचारे 
वैसे ही बस्ती में आने से और किसी पर सहसा हमला करने से घबराते हैं । वे अपनी 
जान बचाने के लिए पव॑त की गुफाओं में, बीहडो में या घोर जंगलों मे, जनशुन्य प्रदेशों 
में आश्रय लेते है, सिह आदि भी अत्यन्त भूखे होने पर या सताये अथवा छेडे जाने 
पर किसी मनुष्य पर हमला करते हैं। मनुष्य उनको मारने के बदले अपना >भम देकर 
गाय-भैंस हाथी आदि की तरह उन्हे पालतू भी बना सकता है। अस्तु उनके प्राणहरण 
करने की अपेक्षा उन्हे पालतू बना देना ही सर्वश्रेष्ठ उपाय है और इसी मे सृष्टि के 
सर्वोत्तम प्राणी-मानव की वीरता है । 

क्षत्रिय का अर्थ मूक, निह॒त्थो व प्राणो की भीख मागने वालो पर 
अत्याचार करना, और विनाश के मु ह मे उन्हे धकेल देना नहीं है, अपितु 'कलात्‌ 
आयते रक्षतोति क्षत्रिय ' इस व्युत्पत्ति के अनुसार जो दुर्बलो, निहत्थो और निर्दोष 
जानवरो या मानवो को नाश-आफत से बचाए वही सच्चा क्षत्रिय है। शिकार खेलने 
में ही बडप्पन या बहादुरी नही है । कई राजपूत राजा, महाराजा अथवा कई अग्रेज 
लोग चिडियो, मछलियों आदि को बदूक या पिस्तौल का निशाना बना कर मार 
डालते हैं। पुराने जमाने मे रोम और ग्रीस मे एक बड़े मैदान से भुलामों को आपस 
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में तलवारो से लड़ाया जाता था, और इस खेल को देखने के लिए बड़े-बड़े अमीर 
उमराब व शासक आदि बैठते थे । जब तलवार से लहुलुहान होकर एक आदमी 
मिर जाता और मर जाता तो बड़े जोर से चिल्ला-चिल्ला कर खुशी मनाई जाती 
थी । यह बहुत भयकर क्र्र प्रथा थी। इसी प्रकार भारतवर्ष में मुर्गों, साडो, भैसो 
आदि को आपस मे लडाने का कई राजाओ, ठाकुरो और उमराबों को शौक था। 
अपनी क्षणिक तृप्ति और मनोविनोद के लिए इस प्रकार दूसरो के प्राणो को मौत के 
मुह में धकेलना कितना बुरा और पापकर्म है। हिसा के कार्यो को रसपूर्वक देखना 
और उनका अनुमभोदत करना भी हिसा के समान पाप है। अत वे भी सावधान 
होकर हिंसा को प्रोत्साहन देते है तो इसी कोटि में आ जाते है । 

हिसादि पाप कार्यों का उपदेश देने वाले भी उस पापकर्म के करने वालो से 
अधिक पाप बध कर लेते हैं। यज्ञ, पशुबलि या जानवर की कुर्बानी का उपदेश 
भी हजारो को पापकर्म मे प्रवत्त कर देता है । एक बार कोई दुष्कर्म किसी पापोपदेशक 
के उपदेश से प्रचलित हो जाता है तो वह लम्बे असें तक चलता रहता है। इसलिए 
पापमय परम्परा का उपदेशक भी इसी दूसरी कोटि के हिसको में आता है । परन्तु 
शायद ऐसे पाप-कर्मकारी व्यक्ति अपने बडप्पन, धन, सत्ता और ऐश्वर्य के नशे में 
चूर होकर ऐसे निबंल प्राणियों की आवाज नही सुनते हैं। यही कारण है कि शास्त्रकार 
ने उनकी मनोवृत्ति का विश्लेषण करते हुए मूलपाठ में बताया है--''पावा पावाभि- 
गला पावरई पाणवहुकयरती पाणवहुरूवाणट्राणा पाणवहकहासु अभिरमंता तुट॒ठा 
पायं करेततु होंति बहुप्पगारं ।” अर्थात्‌--“वे परापिष्ठजन पापकर्म को ही उपादेय 
समझते हैं, पापकर्म मे ही रुचि रखते हैं, प्राणिवध में ही उनकी प्रीति होती है, वे 
प्राणिवध रूप आचरण (शिकार, पशुयुद्ध, पशुबलि, प्राणिसहार आदि) मे रात-दिन 
मस्त रहते हैं, प्राणवध (शिकार, युद्ध या प्राणिसहार) की कहानियाँ सुनने-पढने में 
प्रसन्‍न रहते है, बहुत प्रकार से ऐसे प्राणिवध रूप पापकर्म करने में सतुष्ट रहते है । 
ऐसे बुद्धि के दिवालिये सचमुच दया के पात्र हैं। क्योकि वे अपनी भारतीय अहिसा- 
प्रघान सस्कृति को भूलकर अनार्य सस्कृति को अपना बेंठे हैं। यही कारण है, ऐसे 
शासनकर्त्ताओ का प्रभाव 'यथा राजा तथा प्रजा' की कहावत के अनुसार उनकी 
प्रजा पर भी पडा । जहाँ-जहाँ शासको ने इस प्रकार के क्र रकर्म किये वहाँ-बहाँ की 
जनता भी वैसी ही क्र, बबंर, अत्याचारी, पाशविक और लूटमार करने वाली बन 
गई, खून का बदला खूत से लेने की परम्परा उनमें पीढो-दर-पीढी से चल पडी, मांस- 
भक्षण करने और किसी निर्दोष प्राणी को मारने से उन्हे कोई हिचक न रही । 

तीसरी कोटि के निक्ृष्ट वे लोग हैं, जो केवल अपनी जिह्ला के स्वाद के लिए 
निरदोष प्राणियों का वध करते हैं, कराते हैं, या करने में निमित्त बनते हैं। उनका 
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कहना है--ससार में बकरे आदि जितने जानवर हैं, वे सब मनुष्यों के खाने के लिए 
हैं। परन्तु मासभोजियों की यह दलील थोथी और स्वार्थभरी है। यही दलील अगर 
सिंह आदि जानवर करे कि मनुष्य हमारे खाने के लिए पैदा हुए हैं, तो क्या 
के माधथभोजी इसे स्वीकार करेंगे ? फिर अपने पेट भरने के लिए मास से भी बढ़कर 
ताकत देने वाली मात्तिक चीजें छोडकर मास जैसे घृुणित, अपवित्र, पापजनक, 
अल्पशक्तिदायक पदार्थ को अपनाने में कौन-सी बुढ्धिमानी है” जल से उत्पन्न 
(आबी) अन्न, फल आदि पवित्र, सात्विक शक्तिप्रद, स्वास्थ्यव्ध क पदार्थों को छोड़ 
कर रजोबीये से उत्पन्न (पेशाबी) दूषित, अपविश्न (नापाक), तामसिक, स्वास्थ्य- 
ताशक, काम क्रोधादि तमोग्रुणवद्ध क मास को अपनाना रत्न को छोडकर काच को 
अपनाने के समान है । 


मास वैसे भी मानवप्रकृति के अनुकूल नहीं है। मानवशरीर की रचना 
यह बता रही है कि वह शाकाहारी है, मासाहारी नहीं। मासाहारी प्राणियों की 
शरीररचना शाकाहारियों से भिन्न है। बिल्ली, कुत्ते आदि मासाहारी जानवरों की 
आँखे पीली, चमकीली, दात नुकीले तथा पजे तीखे होते हैं, वे जीभ से पानी पीते हैं, 
जबकि गाय बैल आदि शाकाहारी प्राणियों की आँखे काली व दात चपटे होते हैं, 
उनके पैर के पजे नुकील नहीं होते, न वे जीभ द्वारा लपलपा कर पानी पीते हैं। 
अत मनुष्य की शरीररचना शाकाहारियो के समान है। मासाहारी में शक्ति और 
कार्यक्षमता उतनी नहीं होती, जितनी शाकाहारी में होती है, हाँ, ऋरता और 
उत्तेजना मासाहारी में ज्यादा होती है। इससे यह सिद्ध है कि मासभोजन मनुष्य 
के लिए अहितकर, प्रकृतिविरुद्ध और स्वास्थ्यनाशक है। इस दृष्टि से जो मास- 
भोजन के लिए निर्दोष प्राणियों का बध करते हैं या करने मे निम्मित्त बनते हैं, 
उनको भी उसके भयकर कटुफल भोगने पडते है। 

आत्महित की दृष्टि से देखा जाय तो मासाहारियों को मास पशुपक्षियों के 
के घात से प्राप्त होता है। जिन पशुपक्षियों को मारा जाता है, वे भी मनुष्य के 
जैसे ही प्राणी है, उन्हे भी सुख-दुख का हमारे समन ही सवेदन होता है । वे भी 
हमारी ही तरह निरतर अपने प्राणों की रक्षा करने में लगे रहते है। उन अनाथ, 
असहाय, बेकसूर, निबेल और निर्दोष पशुपक्षियो को मनुष्य अपनी क्षणिक जिल्ठा- 
तृप्ति के लिए मार डाले, यह कितनी नादानी है। कितनी बेहयाई ओर निर्देबता 
है । जो पशुजाति मनुष्य की प्रत्यक्ष और परोक्ष रूप से उपकारी है, गाय, भैस, बकरी 
आदि दूध-घी देकर, ऊंट-घोडा आदि सवारी देकर या बोझा ढोकर, गधा आदि बोध 
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ढोकर मनुष्य जाति की कीमती सेवा करते हैं, जीते जी भी अपने शरीर से कितनी 
ही चीजे देते है, मरने के बाद भी चमडा, हड्डी आदि देकर मानवजाति के लिए 
उपकारी बनते है । उनसे इस बहुमूल्य सेवा लेने के बदले मनुष्य को उनका कृतज्ञ होना 
चाहिए, उनकी रक्षा करनी चाहिए, उसके बजाय उनका वध करना कितनी कृतध्नता 
और नीचता है। कितना विश्वासघात है। पक्षीगण सडी गली चीजों को खाकर 
बायुशुद्धि करते है, बदले में कुछ नहीं चाहते । उन नि स्वार्थ सेवा करने वाले 
पक्षियों को मार डालना कितना अन्याय है। मनुष्य जाति की तरह वे भी सृष्टि के 
अलकार हैं। इसलिए पशुजाति के उपकारो के बदले मे अपनी अधम लालसा को 
पूर्ण करने के लिए उनके प्राणो का सहार करना उचित नहीं। यह अनधिकार 
चेष्टा है । 

इसलिए पूर्वोक्त तीनो कोटि के हिसको का इस मूलपाठ में स्पष्टलया उल्लेख 
करके परोक्ष रूप से यह भी ध्वनित किया हैं कि ऐसे म्लेच्छ जातोय अनार्य॑ जनों 
के दुसग से भी दूर रहना चाहिए। तात्पय यह है कि जो अनायंप्रध्नान देश है, 
जहां के अधिकाश लोग हिसक है, बेर है, मासादि हेय वस्तुओं का सेवन करने वाले 
हैं, धर्म-अधर्म के विवेक से शून्य है, उन देशों मे था उन भनार्यों के पदौस 
में आत्महितैपियों व धर्मात्मा पुरुषों का रहना उचित नहीं। क्योंकि वहा के गदे 
वातावरण का असर प्राय उनकी आत्मा पर भी हो सकता हूँ । कईबार उन धर्मात्मा 
और अहिसक लोगो को भी उस देश में या अनार्यों के पड़ौस में रहन के कारण परोक्ष- 
रूप से अनुमोदन का भागी बनना पड़ता हे, अथवा उनवी कामलमति संतान पर 
भी उनके दुष्कृत्यों के कुसस्कार पड़ सकते है । सगति का प्रभाव बडा बलवान हाता 
है । धुरधर विद्वानों और घोर तपस्या करने वाला पर भी अकस्मात्‌ उसने निमित्ता 
या दुसगो का असर होता और उनका पतन होता देंखा गया हैं । एक बार जहा 
उन हिंसादि दुष्कृत्यों का चप लगा कि फिर बढ़ क्रम आगे से आग चलता जाता हैं । 
उसका सभलना मुस्किल हो जाता है। जैसे पर्वत से नीचे फिसलन वाला मनुष्य नीचे 
से नीच लुढकता-गिरता चला जाता हैं, वैसे ही एक दिन जा अषिसक था, वह 
भी पतित होता चला जाता है और पक्‍का हिसक बन जानता हैं । 

हिंसा का सयंकर दुष्परिणाम--इसीलिए शास्त्रकार ने मूलपाठ में इस 
भयकर हिसा से बचने और दूसरों को बचाने के हेतु हिसा के भयकर कुफल बताये 
हैं, जो प्रत्येक हिसाकर्तता को भोगने ही पडेगे । उसमे कोई रूरियाअत नहीं होगी, 
चाहे फिर हिंसा करते बाला मनुप्य किसी भी उच्चकुल, उच्चजाति, उच्चधर्म, 
उच्चराष्ट्र या प्रान्त का ही क्यो न हो। जहर को कोई भी कुलीन व्यक्ति खाए या 
अकुलीत, जान कर खाए या अजाने मे, उसका दुष्परिणाम मृत्यु के रूप में उसे 
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भोगना ही पडता है, इसी प्रकार हिंसा को चाहे कुलीन करे या अकुलीन, जान कर 
करे या बिना जाने करे, उसका भी दुष्फल उसे नरक और तियंड्च योति की प्राप्ति 
के रूप मे भोगना ही पड़ेगा । यही कारण है कि शास्त्रकार मूलपाठ में स्पष्ट कर 
देते हैं---'तस्स य पावस्स फलविवा्ग अयाणभाणा वढड़ढंति"'““नरपतिरिक्खजोणि | 
अर्थात्‌ हिसा करने वाले, उस पाप के फल को जानते हुओ की तो बात्त ही क्या, नहीं 
जानते हुए भी महाभयकर, अनवरत वेदनापूर्ण और दीर्घकाल तक अनेक दुःख्रो से 
व्याप्त नरक और तिर्यच योनियो की अपने लिए वृद्धि करते रहते हैं। वे अशुभ कर्मों 
की बहुतायत के कारण आयुष्य क्षीण होने पर मर कर विविध नरको में उत्पन्न होते 
है । आगे उन नरकागरारों की भयकरता, दु.खबहुलता और असुन्दरता का विशद 
वर्णन प्रास्त्रकार करते है। उसके बाद उन नरकागारो में वे कैसा बीभत्स, भयावना 
और कुरूप शरोर पाते है, इसका स्पष्ट उल्लेख किया गया है । और इसके बाद नरकों 
में किस प्रकार से पीड़ा दी जाती हैं ? अथवा अपने पूर्वकृत दृष्कर्मों के फलस्वरूप 
नरकगत जीव क्िस-किस प्रकार से दुखित और पीडित होते हैं ” इसका भी वर्णन 
स्पष्ट हैं। यहू बणन पदार्थान्वय और मूलार्थ मे हम कर आये हैं, इसलिए यहाँ नहीं 
कर रह है । 
नरकभूसियाँ कहाँ ओर कौन-कोन-सी हैं ? 
प्रश्न होता है कि नारकीय जांबों के वे निवासस्थान (नरकभूमियाँ) कहां 
पर हू ? वे कितन हे ” किस प्रकार से वे सब अवस्थित हैं ? इन प्रश्नों के उत्तर में 
हम अन्य शास्त्रों के आधार पर यहां वर्णन प्रस्तुत करते हैं--- 
आप जैन हृप्टि से १४ रज्जुपरिमाण लोक का नकशा अपने सामने खोल 
कर रखिए । लोक की परिभाषा जैन हृष्टि से यह है-जहाँ धर्मास्तिकाय, अधर्मास्ति- 
काय, आकाशास्तिकाय, काल, पुद्गल और जीवास्तिकाय--ये ६ द्रव्य पाये जायें, 
वह लोक है । यह लोक किसी का बनाया हुआ नहीं है, अपितु अनादि-अनन्त है । इस 
अनन्त लोक के तीन विभाग है--ऊर्ध्वतलोक, मध्यलोक और अधोलोक । ऊध्व॑लोक मे 
ज्योतिषी ओर वैमानिक देव हैं, मध्यलोक मे तिर्यओ्च, मनुष्य और व्यन्तर तथा 
भवनपति देवो का निवास है और अघोलोक में नारकीय जीव हैं ।इन तीनो लोकों की 
ऊँचाई-लम्बाई कुल सिल-मिलाकर (१४ रज्जुपरिमाण है। जिसमे से सात रणज्जु- 
परिमाण से कुछ कम लम्बाई-ऊंचाई ऊध्वंलोक की है, पूरे सात रज्जु लम्बाई-ऊँचाई 
अधोलोक की है और बाकी की करीब एक रज्जु से भी कम लम्बाई मध्यलोक को है। 
नरक के जीवों का निवास अधोलोक मे ही है, जहाँ निम्नोक्त सात भूमियाँ 
सात नरकों के रूप में क्रमशः एक के नीचे दूसरी अवस्थित है--१ रत्नप्रभा, 
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* पावकम्मकारी बहूृणि पलिओवमसागरोवमाणि कलुणं पालेंति ते 
अहाउयं जमकातियतासिता य सद्द करेंति भीया । 

कि ते ? 'अविभाय सामि भाय वष्प ताय जितवं मुय में 
मरामि, दुब्बलो वाहिपीलिओ अहं, कि दार्णिउसि, एवं दारुणो 
निहुओ य मा देहि मे पहारे, उस्सासेतं (एयं) मुहुत्तयं में 
देहि, पसायं करेह, मा रुस, वीसमामि, गेविज्जं मुयह मे,मराभि, 
गाढं तण्हाइओ बहू, देहि पाणीयं ।' हंता (ताहंतंपिय) पिय इम॑ 
जलं विमल॑ सीयलं ति घेत्तूण य नरयपाला तवियं तउयं से देंति 
कलसेण अंजलीसु । दट्टू णय त॑ पवेवियंगोवंगा अंसुपगलंतपप्पुयच्छा 
छिण्णा तण्हाइयम्ह कलुणाणि जंपमाणा विप्पेक्बता दिसोदिसि 
अत्ताणा असरणा अणाहा अबांधवा बंधुविप्पहीणा विपलायंति य 
मिगा इव वेगेण भयुव्विग्गा, घेत्तूण य बला पलायमाणाणं निरणु- 
कंपा मुहं विहाडेत्तु लोहडंडेहि कलकल ण्हं वयणंसि छुभति, केइ 
जमकाइया हसंता। तेण दड्ढा संतो रसंति भीमाइ विस्सराइ 
रुवंति य कलुणगाइई पारेवयगा (इ) व एवं पलवित-विलाव-कलु- 
णाकंदियबहुरुन्‍्नरुदियसहो परिदे (वे) वियरुद्धबद्धयनारकारव- 
संकुलो णीसिट्ठी; रसिय-भणिय - कुविय - उकक्इय - निरयपाल- 
तज्जियं गेण्ह कम पहर छिदर्भिद उप्पाडेहुक्ख णाहि कत्ताहि विकत्ता- 
हि य भुज्जो (भंज) हण विहण विच्छुभोच्छुभ आकड़्ढ विकड्ढ 
कि ण जंपसि ? सराहि पावकम्माइ' (कियाइ ) दुक्‍्कयाईं एवं 
वयणमहप्पगब्भो (सं) पडिसुयसहसंकुलो उत्तासओ सया निरय- 
गोयराण महाणगरडज्झमाणसरिसो निग्घोसो सुच्चए अणिद्ठो तहि 
नेरइयाणं जाइज्जंताणं जायणाहि । कि ते ? असिवण--दब्भ- 
वण - जंतपत्थर - सूइतल - क्खारवाबि - कलकलतबेयरणि - 
कलंब - वालुया-जलियगुहनिरु भणं. उसिणोसिण - कंटइल्ल - 
दुग्गम रहजोयणतत्तलोहमग्ग (पह) गमण-वाहणाणि इमेहि विवि- 


प्रथम अध्ययन : हिसा-आशअव घ७ 


हेहि आयुहेहि । कि ते ? मोग्गर-मुसु ढि - करकय - सत्ति - हल- 
गय - मुसल - चक्‍क - कोंत - तोमर- सूल - लउल - भिड़िमाल- 
सब (द द्ध) ल- पट्टिस - चम्मेट्ट - दृहण - मुद्ठिय - असि - 
खेडग - खग्ग - चाव - नाराय - कणक - कष्पिणि- वासि-परसु- 
कंटक (टंक)-तिक्ख-निम्मला अष्णेहि य एवमादिएहि असुभेहि 
बेउव्विएहि पहरणसत्तेहि अणुबद्धतिव्ववेरा परोप्परवेयणं उदीरेंति 
अभिहणंता । तत्थ य मोग्गरपहा रचुण्णिय - मुसु ढिसंभग्गम हित- 
देहा जंतोवपी लणफुरंतकप्पिया के इत्थ सचम्मका विग्गत्ता णिम्पुलु- 
लूण कण्णोट्रणासिका छिण्णहत्थपादा (तत्थ य) असि - करकय- 
तिक्ख - कोंत - परसुप्पहार - फालियवासी - संतच्छितंगमंगा 
कलकलमाणखारपरिसित्तगाढ - डज्धंतगत्त - कु तर्गभिण्ण - 
जज्जरियसव्वदेहा विलोलंति महीतले विसूरियंगमंगा, तत्थ य 
विग - सुणग - प्षियाल - काक - मज्जार - सरभ - दीविय - 
वियग्घ - सदुदूल - सीह - दष्पिय-खुहा भिभूतेहि णिच्चकालमण- 
सिएहि धोरा रसमाणभोमरूवेहि अक्कमित्ता दढदाढ़ा - गाढ्डक्क 
कड्ढिय - सुतिक्ख - नहफालियउद्धदेहा विच्छिप्पंते समंतओ 
विमुक्कसंधिबंधणा वियंगमंगा कंक-कु रर-गिद्ध-घो रकट्टुवा यसगणेहि 
य पुणो खरथिरदढणक्ख - लोहतुडेहि ओवदि (ति) त्ता पक्खा- 
हय-तिक्खणक्खविकिन्न - जिब्मंछिय - नयण - निदृद (द) ओ- 
लुग्गविगतवयणा उक्कोसंता य उप्पयंता निपतंता भमंता । 
संस्कृत-छाया 

पुर्वकम्मंक तसंचयोपतप्ता निरयाग्निमहाग्निसंप्रदोप्ता गाददुःलां 
महाभ्यां ककंशामसातां शारोरों मानसों च तोब्ां द्विविधां बेदयन्ति बेदनां 
पापकर्सकारिणों बहूनि पल्‍्पोपमसागरोपमाणि करुणं पालयन्ति ते यथायुष्कं 
यमकायिकत्रासिताश्य शब्द कुर्वेन्ति भीता: । कि तत्‌ ? अविभाज्य ! 
स्वामिन्‌ ! अतः ! पितः ! तात ! जितवन्‌ ! मु>च मां, छिये, दुर्बलो व्याधि- 
पोड़ितोहहम्‌ किसिदानीसस्सि ! एवं दारुणों निरदेयों (सत्वा) सा वेहि से 
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प्रहारान्‌ ! उच्छवासमेक मुह क॑ मे देहि, प्रसाद कुर, मा रध्य, विश्रमामि, 
भ्रैबेयक मुख्च मे, जिये, गाढ़ तृष्णादितोऋूं दत्त पानीयं। हन्त ! (ततोहं 
देहिं) 'पिथेद जल॑ं विभलं शोतलसिति' गृहोत्वा च नरकपालास्तप्तं त्रपुक 
'हस्से ददति कलशेनाउञ्जलिषु | हृष्टथा च्व॒ तत्प्रवेषितांगोपांगाः प्रगलदभु- 
प्रप्लुताक्षाश्टिन्ना तृष्णा अस्माकमसिति (तृष्णादिताः सम इति) करुणानि 
जल्पन्तो विप्र क्षमाणा विशोविशमन्नाणा अशरणा अनाथा अबान्धवा बन्धु- 
विभप्रहोणा विपलायन्ते च मृगा हव वेगेन भयोद्विग्ना, गृहीत्वा च बलात्‌ 
पलायमानानां निरनुकम्पा मुखं विधाट्य लोहदण्डे, कल-कलं किल बदने 
क्षिपन्ति, केचिद्यमकायिका हसन्तस्तेन वर्धा. सन्‍्तो रसन्ति भीमानि विस्थ- 
राणि रुदन्ति चल करुणकानि पारापतका इय, एवं प्रलपित-विलाप-करुणा- 
ऋन्दितबहुरु्नरदितशब्द: परिदेवित (वेषित) रुद्धबद्धक नारकारवसंकुलो 
निःसृष्टो, रसित-भणित-क्‌जितोत्कूजित-निरयपालतजितं-गृहाण, क्रम, प्रहर, 
छिव, भिद, उत्पाटय, उत्खतय, कृन्‍्त, विक्ृन्त च भूयों (सठझज) हन बिहन 
(जहि विजहि) विक्षिप, उत्किप, आकर्ष, विकर्ष, कि न जल्पसि ? समर 
पापकर्म्माणि कृतानि, दुष्कृतानि, एवं बच (व) नमहाप्रगल्भः (स) प्रति- 
श्रुतशब्द्संकुल उत्त्रासकः सवा निरयगोचराणां वदह्ममानमहानगरसहशो 
निर्घोषः श्रूयतेनिष्टस्तत्र नेरयिकाणां यात्यमानानां यातनाभि: । कास्‍्ता: ? 
असिवन-दर्भवन-यंत्र प्रस्तर-शुखीतल-क्षारवापो-कलकलायमानबे तरणीकदम्ब- 
बालुकाज्वलितगुहानिरो धनमुष्णोष्णकण्टक बद्दुर्गंभ रययोजनतप्तलो हमारे 

(पथ) गमनवाहनानि, एभ्रिविविधेरायुधे, कानि तानि ? मुब्गर-मुसुण्डि- 
क्रकच-शक्ति-हल-गदा-मुशल-चक्र-कुन्त-तोमर-शूल-लकुट-भिण्डिमाल - सब- 
(दर) ल-पढ्टिश-चर्मेध्ट-दुधण-मौध्टिकासि-खेटक-ख ड्र-चाप-नार।च - ५ णक- 
कत्त नी (कल्पनो)-वासी-परशु-कण्टक-(टंक) तोक्षणनि्सले र-यश्चेवमादिर- 
शुभवे किये: प्रहरणश्तरनुबद्धतीव्रबेरा परस्पर वेदनामुदीरयन्ति, अभि- 
ध्नन्त: | तन्न चर मुद्गरप्रहार-चणित-मुसुण्ठिसंभग्नमणितदेहा यंत्रोषपीड़नत- 
स्फुरत्कल्पिता: के चिदत्र सचस्भका विकृत्ता निम लोन्मूलनकणों ष्ठनासिका- 
हिछप्नहस्तपादा असिक्रकचतोदणकुन्तपरशुप्रहा रस्फाटितवासो-संतक्षितांगो- 
पांगा कलकलायमानक्षारपरि सक्‍तगाढवह्ममानगात्र-कुन्ताग्रभिश्न-जर्ज रित- 
सवदेहा बिलुल (ढठं) ति महीतले विसूनिता-(विलनिता) ड्भेपाड़ा: । 
तन्न च बक- श्व- श्यूगाल- काक- सार्जार- शरभ- द्वोपिक- व्याध्र- शादू ल- 
सिंह - वषित - क्ष घाभिभूत॑नित्यकालमनशिते्धोरा रसवभोमरुपेराक्म्य 
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विमुक्तसंधिवन्धना व्यज्धिताहुः कंक-कुरर-गुद्ध-घोरकध्टवायसभर्णश्ख पुनः 
खरस्थिरदृदनखलोहतुण्ड ररवपत्य.. पक्षाहततोक्ण-नथविकीर्ण जिल्लाण्छित 
(डिछत) नयन निर्देयावरुणविगतवदना उत्कोशन्तश्जोत्पतन्तो निपतन्तों 
अामस्त: । 

पदार्थान्वयय---(पुव्वकम्समकयसंचलोवतता) पूर्वभव में किये हुए कर्मो के संचय 
से संतप्त (निरयग्गिमहरिग संपलिला) महारित के समान नरक की आग से अत्यन्त 
जलते हुए वे (पावकस्मकारी) पाप कर्म करने वाले नरक के जीव, (गाढ़ दुक्खं) 
उत्कट दुःखरूप, (महब्भयं) अत्यन्त भयानक, (कक्कर्) कठोर (असायं) असातावेदनोय- 
कर्म के उदय से जनित, (शारीरं) शरोरसम्बन्धी, (ज) और (माणसं) मनसम्यन्धी, 
(दुविहं) दो प्रकार को, (तिव्वं) तीव्र, (वेयर्ण) वेदना को (वेदेंति) भोगते हैं। तथा 
(वे) वे नारकीय जीव (बहूणि) बहुत लम्बी, (पलिओवमसामरोबसाणि) पल्मोपम एवं 
सागरोपमकाल प्रमाण, (अहाउयं) बांधों हुई आयु को, (कलुणं) बोनता से, (पार्लेति) 
पार करते हैं--बिताते हैं; (4) और, (यमकातियतासिता) यमकायिक दक्षिण- 
विक्पालदेवनिकाय के आश्ित अस्य आदि असुरों द्वारा सताये गए वे (भोगा) 
भयभीत होकर (सहूं) आसंनाद, (करेंति) करते हैं। (ते) वह आर्रनाव (कि) कित्त 
तरह का होता है? (अविभाय) है प्रतापी ! (सामि) है स्वामिन्‌ ! (साय) 
है भाई, (बष्प) हे बाप! (ताय) ओ तात ! (जितयं) है विजयी ! (मुय मे, 
मरामि) सुझे छोड़ दो, में मर गया ! (दाणि) इस समय (जअहं) में, (कि) 
कितना, (दुष्बलो) दूबंल तथा (वाहिपोलिओ) रोग से पीड़ित (असि) हूँ। 
(एवं) इस प्रकार, (वारणों) कठोरचिल (य) और (निहुओ) निर्देय होकर (सा दे हि 
मे पहारे) मुझ्त पर चोटे प्रहार मत वो ! (मे) मुझे (मुहुसयं) एक मुहर्स तक, 
उस्सासेत) श्वास लेने दो ; (पसाथं) कृपा (करेह) करो, (मा रुस) घुज पर गुस्सा 
मत करो, (वीससामि) जरा विभ्ञाम लेता हूँ, (मे) मेरी (गेवेज्ज) गर्दन को, (भुयह) 
छोड़ दो, (अहूं) में, (गाल तण्हाइयो) अत्यन्त प्यास से पीड़ित हूँ, (मे) सुझे (पाली- 
यं) पानो (देह) दो” नारकोय जीवों के ऐसा कहमे पर यमपुरुष कहते हैं---(हंता) 
लो नारक ! (इसं) इस (विसलं) स्वच्छ, (सीतलं) ठंडे (जलं) पानो को (पिय) पी 
लो, (इति) ऐसा कहकर (नरयपाला) नरकपाल, (कलससेण) कलश में से (तबियं) तपे 
हुए (लंउय) सीसे को, (घेत्त ण) लेकर) (से) उसको (अंजलोसु) हथेली पर (बेंलि) 
उडेलते हैं--वेते हैं । (4) और (तं) उसे (दद्दूश) देखकर, (परजेबियंगोवंगा) मारकों 
के अंगरोपांग सिहर उठते हैं, (अंसुपगलंतपप्पुथक्षछा) बहुते हुए भाँसुओं से उनकी आँखें 
डबड़बा आतो हैं, और (अस्ह) “बस हमारी, (तब्हा) प्यास, (छिल्णा) बरुझ्त गई 
(इथ) इस प्रकार से (कलुणाणि) करणापृर्ण दोनवलन (जंपर्माजा) कहते हुए 
(दिसोदिति) एक दिशा से दूसरों दिशा की ओर, (विप्पेक्लता) नजर दौड़ाते हुए, 
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(अत्ताणा) रक्षाहीन, (असरणथा) शरणहीन, (अणाहा) अनाथ, (अबांधवा) बान्धवों से 
रहित, (बंधुविप्पहीणा) स्वजनों से रहित (भउब्विग्या) भय से घबराये हुए, (सिगा 
इब) हिरणों को तरह, (वेगेण) जोर से (विपलायंति) भागने लगते हैं । तब (णिरणु- 
कंपा) निर्देयी (हसंता) हंसते हुए (केइ) कई (जम काइया) यमपुरुष (बला) जबरद्दस्तो 
उन्हें (घेस ण) पकड़ कर (पलरायमाणाणं) भागते हुए नारकियों के (मुह) मुह को, 
(लोहडंडेहि) लोहे के डंडों से, (विहाडेस ) खोलकर (कलकल) उबलते हुए सीसे को 
(बयर्णास) उनके मुह से (छुमति) उड़ेल देते हैं। (तेण) उससे (दवृढ़ा सतो) जले 
हुए थे (रसंति) चिल्लाते हैं (य) और (पारेवयगा व) कबृतरो को तरह 
(भोसाइ) भयंकर, (विस्सराइ) बुरे स्वर से (कलुणगाइ) दोीनता-पूर्वक 
(रंति) रोते हैं, (एवं) इस प्रकार, (पलवितबिलाबकलुणाकंदियबहुरुन्न- 
रुदियसहो) प्रलाप, विलाप (आस नाद) दोनतापुर्वक गला फाड़ कर रोने, बहुत देर 
तक अरष्यरोदन एवं सिसकियां भरकर रोने फी आवाज से युक्त, (परिवेषित-देविय 
राद्-बद्धय नारकारवसकुलो) कांपते हुए या जोर-जोर से दुःख प्रकट करते हुए, रोके 
हुए, और बंधे हुए तारकों द्वारा मचाए हुए शोर से व्याप्त, और जोर-जोर से 
इस प्रकार चिल्लाते हुए नारकीय जीव को, (रसिय- भणिय-कुपिय-उक्कद् य-निरय- 
पालतज्जियं) चिल्लाते हुए, स्पष्ट घमकाते हुए, कोप करते हुए, जोर-जोर से शोर 
सचाते हुए नरफपालों को डांट पड़ती है. (गेण्ह ककम पहर छिद भिद उप्पाडेहुक्थणाहि 
कत्ताहि बिकताहि य भुज्जो (भुज) हण-विहण विच्छुभोच्छुभ आकड्ढ विकड्ढ) इसे 
पकड़ो, इस पर पेर रख कर चले जाओ, इसे पोटो, छेदन करो, इसके दुफड़े-ट्क डे 
कर डालो, उखाड़ डालो, इसकी आँखें वर्गरह निकाल लो, कंची से इसके नाक-कान 
काट लो, विशेष प्रकार से कतर डालो और फिर (अथवा इसे भून डालो) इसे मारो, 
जोर से मारो, इधर-उधर फेंक दो, ऊपर उछाल दो, सामने से खींचो, उलटा खाँचो, 
(कि ण जंपसि) अब क्यों नहीं बोलता है ? (पाप) “अरे पापी ! (वुक्‍कथाई कम्साइ 
सराहि) अपने दुष्कृत-पाप-कर्मों को याद कर”, (एवं) इस प्रकार (वयणमह्पगब्भो) 
यमपुरुषों के बोलने से फंला हुआ शोर (पड़िसुय सवृदसकुलों) और उसकी प्रतिध्वनि 
के गूजने से व्याप्त (सया) सदा, (नरयगोपराण) नरक निवासियों को (तासओ) 
त्रास पहुँचाने बाला, (जायणाहि) यातनाओ-पीड़ाओं से, (जाइज्जताणं) यंत्रणा (पीड़ा) 
पाते हुए (नेरइयाणं) नारक-जोवों का, (महाणगरडज्ञमाणसरिसो) जलते हुए महा- 
नगर के शोर के समान, (अणिट्ठो) अनिष्ट-अप्रिय, (निग्घोषो) महाघोष-हल्ला-मुल्ला 
(तहिय॑ तहि) वहां नरक में (सुच्चए) सुनाई देता है। (ते) वे यातनाएं, (कवि) 
कोन-कोन-सी हैं ? (असिवण-दब्भवण-जंतपत्थर-सूइतलक्खारवाबि-कलकलतबवेयरलि- 
कलबबालुया-जलिय-गुहनिर भर) तलवार को धार के समान तोलखे पत्तों के वन सें 
दभ-कुश के वन में, घरट्ट आदि पत्थरों पर, ऊपर सुह को हुई सुइयों के समान 
तल पर, खारे रसों से भरी हुई बावड़ियों में, उबलते हुए सोसे से भरी हुई बेतरणी 
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नदी सें क्ंब के फूल के आकार को बनी हुई तोखी रेत पर, जलती हुई गुफाओं में 
नारकियों को फेंक कर या धकेल कर, (उसिणोसिश्र-कंटहल्ल-दग्गमरहजोयथतत्तलोह- 
सगग (पह) गमणवाहणाणि) गर्मागर्म कांटों वाले तथा अत्यन्त बजनदार होने के 
कारण कठिनाई से चलने वाले रथ में जोत कर, तपे हुए लोहे के रास्ते पर चलाकर 
एवं बेलों की तरह बहुत वजन लाद कर चलाये जाकर, (इमेहि) इन आगे कहे जाने 
वाले, (विविहेषि) अनेक प्रकार के, (आपुहेहि) हथियारों से माश्को परस्पर एकदसरे 
को पीड़ा देते हैं । (ते) वे हथियार, (कि) कौन-कोन-से हैं ? (मोग्गर-मुसु दि-करकथय- 
सत्ति-हल-गय-मुसल-चबक्क-कोंत-तोमर-सूल-लउड-भिडिमाल-सद्ध (ब) ल-पट्टिस-चस्सेट्र- 
दुहण-सुद्टिय-असि-लेडग-खर्ग-चाव-ताराय-कणक-कप्पणि-वासी-परसु-टंक (कंटक)-तिबवख 
निम्मला) मुदूगर, सुसुंढि, करोत, त्रिशुल, हल, गदा, मूसल, चक्र, बछों, 
तोमर (तबर), शूली (बल्लम), लाठी, भिडोभाल (गोफन) भाला, पट्टिस (एक प्रकार 
का अस्त्र), चमड़ें से वेष्टित पत्थर, द्रषण (त्तोप या विशेष प्रकार का मुद्गर), हभोड़ा, 
कटारी, ढाल, तलवार, धनुष, बाण, नली वाला बाण, कैची, वसूला, कुल्हाडा, बल्लम 
तथा तीखी नोक या धार वाले चमचमाते हुए शस्त्रों, (य4) तथा (एवमा्विए्टह) ये 
और इसी प्रकार के (अण्णेहि) दूसरे, (असुभेहि) पाप के निदानभूत अशुभ, 
(विउब्विर्टह) इन्‍्हों में से सुधार कर या बिगाड़ कर कृत्रिम या अक्त्रिम तरीकों से 
बने हुए (पहरणसतेहि) सेकडों शस्त्रों से, (अभिहृणंता) सीधा प्रहार करते हुए, 
(अणुबद्धतिय्ववेरा) निरन्तर तोत़ वेरमाव धारण किए हुए वे नारकोय जीव, (परोप्पर- 
बेयणण ) पूर्व वर भाव स्मरण कर करके परस्पर पीड़ा को, (उदोरेंति) उकसाते हैं, 
(य) और (तत्थ) वहाँ (मोग्गरपहारचुष्णिय-मुसंदिसंभग्ग-महितदेहा) सुद्गरों के 
प्रहार से उनके शरीर चूरचूर कर दिये जाते हैं, मुस॒ण्डियों से शरीर जर्जर करके दही 
को तरह सभ दिया जाता है, (जंतोवपीलणफुरंतकप्पिया) कोल्हू ब्गरह यंत्रों से पैरने 
के कारण फडफड़ाते हुए उनके शरीर के टुकड़े-टुकड़े कर दिये जाते हैं, (केइत्थ) कई 
नारकियों को यहाँ, (सचम्मका विगत्ता) चमड़ीसहित विकृत कर दिया जाता है 
अथवा चमड़ो खोंचकर उधेड़ लो जातो है, (णिम्पूलुल्लुण कण्णोट्रनासिका) कान, ओठ 
और नाक जड़ मूल से काट दिये जाते हैं, (छिण्णहत्थपादा) हाथ-रेर काट लिये जाते 
हैं, (असिकरकयतिक्खकोंतपरसुप्पह्ारफालियवासीसंतण्छियंगमंगा) उनके अंग-अंग 
तलवार, करोत, तोखे भालों, कुल्हाड़ी के प्रहार से फाड़ विये जाते हैं और बसूले से 
छोल दिये जाते हैं, (कलकलमाणखारपरिसित्तगाढ़डज्मंतगतत-कु तग्गभिष्ण-जज्जरिय«- 
सव्वदेहा) उनके शरोर पर कलकल करता हुआ गमगिर्म खार सोंचा जाता है, जिससे 
शरीर जल जाता है, फिर भालों को नोंक से उसके टुकड़े-ट्कड़े किये जाते हैं, इस 
प्रकार उनका सारे शरोर का कचूमर निकाल विया जाता है, (विसुणियंगमंगा) उनका 
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अंग-अंग घूज जाता है, ऐसी स्थिति में बेचारे नाशकोय जीव (महीतले) प्ृथ्चोतल--- 
जमीन पर, (विलोलेति) लोटते फिरते हैं । 

(य) और (तत्थ) वहाँ (णिज्जकाल) हर समय (अणसिएहि) बिना खाए 
हुए--भूले ही रहने वाले, (घोरा) भयंकर, (रसमाणभोमरूवे) आवाजें करते हुए, 
डरावने रूप वाले ये, (विग-सुणग-सियाल-काक-सज्जार-सरभ-दोविय-वियग्ध-सहल 
सीह-दप्पिय खुहाभिमूतेह) अत्यन्त भूख से सताए हुए मतवाले भेड़िये, शिक/री कुत्ते, 
घियार, कौए, बिलाव, अध्टापद, चीते, बाघ, केसरी सिंह और सिह, (अक्कमित्ता) 
उन पर हमला करके (दढदाठा-गाढशक्क-कड्डियसृतिक्खणह-फालियउद्धवेहा) अपनी 
सजबुत वाढ़ो से नारको के शरीर के ऊपरी हिस्से को जोर से काटते हैं, फिर उन्हें 
खींचते हैं तथा अत्यन्त तोखे नखो से उसे फाड़ देते हैं, फिर उन्हें (समंतओ) चारों 
ओर, (विस्छिपंते) फेंक देते हैं, (विमुक्कसंधिबंधणा) जिससे उनके शरोर के जोड़ 
और बंघन ढीले हो जाते हैं, (वियंगमंगा) अंग-अंग विकृत या पृथक कर विये जाते 
हैं (4) ओर (पुणों) फिर (खरधिरवदणब्खलोहसु बे है) तोखी और मजबूत डाढ, नख 
मौर लोहे के समान नुकीली चोंच वाले, (कंक-कुर र-गिद्ध-धोरकट्टु-वायसगर्णेहि) कंक, 
कुरर (कोच), गिद्ध, अत्यन्त कष्ट देने वाले जंगलों कौओं के झुंड के झुंड, (ओव- 
तित्ता) उच पर टूर पढ़ते हैं (पकखाहपतिक्ठणबस्रविकिलन्नजिव्भंछियनयणनिहर (द) 
ओलुग्यविगतवयणा) वे उन नारकों को अपने पंखों से ताडित करते हैं, तोले तखों से 
जो छोंच लेते हैं, उनको आँखें निकाल लेते हैं तथा निर्देयतापुर्वक उन्हें अस्वस्थ 
करके उनका चेहरा बिगाड़ देते हे, जिसके कारण वे (उक्कोसंता) जोर-जोर से 
रोते-चिल्लाते हैं, कोसते हैं, (उप्पयंता) उछलते हैं, (निपतंता) नोचे गिरते हैं, (५) 
ओर (भरता) इधर से उधर धूमते हैं । 

भूला्थ-- पूरव॑जन्मों मे उपार्जित कर्मों के संचय से संत्प्त भहार्नि के 
समान नरक की प्रचंड आग मे अत्यन्त जलते हुए वे पापक्रमंकरने वाले नरक 
के जीव उत्कट दुःखरूप, महाभयंकर, कठोर एवं असाता बेंदनीयकर्म के उदय 
से जनित शारीरिक एवं मानसिक दो प्रकार की तीन वेदना भोगते है। तथा 
वे नारकीय जीव बहुत लम्बी पल्योपम एवं सागरोपम काल तक की बांधी 
हुई अपनी आयु दीनतापृवक बिताते हैं। इस लम्बी अर्वाष तक वे दक्षिण 
दिक्पाल देव के आश्षित अम्ब आदि यमकायिकर असुरो द्वारा सताए जाते हुए 
भयभीत होकर आतंनाद करते हैं । 

वह आत्तनाद किस प्रकार का होता है ? ऐसा पूछने पर शास्त्रकार 
कहते हैं-- हे प्रतापी पुरुष ! हे स्वामिन्‌ ! हे भाई! ओ पिता !' अय तात ! 
है जयशील ! मुझे छोड दो, मैं दुबंल और व्याधियों से पीडित हैं, मर रहा हूँ । 
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हाय रे ! अब क्या होगा ? हे कठोर,निर्दंय होकर इस प्रकार घुकत पर प्रहार मत 
करो ! मुझे क्षणभर (मुह॒त्त मात्र) दम लेने दो, कृपा करो, क्रोध मत करो, मैं 
जरा विश्राम ले लू',मेरी गद॑न में पड़ी हुई फांसी खोल दो, मैं मरा जा रहा हूं, 
प्यास से अत्यन्त पीडित हैं, मुझे पानी पिला दो ।” नारकीय जीवों द्वारा इस 
प्रकार कहने पर वे यमपुरुष असुरकुमारदेव कहते हैं-- ले नारक ! यह साफ 
और ठंडा पानी पीले ।” यों कहते हुए वे नरकपाल तपे हुए सीसे को लेकर 
कलश में से नारकी की अंजलि में उ'ड्रेलते हैं। उसे देखकर नारकीय जीवों के 
अंगोपांग सिहर उठते है,उनकी आँखें आंसुओ से भर आती हैं और वे कहते हैं-- 
'बस, हमारी प्यास बुभ गई ।” इस तरह करुणापूर्ण वचन बोलते हुए वे एक 
दिशा से दूसरी दिशा की ओर भांकते हुए अरक्षित, अशरण, अनाथ, अबान्धव 
औरस्वजनरहित होकर हिरणों की तरह भय से घबराए हुए तेजी से भागते हैं । 
उन भागते हुए नारकियो को कई निर्दय यमपुरुष हँसते हुए जबरन पकड़कर, 
लोहे के डंडो से उनका मुह खोलकर कलकल उबलते हुए सीसे को उनके 
मुह में उडेल देते है। उससे जले हुए वे नारकीय चिल्लाते है,कबूतरों की तरह 
भयंकर करुणापूर्ण बेसुरा रुदन करते है। इस प्रकार बडबड़ाने, विलाप करने, 
दीनतापू्वंक गला फाडकर रोने, अत्यन्त अरण्यरोदन करने, और सिसकियां 
भर कर रोने की आवाज से युक्त एव थर्राते हुए या जोर-जोर से दुःख प्रगठ 
करते हुए, रोके हुए और बंधे हुए नारकियो के द्वारा स्पष्ट निकले हुए शब्दों 
को सुनकर चिल्लाते,स्पष्ट धमकाते,कोप करते और जोर-जोर से शोर मचाते 
हुए यमपालो की डांट पड़ती है “पकड लो इसे, इस पर पेर रखकर लांघ 
जाओ, इसे पीटो, छेद डालो, इसके ट्कड़े-टुकड़े कर डालो, इसे उखाड़ डालो, 
इसकी आँखे वगेरह निकाल लो, केची से इसके नाक, कान काट डालो, इसे 
अच्छी तरह नोच डालो भ्रून डालो या इसे फिर मारो, खूब मारो, इधर- 
उधर फेंक दो, ऊपर उछाल दो, सामने से खींचो, उलटा खीचो; अब 
क्यो नही बोलता है ? अरे पापी ! अपने किये हुए दृष्कमो--पाप कर्मों को 
याद कर ।” 

इस प्रकार यमपुरुषों द्वारा बोलने से फैला हुआ शोर, और उसकी पभ्रति- 
ध्वनि के गू जने से व्याप्त नरकबासियो को सदा ज्ञास पहुँचाने वाला तथा 
विविध प्रकार की यातनाओ से पीड़ित होते हुए नारको का जलते हुए महा- 
नगर के घोष के समान अनिष्ट--अप्रिय महाघोष (हल्ला गुल्ला) वहाँ (नरक 
में) सुनाई देता है ' वे यातनाएँ कौन-कौन सी हैं ? इसके उत्तर में शास्त्रकार 
कहते हैं- तलवार की धार के समान तीखे पत्तों के वन में, कुश के बन में, 
धरट्ट आदि पत्थरो पर, ऊपर मुख की हुई सुइयों वाले भृतल पर, खारे रसों 
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से भरी हुई बावड़ियों में, उबलते हुए सीसे से भरी हुई वतरणी नदी में, 
कदम्ब के फूल के समान आकार वाली तीक्ष्ण रेत पर और घधधकती हुई 
ग्रुफाओ में नारकियों को फेंक कर या घकेल कर, गर्मा गर्म कंटीले तथा 
अत्यन्त वजनदार होने के कारण कठिनाई से चलने वाले रथ मे जोत कर,तपे 
हुए लोहे के मागे पर चला कर एवं बलो की तरह दूसरों द्वारा बहुत वजन 
लादकर चलाये जाकर तथा इन आगे कहे जाने वाले अनेक प्रकार के हृथि- 
यारों से नारकी परस्पर एक दूसरे को पीडा देते है । 

वे हथियार कौन-कौन से है ” इसके उत्तर मे शास्त्रकार कहते है-- 
'मुदूगर मुसु ढि,करौत, त्रिशुल, हल, गदा, मूसल, चक्र, भाला, तोमर (तबर), 
शूली (बललम), लाठी, भिडीमाल (गोफन), बरछी, पट्ििस नामक एक प्रहरण, 
चमड़े से लपेटा हुआ एक प्रकार का पाषाण, द्र घण (तोप या विशेष प्रकार 
का मुदूगर), हथोड़ा, तलवार या कटार, ढाल, दुधारी तलवार, घनुष, बाण, 
नली वाला बाण, कंची, वसूला, कुल्हाड़ा, कांटेदार शस्त्र, तथा तीखी नोक या 
पैनी धार वाले चमचमाते हुए हथियारों व और भी अनेक प्रकार के सैकड़ों 
अशुभ आयुधो से, जो कि कृत्रिम या अक्रृन्रिम तरीको से विक्रिया के द्वारा बना 
लिए जाते है, सीधे प्रहार करते हुए, निरन्तर तीत्र वैरभाव धारण किये 
हुए वे नारकीय जीव, पूर्व बेर का स्मरण करके परस्पर एक दूसरे को पीडा 

लिए उकसाते है। 

इसी प्रकार वहाँ मुदृगरो के प्रहार से नारकियों के शरोर चूर-चूर कर 
दिये जाते है, मुसु ढि नामक शस्त्र से शरीर जज॑र कर दिया जाता है, दही 
की तरह उनका शरीर मथ दिया जाता है, कोल वर्गरह यंत्रो मे पीलने से 
वे थरति है तो उनके शरीर के हुकड़े-टुकडे कर दिये जाते है, यहाँ कई नार- 
कियो को चमड़ी उधेड़ कर विक्ृत कर दिया जाता है, उनके नाक, कान और 
ओठ जड़सूल से काट लिये जाते है, हाथ पैर काट लिये जाते है, उनका प्रत्येक 
अंग तलवार, करौत, तीखे भालो और कुल्हाड़ो के प्रहार से फाड़ दिया जाता 
है ओर वसूले से छील दिया जाता है, उनके शरीर पर कलकल करता हुआ 
गर्मागर्म खार सीचा जाता है, जिससे शरीर जल जाता है, फिर भालो की 
नोक से उनके शरीर के ट्कड़े-टुकड़े कर दिये जाते है, इस प्रकार उनके सारे 
शरीर का कचूमर निकाल दिया जाता है, उनका अंग-अंग सुज जाता है। 
ऐसी स्थिति मे वे बेचारे नारकीय जीव जमीन पर लुढ़क जातें हैं, निढाल 
होकर भूमि पर गिर जाते हैं । 

वहाँ पर हमेशा मानो बिना खाये हुए रहने वाले, भ्रूख से पीड़ित 
भदोनन्‍्मत्त मेड़िये, शिकारी कुत्ते, गीदड़, कौए, बिलाव, अष्टापद, चीते, बाघ 
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केसरी शेर और सिंह, घोर आवाजे करते हुए भयावना रूप धारण करके उन 
नारकियों पर टट पड़ते है और अपनी मजबूत दाढ़ो से नारकों के शरीर के 
ऊपरी हिस्से को जोर से काटते हैं, फिर उसे खीचते हे, अत्यन्त पैने नुकीले 
नखों से फाड डालते है और तब इधर-उधर चारो ओर फेंक देतें हैं, जिससे 
उनके शरीर के जोड और बन्धन ढीले हो जाते है, उनके अंग-अंग विकृत 
या पृथक कर दिये जाते है। उसके बाद तीखी मजबूत दाढ़, नख ओर लोहे 
के समान नुकीली चोच वाले कंक, टिट॒हरी, गिद्ध तथा घोर कष्ट देने वाले 
कौओ के भड उन पर टट पडतें हैं और अपने पंखों से उन्हें घायल कर देते 
है, तीखे नखो से उनकी जीभ खीच लेते है और आँखे निकाल लेते हैं तथा 
निरदंयतापूर्वक उनके मुह को नोचते और कुरेदते है। इसके कारण वें जोर- 
जोर से चिल्लाते है, क.सते है, उछलते है, नीचे गिरते हैं और इधर से उधर 
चक्कर लगाते है । 


व्याख्या 


यह मलपाठ पूर्व सूत्र के ही आगे का पाठ है । इसमे पू्वेवरणित हिसा के महा- 
भयकर फल का उसी सिलसिले में निरूपण किया गया है। प्र्वपाठ में हिसा करने 
बालों के नामों का उल्लेख करने के साथ-साथ हिसा रूप दुष्कर्म के फलस्वरूप नरकागारो 
और वहां दी जाने वाली भयकर यातनाओ का वर्णन किया गया है । प्रस्तुत मूलपाठ 
में नरको में नारकियों को दी जाने वाली तीज यातनाएँ, उनके कारण नारकियों में 
होने वाली प्रतिक्रिया, नरकपालो द्वारा उनकी पुकार के बदले में उनके पूर्व कुकर्मों 
की याद दिला-दिला कर भयकर से भयकर पीडाए देने के विविध तरीकों, पीडाएँ 
देने के लिए विविध शस्त्रों और उनके प्रहारों के विविध ढग एवं नरक में वेक्रियजन्य 
विविध हिल पशुपक्षियों द्वारा नारकियों के शरीर को क्षत-विक्षत करने आदि 
का स्पष्ट वर्णन शास्त्रकार ने किया है। इन नरकयातनाओ के वर्णन को पढ़ने-सुनने 
वाले के भी रौगटे खड़े हो जाते है तो फिर जिन्हे इन यातनाओ का प्रत्यक्ष अनुभव 
हुआ है,या इस दुनिया में भी मनुष्य और तियेञज्चयोनि पाए हुए जीवों की विविध दु.खद 
यातनाओ का दर्शन हुआ है या होता रहता है, वे स्वयं अनुमान लगा सकते है कि 
नरक के दु ख कितने भयकर है और किस-किस प्रकार से प्राप्त होते है ? हिसा करने 
वाले व्यक्ति यहाँ चाहे समाज, राप्ट्र या सरकार की नजरो से बच जायें, यहाँ चाहे 
वे सरकार की आंखों मे धूल झोक कर अपने को निर्दोष साबित कर दे अथवा समाज 
या सरकार पर दबाव डालकर पशुपक्षियों की हत्या का खुल्‍ला परवाना पा लें, किन्तु 
अपने दुष्कर्मों की आंखो से बच नहीं सकते, उनके हिंसाब में कोई गड़बड़ नही हो 
सकती, उनका फल भोगना अवश्यम्भावी है। मनुष्य न चाहे तो भी उसके दुष्कर्म 
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बलातू उसे नरक या तियेञड्च योनि में धकेल देते है या खीच ले जाते हैं । दृष्कमे 
किसी के लिए भी रियायत नहीं करते। चाहे वह राजा हो, सेठ हो, ब्राह्मण हो, 
अनपढ हो, या पढा लिखा हो, मत्री हो या अध्यक्ष हो, अगर वहू हिसा जैसा दुष्कर्म 
करता है तो उसका दुष्परिणाम उसे अवश्य ही भोगना पडता है। 

यही कारण है कि विश्वहितंपी ज्ञानी आप्तजनों ने जगत्‌ के जीवों को 
दुःखो की परम्परा मे लिपटे देख कर, उन पर दया लाकर उन दु खो के कारणों और 
दु.ख के बीज बोने से बचने के हेतु नरकतियंड्चगमनरूप विविध दुष्परिणामों को 
स्पष्ट रूप भे बता दिया है। 

प्रस्तुत मूलपाठ मे नारकियो को होने वाली तीब्र वेदना और यमकायिको 
हारा दी हुई विविध यातनाओ का स्पष्ट निरूपण है। साथ ही नारकियों के मन- 
बचन-काया द्वारा उस पीडा के कारण होने वाली तीक़ प्रतिक्रिया का भी वर्णन 
किया गया है। अन्त में, नरक के हिंस्र पशुपक्षियों द्वारा भी यातना पर यातना दिये 
जाने का स्पष्ट उल्लेख है । 

कटुफल का कारण--इतने भयकर दुष्परिणाम का आखिर कोई न कोई 
कारण जरूर है। कारण के बिना कोई कार्य नहीं होता । इसीलिए शास्त्रकार कहते 
हैं---पुव्वकमस्भकथसंचयोबतत्ता---वे नारकी जीव पूर्व जन्मों मे उपाजित दुष्कर्मों के 
सचय के कारण यहा सदा सतप्त रहते है। इस शब्द से कर्म करने और उसका फल 
भोगने भे जीवो की स्वतत्रता और उनके पुनर्जन्म का अस्तित्व द्योत्ित होता है। जो 
लोग यह कहते हैं कि ईश्वर ही जीवो को कर्म कराता है, और वही उतका फल 
भुगवाता है, यह बात असगत लगती है। क्योकि ईश्वर अगर जीवो से कर्म करवाता 
है या कर्म करने की स्वतत्रता देता है तो फिर वह पक्षपाती ठहरेगा, क्योंकि एक 
को शुभकर्म करने और एक को अशुभ कर्म करने की प्रेरणा क्‍यों देता है ? सबको 
ईएबर शुभकर्म करने या कर्म क्षय करने की प्रेरणा क्यो नही देता ? क्यो एक को चोर 
बनाता है, एक को साहुकार ? यह ईश्वर को कर्ता-धर्ता मानने से बहुत बडा आक्षंप 
जाता है। और फल भुगवाते समय भी वह सबको स्व या मोक्ष मे क्यो नहीं भेज 
देता ? वह तो दयालु है। इसीलिए वैदिक धर्म के प्रसिद्ध धर्मग्रन्थ भगवद्गीता मे 
स्पष्ट कृहा है-- 

न कतृ त्ये न कर्माणि लोकस्य सूर्जात प्रभुः । 
ते कर्मफलसंयोग॑ स्वभावस्तु. प्रय्तते ॥ 

६ अर्थात्‌--ईश्वर लोक (जगत्‌ के जीवो) का कतृ त्व नही करता, न कर्मों की 
प्ररणा ही करता है, ओर न ही कर्मों के फल का सयोग कराता है। यह संसार तो 
जीवो की अपनी-अपनी (कर्म) प्रकृति के अनुसार प्रवृत्त होता है ।' 
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जहाँ ईश्वर या खुदा को कर्मफल भुगवाने वाला माना जाता है, वहाँ मनुष्य 
बेखटके दुष्कर्म करता रहता है, उसे चिन्ता नहीं होती कि मुझे इसका कुफल भिलेगा 
था दण्ड मिलेगा। वह इसी अमभ में रहता है कि फल भोगने के समय ईश्वर से 
मिन्नतें कर लू गा, उसकी खुशामद करके, उसकी स्तुति या प्रार्थना करके उसके सामने 
अपराधो या पापों को स्वीकार करके उसे मना लुगा और उस कुफल से बच 
जाऊगा । ईश्वर को इस तरह अगर खुश कर लिया जाता तो ससार में किसी को 
सदाचार या अहिंसा आदि के पालन की जरूरत ही नहीं रहती । परन्तु ईश्वर इस 
तरह कदापि प्रसन्न नही होता । वह रागी, मोही या 6 षी नहीं है, वह तो वीतराग 
है और ससार से अलिप्त है। इसलिए हिसारूप पाप कर्म अगर कोई करेगा तो 
उसके दृष्परिणाम भोगने के समय उसे सतप्त और पीडित होना ही पडेगा, उस समय 
कोई मिन्नत, प्रार्थना था स्तुति काम नही आएगी । 

कई लोगों का यह कहना है कि इससे आगे पुनर्जन्म है ही नहीं। यह शरीर 
यही समाप्त हो जात। है। मनुष्य के कर्मों का फैसला कयामतत के दिन ईश्वर करता 
है, उस दिन सब आत्माए (रूहे) ईश्वर के निर्णय को स्वीकार करके, उन्हें प्रसन्न करके 
अपराध से बरी हो जायेगी । परन्तु यह भी भयकर भआान्ति है। आजकल के पुनर्जेन्म- 
विज्ञानवेताओ द्वारा प्रमाणित प्रत्यक्ष घटनाओं से पुनर्जन्म सिद्ध है। जिस धर्म या 
मजहब वाले लोग पुनर्जन्म को नही मानते थे, उन्हे भी इन प्रत्यक्ष प्रमाणो के कारण 
इसे मानना पइता है । अनुमान प्रमाण से भी पुनर्जन्म सिद्ध होता है। क्योंकि यदि 
पुनर्जन्म (इस जीवन के आगे कोई और जन्म) न होता तो फिर धर्म पालन करने की, 
शुभ कर्म करने की या कर्मक्षय के लिए साधना करने की जरूरत ही क्या रहती ? हिंसा 
आदि दुष्कर्म करने वाले और अहिसा आदि सद्धम का आचरण करने बाले' दोनो एक 
समान होते, दोनो को समान ही फल मिलता । परन्तु ऐसा होना असभव है। अपने 
शुभाशुभ कर्मो के अनुसार जीव नरक, तिर्यच, मनुष्य या देवयति मे जाता है, वह 
पुनजेन्म होने के कारण ही । अन्यथा, कई लोग, जो यहाँ शुभ कर्म करते है या 
धर्मांचरण करते है, फिर भी दु खी, निर्धन या पीडित रहते हैं, उन्हे उस शुभाचरण 
या धर्माचरण का सुफल तत्काल या इस जन्म मे नही मिलता है तो आगे के जन्म मे 
तो मिलेगा ही । इसी आशा से वे ऐसा करते हैं । इसलिए पुनर्जन्म स्वतः ही सिद्ध है । 

हाँ, यह बात जरूर है, एक जिंदगी के सारे शुभाशुभ कर्मों का जत्था इकट्ठा 
होने पर जिस प्रकार के कर्मों की सख्या अधिक होती है या प्रबलता होती है, उसी के 
अनुसार भविष्य मे उसकी गति और आयु का बन्ध् होता है । 

इसीलिए प्राणी को पूर्व कर्म के सचय से संतप्त कहा है। यानी पूर्व॑जन्सों के 
कर्मों की टोटल मिलने पर जिन कर्मों की सख्या अधिक होती है उसके अनुसार ही 
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प्राणी को गति,आयु, योनि आदि प्राप्त होती है। यहाँ नारकियों को जो नरकभूमि 
मिलती है और नरक में इतना भयकर दु ख मिलता है, वह सब पूर्व जन्मकृत अशुभ 
कर्मों के जत्ये के कारण ही है । 

कई कर्म ऐसे होते हैं, जिनका फल तुरन्त या इसी जन्म में ही मिल जाता है। 
कई कर्म ऐसे होते हैं जिनका फल दूसरे जन्म में या अनेक जन्म के बाद मिलता है। 
गति कर्म और आयु कर्म का फल सदा अगले जन्म में मिला करता है। जैसी गति या 
योनि मिलती है, उसी के अनुसार उसे शुभ या अशुभ फल भी मिलता है । 

साराश यह है कि जीव स्वय ही अपने मन-वचन-काया की प्रवृत्ति के कारण 
कर्मेबनन्ध करता है और अन्तिम समय मे कर्मो के जत्थे के अनुसार उसे गति व योनि 
मिलती है, और तदनुसार ही उसे सुफल या दुप्फल भोगना पइता है। 

कर्मब्रन्ध के प्रकार-- प्रसगवश हम यहा कर्मबन्ध के प्रकारों का भी सक्षप में 
परिचय दे देते है । कमंबन्ध के ४ प्रकार है- -प्रकृतिवन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभाग (रस) 
बन्ध और प्रदेशबन्ध । प्रकृति का अर्थ स्वभाव है । जंस नीम की प्रद्गति कडबी और 
ईख की प्रकृति मीठी है,वैस हो कर्मो की प्रकृति जीव के ज्ञान आदि शक्तियों को रोकने 
की है। प्रकृतिबन्ध मन-वचन-काया की प्रवृत्ति (व्यापार) से होता है । प्रद्गनिबन्ध 
मूलत आठ प्रकार का है-- ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, आयुषप्य, 
नाम, गोत्र और अन्तराय । उत्तर प्रकृतियाँ १४८ है । 

कर्म करते समय ससारी जीवों के समय-समय में अनन्त कमंपरमाणुओं का 
बन्ध होना प्रदेशवन्ध कहलाता है। यह भी मन-वचन-काया की प्रक्षत्ति (व्यापार) से 
होता है। कहा भी है--- 

जोगा परयडिपदेसा ठिह्-अणुन्ञागा कषायदों होति। 

यानी योग (मन-बचन-काया के व्यापार) से प्रदृ/तिबन्ध और प्रदेशबन्ध होता 
है तथा कयषाव (क्रोधादि) से स्थितिबन्ध और अनुभागवन्ध होता है । 

क्रोध, मान, माया और लोभ आदि कयायो से बंध हुए कर्मो में स्थिति 
(अमुक समय तक कर्मो की आत्मा के साथ टिके रहने की अवधि) का बन्ध होना, 
स्थितिबन्ध कहलाता है। जैसे जहाँ चिकनाई हो, वहाँ धूल ज्यादा देर तक चिपकी रहती 
है, जहाँ चिकनाई न हो वहाँ धृल तुरन्त खिर जाती है या उड जाती है, वैसे ही 
आत्मा पर कपायो की चिकनाई जितनी न्यूनाधिक होगी, उतनी अवधि तक आब्मा 
के साथ कर्मरज लगी रहती है । कपाय तीज्र होता है तो दीर्घधकाल की स्थिति, मंद 
होता है तो थोडे काल की और मध्यम होता है तो मध्यम स्थिति का बन्ध होता है । 

कर्मो में शुभाशुभफल देने की तीब्रता-मदता रूप शक्ति का बधता अनुभागवन्ध 
है । अनुभागबन्ध भी कपायो के अनुसार ही होता है। तीब्र कपाय होगा तो तीब्र अनुभाग- 
बन्ध होगा, मध्यम होगा तो मध्यम और भन्दकपाय होगा तो मद अनुभागबन्ध होगा । 


प्रथम अध्ययन : हिसा-आश्रव॑ हद 


इन चारो प्रकार के कर्मबन्धों के जत्ये के अनुसार किसी भी जीव को शुभा- 
शुभ गति, योनि और तदनुकूल ही सुखदु.खादि रूप फल प्राप्त होते हैं । 

नारकीय जीवी को भी इन चारो प्रकार के कर्मबन्धों के जत्ये के फलस्वरूप 
अशुभ भयकर नरकगति, नरकयोनि और नरकायु मिलती है तथा तदनुकूल ही अपार 
दु ख, शारीरिक-मानसिक तीत्र वेदना, भयकर से भयकर यातनाएं मिलती हैं । जिसका 
विशद वर्णन शास्त्रकार ने भूलपाठ मे स्वय किया है । 

नारकों की लम्बी स्थिति--इस मनुष्य लोक में भी देखा जाता है कि जो 
जितना बडा अपराध करता है, उसे उतनी ही लम्बी जेल की सजा और वह भी सख्त 
सजा दी जाती है। इसी प्रकार जो जितना बडा अपराध या महापाप करता है, उसे 
उतनी ही लम्बी अवधि की सजा नरक के रूप में मिलती है। इसीलिए पूर्बोक्त सातों 
नरको की स्थिति भी क्रश अधिकाधिक होती गई है। नीचे सात नरकों की जघन्य 
और उत्कृष्ट स्थिति की तालिका दी जा रही है--- 


जघधन्यस्थिति १० हजार वर्ष उत्कृष्ट स्थिति 
प्रथम नरकभूमि रत्नप्रभा १ सागरोपम 
दूसरी तरकभूमि शककराप्रभा ३ फ 
तीमरी नरकभूमि बालुकाप्रभा ७... ५ 

चोथी नरकभूमि पकप्रभा १० ए 
पाचवी नरकभूमि धूमप्रभा ९७ #४# 

छठी नरकभूमि तम प्रभा श्र श् 
सातवी नरकभूमि तमस्तम प्रभा ३३ 


असख्यात वर्षों का एक पल्‍्योपम काल होता है और दश क्रोडा-क्रोड पल्योपम 
का एक सागरोपम काल होता है । इतने लम्बे समय तक नारकी जीवो को नरक में 
लाजमी रहना होता है, और सतत छेंदन--भेदन आदि के महान्‌ दु खो को सहना 
पडता है। इतनी लम्बी नरक को सजा के दौरान नारकी जीव वहाँ से कही भाग 
कर छूट नही सकता, और न आत्महत्या ही कर सकता है। क्योकि नरक के जीवों 
का आयुधष्य बीच में किसी भी कारण से टूटता नही है। आयुष्य का बध्॒ पूर्व जन्म से 
जितनी अवधि तक का होता है, उससे एक क्षण भी कम नहीं हो सकता, उतनी अवधि 
तक भोगना अनिवाये होता है । 

इसीलिए शास्त्रकार ने बताया है--'बहुणि पलिओवम सागरोबसाणि कलु्ण 
पालेति ते अहाउयं ।' अर्थात्‌ वे नारकी जीव बहुत पल्योपम और सागरोपमों तक की 
आयु दीनतापूर्वक रिब्र रिब कर बिताते हैं ।' 

नरकपालों हारा नारकों को दी जाने वालो पातनाएं--मनुष्य लोक में जब 
कोई चोरी या हत्या जैसा भयकर अपराध करता है तो पुलिस वाले उसे पकड़कर थाने 


१०० श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


में ले जाते हैं और उससे अपना अपराध स्वीकार करवाने के लिए निर्दयता से मारते, 
पीटते और सताते हैं । इसी प्रकार जेलखाने में कैदियो को भी भयकर यातनाएँ दी 
जाती हैं । वैसे ही नरक मे कुछ असुरकुमार जाति के देव हैं, जो इन नारको को अपने 
पूर्वेकृत अपराधों की याद दिला दिलाकर भयकर से भयकर यातना देते हैं। वे बडी 
बेरहमी से उन्हें विविध शस्त्रों से मारते, पीटते हैं, उनके अगोपागों को काट डालते 
हैं, शरीर के टुकड़े-टुकडे कर देते हैं, उन्हे पैरो से कुचलते हैं, मार-मार उनकी चमडी 
उधेड़ देते हैं, शरीर सूजा डालते है, ऋर पशु पक्षियों के आगे उन्हे डाल देते है, वे 
' इन्हे मुर्दा समझ कर उन पर बुरी तरह टूट पडते है, उन्हे नोचते हैं, शरीर की 
बोटी-बोटी काट खाते है । इन सब दु.खो से घबराकर जब वे आतंनाद करते है, दीन- 
भाव से हाथ जोड़कर उन परमाधर्मी असुरो से छोड देने की प्रार्थना करते है, उनके 
आगे पुकार करते हैं, प्यास बुझाने के लिए पानी मागते है तो वे पहले तो उन्हें डाटते, 
धमकाते है और उन पर क्रोध बरसाते है। फिर उनकी अजलि मे गर्मा-गर्म खोौलता 
* हुआ सीसा उंडेल देते है। वे बेचारे इसे पीते नहीं, अपितु हाय हाय करके थर्राति 
हुए,बरते हुए, हिरणो की तरह इधर-उधर भागने लगते है। परन्तु ये परमाधामी फिर 
भी पकडकर उनके मुह को लोहे के डडे से खोलकर खौलता हुआ सीसा उनके मुह 
में डाल देते है। उन्हें अपने किये कर्मों की याद दिला दिलाकर भयक्‍कर से भयकर 
अमानुषिक यातना देते है । 
यह वर्णन इतना स्पष्ट है कि इसे ज्यादा समझाने की जरूरत नहीं । 
ये यमकायिक नरकपाल देव, जिन्हे वर्तमान भाषा में यमदून भी कहा जा 
सकता है, बडे ही अधामिक वृत्ति के ऋरातिक्रूर परिणाम वाले रौंद्रध्यानी होनहे। 
इन्हे नारको को यातना पाते देखने मे और उन्हे यातना देने मे बडा आनन्द आता है। 
ये यम नामक दक्षिण दिशा के रक्षक देव के सेवक होते है, अम्ब, अम्बरीय आदि नाम 
के असुरकुमार जाति के ये देव होते हैं ! इन्हे परमाधामी या परमाधामिक भी कहते 
हैं। ये अपने इन अशुभ परिणामों के कारण मर कर अशुभगति में जाते है। 
ये तीसरी नरकभूमि तक जाते है और वहाँ के नारकियों को दुख पहुचाने के 
लिए कमर कसे रहते हैं। ये स्वय वेक्रियलब्धि से नाना रूप बनाकर या भयावने पथ 
आदि के रूप धारण करके अथवा नाना प्रकार के शस्त्र-अस्त्र बनाकर नारकियों को 
निरन्तर बेरहमी से सताते रहते हैं। तथा नारकियों को भी पूर्व जन्मों के बैर की याद 
दिला-दिलाकर परस्पर लडाते-भिडाते रहते हैं । इसीलिए मूलपाठ में बताया गया है-- 
“सराहि पाव कस्साई दुस्कयाइ' अर्थात्‌--“अरे पापी, अपने किये हुए बुरे पाप 
कर्मों का स्मरण कर ।” क्‍या असुरदेवो द्वारा इस प्रकार याद दिलाने से वे अपने पूवेकृत 
दुष्कृत्यो का स्मरण कर लेते हैं ? इसके उत्तर में यही कहना है कि देवों और ना रको को 
जन्म लेते ही भव भ्रत्यय अवधिज्ञान हो जाता है। अवधिज्ञान से इन्द्रियों की सहायता 
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के बिता अमुक अवधि (द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की) तक की बात जानी व देखी जा 
सकती है । यद्यपि वह अवधि ज्ञान मिथ्या हष्टि नारकों को विभंग शानरूप होता है 
और बहुत ही थोडे क्षेत्र का होता है। पहली नरकभूमिके नारक ४ कोस तक का क्षेत्र 
अवधि ज्ञान द्वारा जान या देख सकते हैं, दूसरी नरकभूमि के साढ़े तीन कोस तक, 
तीसरी के ३ कोस तक, चौथी नरकभूमि के २॥ कोस तक, पांचवी के दो कोस क्षेत्र 
तक, छठी के १॥ कोस क्षेत्र तक और सातवी नरक पृथ्वी के तारक १ कोस क्षेत्र तक 
की बात को जान-देख सकते हैं । यही कारण है कि उन्हे पूर्व जन्म के पाप कर्मों की 
स्मृति हो जाती है । पूर्व जन्म के शुभ कार्यों का उन्हें स्मरण नहीं होता, सिर्फ अशुभ- 
कार्यो या बातो का ही स्मरण उन्हें होता है। इसीलिए 'सराहि' (स्मरण कर) पद 
कहा । 

नारक स्वय अपने कृतकर्मों का दृष्फल स्वय नहीं भोगना चाहता । हर साधा- 
रण व्यक्ति दुष्कृत्य के फल से बचने का प्रयत्त्त करता है। वह चाहता है, मुझे अपने 
कुकर्मों का फल न मिले । इसलिए वे परमाधामी यमकायिक देव नारकियों को भयकर 
से भयकर सजा देते हैं और उन्हे उकसा-उकसाकर बड़ाते हैं, नाना प्रकार की यातना 
देने मे वे कोई कोरकसर नही छोडते । 

नारको हारा परस्पर दी जाते वालो यातनाएं--तत्त्वार्थ सूत्र मे कहा है-- 
'परस्परोदीरितदुःखा:' नारकीय जीव पुराने वैर, झगड़े, दुर्व्यवहार आदि का जन्म से 
प्राप्त विकृत अवधिज्ञान (विभगज्ञान) के प्रभाव से स्मरण करते हैं और एक 
दूसरे को मारने-पीटने लगते हैं। वे पूर्वजन्म का वर स्मरण करके उसे शान्त करने 
की अपेक्षा तीव्र क्रोधावेश मे आकर वैर वसूल करते हैं। एक नारकी शस्त्र बन जाता 
है, दूसरा उसे उठाकर मारता है। विक्रिया लब्धि के प्रभाव से कोई कड़ाही बन जाता 
है, कोई अग्नि और कोई तेल बन जाता है और उस गर्मा-गर्म तेल मे कोई किसी को 
उठाकर फैक देता है। इस प्रकार नारकियों को प्राप्त अवधि शान और विक्रियालब्धि 
उन्ही के मस्ते-्मारने के काम आती है। यानी इन दोनो से वे एक दूसरे को निरतर 
कष्ट देने मे लगे ही रहते है। ये दोनों लब्धियाँ नारको के लिए वरदान के बजाय 
अभिशाप रूप बनती है। क्योकि नरक में शरीर आदि नितनी भी वस्तुएं मिलती हैं, 
बे सबकी सब असाता की ही निमित्त होती हैं , उत्तम निमित्तों को पाकर भी वे अपने 
लिए दुख का बीज बोते है, एक इूसरे के लिए दुःख को उभाड़ते हैं। पुरानी तुच्छ 
बातो को याद करके कूरेदते रहते है और एक दूसरे को भडकाकर परस्पर गुत्थमग्रुत्था 
हो जाते है। इस प्रकार नारक लोग दु ख की परम्परा बढ़ाकर, तीत्र क्रोध के वशीभूत 
होकर, असहिष्णु बनकर निरत्तर दुख ही दुख में सारी जिंदगी बिताते हैं। यही बात 
शास्त्रकार ने सूचित की हैं: 
'अणुषक्वतिव्यवेरा परोप्परं बेब उद्दोरेति अभिहणंता#& 
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विक्रिया द्वारा शस्त्रादि निर्माण क्यों और कंसे ?--नरक मे जितने भी 
साधन मिलते हैं, वे अपने दु ख के बढाने वाले होते हैं। वैक्रिय लब्धि तारकों को मिलती 
है, देवो को भी । परन्तु नारकों को वह मिलती है, उनके लिए अभिशाप के रूप में 
ही । क्योकि वे उसके प्रभाव से शस्त्रादि बनाकर परस्पर लडते है और दु ख पाते हैं । 
विक्रिया दो प्रकार की होती है--पृथक्‌ विक्रिया और अपृथक्‌ विक्िया । 
प्रथक्‌ विक्रिया देवों को प्राप्त होती है, जिसके प्रभाव से देव एक साथ अनेक शरीर 
बना सकते हैं। नारको को अपृथक्‌ विक्िया भ्राप्त होती है, जिसके श्रभाव से वे अपने 
शरीर से एक समय में एक ही विक्रिया कर सकते है और वह भी अशुभरूप विक्रिया 
ही । विक्रियारूप शरीर मूल शरीर से दुगुनी अवगाहता वाला बना सकते है । अर्थात्‌ 
अपने शरीर को हिंसक प्राणी के रूप मे या शस्त्र के रूप में बदल सकते है। यही 
बात “असुभेहि बेउव्वि्टह' (अशुभ विक्रियाओ द्वारा) पदों से सूचित होती है । यद्यपि 
नारकी जीव शुभ विक्िया करना चाहते हैं, लेकिन होती है--अशुभ विक्रिया ही । 
यह उस नरकभूमि का प्रभाव है । 
अम्ब, अम्बरीप आदि असुरकुमार जाति के नरकपाल देव अपने शरीर से 
एक समय में अनेक आकार वाले शरीर या शस्त्रादि बना सकत हैं, लकिन वे तीसरी 
नरकभूमि के आगे नहीं जा सकते। जबकि नीचे की नरकभूमियों भे उत्तरोत्तर 
अधिकाधिक दुख होता है। सवाल होता है कि वहाँ पर तो थे नरकपाल देव होते 
नही, फिर कोन दूध या यातनाएं उन्हे देता है ? इसके उत्तर में शास्त्रकार ने नरक 
में जो शस्त्रास्त्रों व नाम गिनाए है या पशु पक्षियों के नामों का उल्लेख किया है, वे 
सब वहां होते नहीं, परलु ये सब नारको की विक्रिया के रूप है । वैक्रिय लब्धि द्वारा 
नारकी इन्हे स्वय बनाते है और परस्पर एक दूसरे को दुखी करते है , नरक ही 
दूसरे नारको को वहाँ (चोर्धा नरकभूमि से ७ वी तक) यातनाएं देते है । कोई नारक 
करौतरूप बन जाता है, कोई तलवार रूप ; कोई नारकी गिद्ध बन जाता है तो कोई 
कौआ । इस प्रकार एक दूसरे वो पीद देने मे तत्पर रहते है । 
वैक्रियलब्धि होने के कारण उन नारकियों के शरीर के ट्कडे-टुकड़े कर दिये 
जाने पर भी, कोल्ह मे पीलकर उनके तमाम अग चूर-चूर कर दिये जाने पर भी, 
रेत के समान भुरभुरे कर देने पर भी, वे पुन ज्यो के त्यो पारे के समान जुड जाते है, 
वैसे के वैसे मिल जाते हैं। उनकी अकाल मुव्यु नही होती । इसलिए शरीर के कितने 
ही टुकड़े कर दिये जाय, अग तोडमरोड दिये जाप था चमडी उधेड दी जाय, अथवा 
लहुलुहान कर दिया जाय, या काटा पीटा या छेदा जफ्त था छरी आदि उनके पेट मे 
झोंक दी जाय, फिर भी जब तक का उनका आयुष्य बछ् है, तब तक वे मरते नहीं । 
इसीलिए तो वहाँ बार-बार यातनाएँ प्राप्त होती रहती हैं। एक बार शरीर के टुकड़े 
करते ही, या छुरा भोकते ही जैसे यहाँ मनुष्य के प्राणपलेरू ३७ जाते है, वैसे नारक 
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जीवों का प्राणान्त नहीं होता । इसलिए एक ही बार मरणान्त कष्ट पाकर भी उनके 
प्राणो का अन्त नही होता , इसलिए बारबार वे अपनी जिन्दगी में ऐसे मरणान्तक 
कष्ट पाते रहते हैं । 

क्षेत्रकत दुःख---तारको को नरक में तरकपालों के निमित्त से, परस्पर नारकों 
के निमित्त से,तो भयकर शारीरिक एव मानसिक दु ख होता ही है, परन्तु क्षेत्रकृत दु.ख 
भी कम नहीं है। ऐसा तो होता नहीं कि नरकायु का बंध होने पर उसे नरक का 
क्षेत्र न मिले । वह तो अवश्यम्भावी है। जीवों की हिमा करने वाले प्राणी को रौद्र- 
ध्यान के कारण नरकायु का बध होता है। जिसके कारण उसे नरक का महादु.खद 
क्षेत्र मिनता है। उस क्षेत्र से निकल कर वह बाहर कही नहीं जा सकता। अपनी 
जिन्दगी की लम्बी अवधि बिताने के बाद ही नारकी उस क्षेत्र से छुटकारा पा - 
सकता है । 
नरक के क्षेत्र की भयकरता का इस सूत्रपाठ से पहले के सूत्रपाठ में स्पष्ट - 
वर्णन किया जा चुका है। फिर भी उस क्षेत्र की दु.खदता को वर्ण, गन्ध, रस और 
स्पर्श की दृष्टि से तथा दृश्य, श्रव्य, स्पृश्य, स्वाय, और नस्य की दृष्टि से टटोले तो 
हमे स्पप्ट आभास हो जायगा | नरक की भूमि का रूप बडा ही भौडा, भद्दा और 
विकृत है | वहाँ कोई सुन्दरता, रमणीयता या मनोहारिता नही है। कोई बाग बगीचे 
वहां नहीं, कोई व्यवस्थित मकान नही, न कोई वहाँ प्रकाश है या सुन्दर रंग बिरगी 
चीजे ही हैं, जिन्हे देखकर आँखो को शान्ति या सुख मिले । नरकभूमि का हृश्य अत्यन्त 
भद्दा है। यहाँ ऊबडखाबड, भयकर भूमि है। कोई दरवाजे नही, सर्वत्र अधेरा ही 
अधघेरा है, काला ही काला । अपने महापाप को द्योतित करने वाला यह रग है। यहाँ 
के रस का तो पूछना ही क्‍या ? हालाहल विष से भी अधिक बुरा रस यहाँ होता है । 
कोई भी स्वादिप्ट मीठी या चरपरी वस्तु यहां नही होती,जिसे चख कर जीभ को तृप्त 
किया जा सके । स्वाद्य वस्तु तो यहाँ कोई है ही नहीं । सभी वस्तुएं नीरस और अत्यन्त 
खराब होती हैं। शब्द तो नाग्कभूमि भे सदा कर्णकदु ही सुनने को मिलते हैं। नारको 
की चीखो, पुकारों से तथा चिल्लाहट,रोने, हाहाकार मचानं,गला फाडकर रोने के शोर से 
ओर इसकी प्रतिध्वनि एवं नरकपालो के भयकर ककंश शब्द से नरक हर समय भरा 
रहता है । नरक मे कोमल, मधुर, प्रिय, मनोहर, आदरजनक, संगीतमय शब्दों का 
काम ही क्‍या ? 

यहाँ की भूमि का स्पर्श हजारो-हजार बिच्छुओं के एक साथ डंक मारने पर 
जितना दु.खद होता है, उससे भी अधिक दु-खप्रद है। असिपत्र, बैतरणी नदी, रेत 
आदि का स्पर्श तीदण,गर्म और अत्यन्त खुरदरा है । कोमल और गरुदगुदा स्पर्श तो यहां 
किसी भी चीज का नही है । दीवारे हैं तो बिलकुल कठोर वज्ञमयी, नीचे का भूमितल 
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है तो वह भी अत्यन्त खुरदरा और ऊबड़खाबड़ है। किसी भी वस्तु के स्पर्श से यहाँ 
सुलानुभव नहीं होता । 

और यहाँ के गध का तो कहना ही क्‍या ? यहाँ इतनी दुर्गन्‍्ध, सडान और 
बदबूदार रास्ते हैं कि मारे बदबू के नाक फट जाय । सातवी नरकभूमि की मिट्टी 
का एके कण भी यदि इस मध्य लोक में आ जाय तो उसकी दुग्ध से (बदबुदार तेज 
गैस से) २४६ कोस (४६ मील) तक के जीव मर जायेगे । पहले नरक के प्रथम पटल 
की मिट्टी की गन्ध मे आधाकोस (१ मील) दूर तक की मारक शक्ति है, दूसरे पटल 
(पाथड़े) की मिट्टी में १ कोस (२ मील)--इस प्रकार आगे के एक-एक पटल की गध 
मे उत्तरोत्तर एक-एक मील (यानी आध-आध कोस) अधिक दूरी तक मारने की 
शक्ति है। सातवी नरकभूमि का पटल ४६ वाँ होने से उसकी मिट्टी की गध में ४६ 
मील (२४॥ कोस) दूर तक मनुष्यतिर्यंचों को मारने की शक्ति है। सुगन्ध का तो 
वहाँ नामोनिशान ही नही है, तब वहाँ की गन्ध से सुखानुभव कैसे हो सकता है । 

इन चारों की कसौटी पर नरकभूमियों को कस लेने के बाद नरकशभूमियों के 
बारे मे निविवाद कहा जा सकता है, कि वहाँ नारको को क्षेत्रकृत दु ख भी अपार हैं । 

तीनों प्रकार के दुःखों को नारकों पर प्रतिक्रिया--पूवो क्त स्वजातिकृत, 
नरकपालकृत और क्षेत्रगत---इन तीनो प्रकार के दुखो की बहुत ही तीव्र प्रतिक्रिया 
नारकों पर होती है । वे पीडा के मारे कराहते हैं, चीखते हैं, चिल्लाते है, शोर मचाते 
है, रोते हैं, बहुत प्रकार से आरजू मिन्नतें करते है. करुणापूर्ण स्वर में पुकार करते हैं, 
दया की भीख मागते है । इतने पर भी जब कोई नहीं सुनता और उन्हें आश्वासन 
नही देता तो वे भय के मारे घबरा कर इधर उधर भागने और तरकपालो के चगरुल 
से छूटने का प्रयत्न करते हैं, मगर वे नरकपाल तो उन्हें जबरन पकड़ कर उनके 
मुह मे गर्मागर्म सीसा उ डेल देते हैं, उनके द्वारा विभिन्न प्रकार से मताये जाने पर 
या मारे पीटे जाने या अग भग किये जाने पर वे फिर दीन-हीन होकर कातरभाव से 
चारो दिशाओं मे झाकते हैं, मानो कोई उन्हें बचा ले, उनके चगरुल से छूडा दे। पर 
वे अशरण, अबाधव, अनाथ नारक अधिकाधिक त्रस्त और पीडित किये जाते हैं ; 
विवश पराधीन होकर वे नरकपालो के कहे अनुसार विविध यातनाएँ भन ससोस कर 
चुपचाप सहते जाते हैं, कभी-कभ्म्र .करुण आतेंनाद व विलाप करते हैँ । इस प्रकार 
सारी लम्बी जिन्दगी वे निरन्तर दुख के मारे रोते-धोते और आत्तंध्यान करते हुए 
बिताते हैं। इस सतत आर्तध्यान के कारण वे पुराने अशुभ कर्मो को तो क्षय नही 
कर पाते ; नये कर्म और बाघ लेते है, परस्पर वैर की परम्परा बढा कर वे सेद्रध्यानी 
भी सदा बने रहते हैं। रातदिन मार काट, दुःख और यातना के बीच रहते-रहते 
उनका जीवन भी परमाधामियों की तरह क्र, कठोर, निर्देय, परस्पर लडाकू, बैरग्रस्त 
और श्ज्ञानमय बन जाता है। नारक जीव इन विविध यातनाओं और दुखों के मारे 
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किकर्तव्य विमूढ़ होकर जीवन से ऊब कर कभी आक्रन्‍्दन करते, हैं,कभी नीचे गिरते हैं, 
कभी चक्कर लगाते हैं, कभी ऊपर को उछलते हैं। इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--- 
“उब्कोसंता ये उप्पयंता निपतंता भमंता ।” नारकों मे से जिसके शरीर 
की जितनी ऊँचाई होती है, वह उतना ही ऊंच। उछल सकता है। जैसे सातवी नरक- 
भूमि के नारकों के शरीर की उत्कृष्ट ऊँचाई ५०० धनुष है, छठी की २५० धनुष है, 
पाचवी की १२५ धनुष, चौथी को ६२॥, तीसरी की ३१। धनुष, दूसरी की १५॥ -5 
धनुष अर्थात्‌ १५ घनुष २ हाथ १२ अगुल और पहली की ७ धनुष ३ हाथ ६ अगुल 
ऊँचाई है, तो वह नारक उतना ही ऊँचा उछल सकता है, जितनी ऊँचाई की उसकी 
नरकभूमि की सीमा हो । 
नारकों की इन सब प्रतिक्रियाओं का वर्णन शास्त्रकार ने स्वयमेव मूलपाठ में 
किया है । 
ये सब हिंसा के बुर नतीजे है, जिनके कारण नरकगति मे पैदा होकर नाना 
प्रकार की यातनाएँ बहुत दीर्घकाल तक भोगनी पड़ती हैं। यह सब बताकर 
शास्त्र कार ने हिंसा से बनने की प्रेरणा परोक्षरूप से दे दी है । 
तिर्यंचगति और मनुष्यगति में हिसा के कुफल 
नरकगति में हिसा के कुफलो का वर्णन पूर्वोक्त सूत्रपाठ में करने के बाद 
अब शास्त्रकार तिर्यल्‍्च गति और मनुष्यगति में कुफलस्वरूप क्या-क्या यातनाएँ 
सहनी पड़ती है, इसका तिरूपण करते हैं-- 
मूलपाठ 
पुव्वकग्मोदयोवगता पच्छाणुसएण डज्झमाणा णिदंता 
पुरेकडाइं कम्माइं पावगाइ तहिं तहि तारिसाणि ओसण्ण- 
चिक्क्रणाइ' दुक्खाइ अणुभवित्ता, तत्तो य आउक्‍क्खएण उन्बट्टिया 
समाणा बहवे गच्छ ति तिरियवसहि दुक्‍्खुत्तारं सुदारुणं जम्मण- 
मरणजरावाहिपरियट्टणारहट्ू जल-थल-खहच रपरोप्प रविहिसण- 
पंच, इमं च जगपागर्ड वरागा दुक्‍्खें पावेति दीहकालं । कि 
ते ? सीउण्ह-तण्हा-खुह-वेयणअप्पईका र-अडविजमस्मण-णिच्चभ उ- 
व्विग्गवास-जग्गण-वह-बंधण-ताडणंकण-निवायण-अट्टि भंजण-नासा- 
भेय-प्पह्ा रदुमण-छविच्छेयषण - अभिओगपावण - कसंकुसा रनिवाय- 
दमणाणि, वाहणाणि य, मायापितिविपष्पयोग-सोयपरिपीलणाणि 
ये, सत्यरिग-विसाभिधाय-गलगवलावणमारणाणि य, गलजालु- 
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च्छिप्पणाणि य, ५ (ओ) उलणविकप्पणाणि य, जावज्जी विग- 
बंधणाणि, पंजरनिरोहणाणि य, सयूहनिद्धाडणाणि य,धमणाणि य, 
दोहणारि य, कुदंडगलबंधणाणि य, वाडगपरिवारणाणि य, पंकजल- 
निमज्जणाणि य, वारिप्पवेसणाणि य, ओवायणिभंगविसम- 
णिवडणदवग्गिजालदहणाइ (याइ) य । एवं ते दुक्खसयसपलित्ता 
नरगाओ आगया इहूं सावसेसकम्मा तिरिक्खपंचेदिएसू पावंति 
पावकारी कम्माणि पर्माय-राग-दोस-बहु सचियाइ अतीव अस्साय- 
कक्कसाइ । 

भमर-मसग-मच्छिमाइएसु य जाइकुलकोडिसयमहस्सेहि 
नवहिं चर्रिदियाण तहिं तहि चेव जम्मणमरणाणि अणुह्वंता 
काल संखि (खे) ज्जं॑ (ज्जक) भमंति नेरइयसमाणतिव्वदुक्खा 
फरिस-रसण-घाण-चक्र्खुसहिया । तहेव तेइ दिएसु कु थु-पिष्पी- 
लिया-अंधिका दिकेसु य जातिकुलकोडिसयसहस्से हि अ्टठहि अणूणगे 
(ए) हि तेइ दियाण तहि तहि चेव जम्मणमरणाणि अशुहवंता 
काल संखिज्जगं भमंति नेरइयसमाणतिव्वदुक्खा फरिसरसणघाण- 
संपउत्ता । गंड्ूलय-जलूय-करिमिय-चंदणग-मादिएसु य. जातिकुल- 
कोडिसयसहस्से हि सर्त्ताह अणूणएहि बेइंदियाग तहि तहि चेव 
जम्मणमरणाणि अणुहवंता काल॑ सखिज्जक भमति नेरइयसमा- 
णतिव्वदुक्खा फरिसरसणासंपउत्ता । पत्ता एगिदियत्तण पिय 
पुढवि-जल-जलण-मारुय-वणप्फतिसुहुमबायर च पज्जत्त मपज्जत्तं 
पत्तेयसरी रणामसाहा रणं च, पत्तेयसरी रजीवेसू (जीविएसु) तत्थ 
वि कालमसंखज्जं (ज्जगं) भमंति, अणणंतकालं च अणतकाए 
फासिदियभावसंपउत्ता दुक्खसमुदयं इमं॑ अणिट् पाव॑ (वि) ति 
पुणो पुणो तहिं तहि जेव परभवतरुगणगहणे ॥ 

कोद्दाल-कुलिय-दालण-सलिल-मलण - खु भण-रु भण-अण- 
लाणिल-विविहसत्थघट्टूण-परोप्पराभिहणण-मा रण - विराहणाणि 


> 
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ये अकामकाइ' परप्पओगोदी रणाहि य कज्जपओयणोेहि य पेस्स- 
पसुनिमित्त-ओसहाहा र-माइएहि. उक्खणरण-उककत्थण -पयण- 
कोट्रण-पीसण-पिट्टश-भज्जण - गालण - आमोडण-सडण -फूडरण - 
भंजण-छेग ण-तच्छण-विलु चण-पत्तज्ञोडण-अग्गिदहणाइया इ , एवं 
ते भवपरंपरादुक्खसमणुबद्धा अडंति संसारे बीहणकरे जीवा 
पाणाइवायनिरया अणंतकालं, जे विय इह माणुसत्तणं आगया 
कहि वि नरगा उदवट्टिया अधन्ना ते वि य दीसंति पायसों विकय- 
विगलरूवा खुज्जा वडभा य वामणा य बहिरा काणा कुटा 
पंगुला विगला य मूका य मंमणा य अंधयगा एगचक्खू विणिहय- 
संचिल्लया (सपिसल्लया) वाहिरोगपीलिय-अप्पाउय-सत्यथबज्झ- 
बाला कुलक्खणुक्किन्नदेहा दुब्बल-कुसंघयण-कुप्पमाण-कुसंटिया 
कुरूवा किविणा य होणा हीणसत्ता णिच्चं सोक्खपरिवज्जिया 
असुहृदुक्खभागी णरगाओ उदवद्ठित्ता इहं सावसेसकम्मा ,(उवद््ा 
समाणा) । 

एवं णरगं तिरिकब्रजोणि कुमाणुसत्तं च हिडमाणा पावंति 
अणताईं दुक्‍्खाइ' पावकारी । एसो सो पाणवहस्स फलविवागों 
इहलोइओ पारलोइओ अप्पसुहो बहुदुक्खो महब्भयो बहुरयप्प- 
गाढो दारुणो कक्‍क्रसो असाओ वाससहस्सेहि मुक्षती, नय 
अवेदयित्ता अत्थि हु मोक्‍्खोत्ति एवमाहंसु, नायकूलनंदणो भहप्पा 
जिणो उ वीरवरनामधेज्जो कहइ (कहेसि य) पाणवहस्स फल- 
विवागं, एसो सो पाणवहो चंडो रुद्दो खुद्दों अणारिओ 
निग्धिणो निसंसो महब्भभो बोहणओ तासणओ अणज्जों (अण- 
ज्जाओं ) उव्बेयणओ य णिरवयक्खो निद्धम्मो निप्पिवासो निक्‍क- 
लुणो निरयवासगमणनिधणो मोहमहब्भयपवड्ढओ मरणवेमणसो। 

पढ़मं अहम्मदारं समत्तं ति बेमि ॥१॥ 


श्ण्य श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


संस्कृत-छाया 

पूर्वकर्मोद्योपगता: परचादनुशयेन दह्यमाना तिन्‍्दन्त: पुराकृतानि 
कर्माण पापकानि तत्र तत्र ताहशानि अवसन्नचिक्कणानि दुःखानि अनुभूय 
ततश्यायुःक्षयेणो द्वत्ता: सन्‍तो बहवो गच्छन्ति तियंग्वसति दुःखोत्तारां 
सुदारुणां, जन्ममरणजराव्याधिपरिवत्तंनारघट्टां जल-स्थल-खेचरपरस्पर- 
विहिसन प्रपञ>चां, ह॒दं च जगत्‌प्रकर्टं बराका दुःख प्राप्नुबन्ति दोर्धकालम । 
कि तत्‌ ,शीतोष्ण-तृष्णा-क्षुद्‌ वेदना5प्रतीका राइटवी जन्म-नित्यभयो द्विग्तवास- 
जागरण-वध-बंधन-ताड़नाडू-न - निपातनास्थिभज्जन - नासाभेद-प्रहार-दवन 
छब्च्छेदनाभियोगप्रापण-कशांकुशा रानिपात-दमनानि बाहुनानि तर मातृ- 
पितृविशप्रयोग-ओतःपरिपी - नानि.. शस्त्रारिन-विषाभिघात-गलगवलावलन- 
मारणानि च, गलजालोत्क्षेपणानि प्रज्वलनविकल्पतानि चर यावज्जोविक- 
बंधनानि पंजरमिरोधनानि च॒ स्वपूथनिर्धाटनानि धमनानि थे वोहनानि च 
कुदण्डगलबन्धनानि वाटकपरिवारणानि पंकजलनिमज्जनानि चर वारिश्रवेश- 
नानि चावपातनिभ्ंग-विषसनिपतन-दवाग्निज्व।ला-दहुनानि (न्यादि) च। 
एवं ते दुःख धतसंप्रदी प्ता नरकादागता इह सावशेष-कर्म्माण: तिर्थक्पड्चेन्द्रि 
येषु प्राप्तुवन्ति पापकारिण: कर्माणि प्रमाद-राग-दवं ष-बहुसंचितानि अतोवा- 
सातककंशानि । 

अमर-मशक-सक्षिकादिध्‌॒ च_ जातिकुलकोटिशतसहल षु॒नवसु 
चतुरिन्द्रियाणां तत्र तत्र चेब जन्ममरणान्यनुभवन्तः काल॑ संख्ये थक भ्रमन्ति 
नेरयिकसमानतोक्रदु:खा: स्पर्श-रसन-प्राणचक्ष:सहिता: | तथंव त्रीन्द्रियेषु 
कुन्थुपिपोलिकान्धिकादिकेष चर जातिकुलकोटिशतसहस्रं षु अष्टस्वन्यूनकेषु 
ओरि्रियाणां तन्न तत्र चेब जन्ममरणान्यनुभवन्तः काल॑ संस्येयक भ्रमन्ति 
नेरयिकसमान-तीब्रदु.खा स्परशे-रसन-प्राणसंप्रयुक्ता: । गण्ड्ूलक-जलोक- 
कृसिर-चन्दनकाविकेष च जातिकुलकोटिशतसहलं षु॒ सप्तस्वन्यूनकेषु 
दोन्द्रियाणां तन्न तत्र चेब जन्मसरणान्यनुभवन्त. काल॑ संख्येय्क भ्रमन्ति 
नैरयिकसमानतीत्रदुःखा: स्पशरसनसंप्रयुक्ता: । प्राप्ता एकेन्द्रियत्यमपि 
पृथिवी-नल-ज्वलन-मा रुत-बनस्पति सुक््मबादरं च पर्याप्तमपर्याप्तं प्रत्येक- 
शरीरनाम साधारण चर, प्रत्येकशरीरजीवितेषु (जीवेष। च तत्रापि कालम- 
संख्येयक भ्रमन्ति, अनन्तकाल चानन्तकाये स्पेशन्द्रिय मावसम्प्रयुक्ता दुःख- 
समुदयमिदसनिष्टं प्राप्नुवन्ति पुनः पुनस्ततश्र तन्न चेब परभवतरुगणगहने । 


कुहाल-कुलिक-दारण-सलिलमलन-क्षोभण - रोधनानलानिल-विविध- 
शस्त्रघट्टन-परस्पराभिहनन-समारण-विराधनानि चाकामिकानि परप्रयोगो- 
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दीरणासिश्व कार्यप्रयोजनेश्य प्रेष्यपशुनिभित्तोषधाहाराविकरत्खनन- 
उत्कवथन-पचन-कुट्टन-पेषण-पिट्टन-भर्जेन - गालनाघोटन - शटन-एफुटन- 
भज्जन-छेदन-तक्षण बिलुझुखन-पत्रश्चोडनाग्निदहुमादिकानि । एवं ते भव- 
परम्परा-वुःखसमनुबद्धा अटन्ति संसारे भयंकरे जोबाः प्राणातिपातनिरता 
अनन्तकालं । येशपि चेह मनुष्यत्वमागता: कथमसपि नरकादुदबत्ता अध- 
न्यास्तेषपि च हृश्यन्ते प्रायशों विकृतविकलरूपा: कुब्जा वटभाश्च वामनाश्च 
बधिरा: काणा: कण्टा: पंगुला विकलाश्च सुकाश्च सन्मनाश्चान्धका 
एकचक्ष विनिहताः संचिल्लकाः (सपिशाचा) व्याधि-रोगपीड़िताउलपायुष्क- 
शस्त्रवध्यबाला: कुलक्षणोत्कीणंदेहा दुर्बल-कूसंहूुनन - कृप्रमाण-कुसंस्थिता: 
कुरूपा: कृपणाशच होता हीनसत्वा नित्यं सौर्यपरिवर्जिता अशुभदुःखभाभगिनः 
नरकादुदब॒त्ता इह सावशेषरुर्म्माण: । (उद्ध ता: सन्‍्तः) । 

एवं नरकतियंग्योनि कुमनुष्यत्व॑ चाधिगच्छन्तः प्राप्नुवन्ट्यनंतानि 
पापकारिण: । एव स प्राणवधस्थ फलविपाकः इहलौकिकः पारलौकिको5ल्प- 
सुखो बहुदु.खो महाभयो बहुरजःप्रगाहो दारुण: कफंशोषसातो वर्षसहर् - 
मुं च्यते, न चा्वेदयित्वा अस्ति खलु मोक्ष इत्येवमाख्यातवान्‌ ज्ञातकुलनन्दनो 
महात्मा जिनस्तु वोरवरनामधेय: कथितवांश्च प्राणवधस्थ फलविपाकम्‌ । 
एव स प्राणवधश्चण्डो रुद्र: क्ष द्रोडनायों नि्ध गो नुशंसो महाभयों भयंकर- 
स्त्रासनको उन्‍्याय्यः (अथवा अनजु कः) उद्वेजनकों निरवकांक्षो निद्ध माँ 
निष्पिपासो निष्करुणो निरयवासग्सननिधनों मोहमहाभ्रयप्रवद्ध को सरण- 
वेमनस्य: । 

प्रथम भधसंद्वारं समाप्तमिति ब्रवीसि ॥३१॥ 

पदार्थान्वय -- (पुन्यकम्मोदयोवगता) पूर्वकर्म के उदय से युक्त (पच्छाणुसएण) 
पश्चात्ताप से, (डज्ञमाणा जलते हुए (पुरेकडाईं) पूर्वजन्म में किये हुए, (पावगाह ) 
पापकर्मो को, णिदंता) निन्‍दा करते हुए (तहि तहिं) उन-उन रत्नप्रभा आदि नरक 
भूमियों में (तारिसाणि) अम्ुक-अमुक प्रकार के, (ओसन्ननजिक्कणाइ ) अत्यन्त खिकने, 
नहों छूट सकने योग्य, निकाचित) (दुक्खाइ ) दुःखों का (अणुभवित्ता) अनुभव करके 
(य) और (आउक्खएण) आपयुष्य का क्षय होने पर (तत्तो) नरक से (उच्षद्ठिया 
समाणा / निकले हुए (बहुवे) बहुत से जीव (दुक्खुसारं) दुःख से पार को जाने वालो 
(सुदारुणं) अत्यन्त कठोर, जम्मणमरणजरावाहिपरियट्रणारहद्ट ) जिसमें रहुट के 
समान जल्‍्म, मृत्यु बुढ़ापे और व्याधि का परिवर्ततचऋ चल रहा है, (जल-बल- 
खह्थर-परोप्पर-विहिसणपवंस) जिसमें जलचर, स्थलचर, और शज्ेचर जोतों की 
परस्पर विविध हिंसाओं का प्रसार है, ऐसी (तिरियवर्सहि) तिर्यल्चल योनि में 
(गच्छलि) पहुँचते हैं। (थ) और वहाँ, (वरागा) देचारे दौन होन वे 
प्राणी, (इमं) इस प्रत्यक्ष वृश्यमान, (जगपागडईं) जगतृप्रसिद्ध (दुब्लं) दुःख को 
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(रोहकालं) दीधंकाल तक (पार्वेति) पाते हैं। (कि तले ?) थे डुःख कोन-कौन हैं ? 
ले निम्न प्रकार के हैं (सोउण्ह-तण्हा-खुह-वेयण-अप्पईकार-अडबविजस्मणणिस्यभउ- 
विग्गवास - जग्गण - वह - बंधज - ताडणकण - निवायण - अद्ठिभंजण - नासामेयण- 
प्यहारदूमण - छबिछेयण - अशिओगपावण - कसंकुसार - लिवायदमणाणि) सर्दो, 
गर्मो, भूख और प्यास को वेदना, प्रतोकाररहितता, धोर जंगल में जन्म लेना, म्‌गावि 
पशुओं का नित्य भय से घबराते रहना, जागना, पीटना, बांधा जाना, मारा जाना, 
शपी हुई लोहे को सलाई आदि से चिह्न करना, खड्डे आदि में फंक देना, हड्डी 
तोड़ देना, नाक कान छेदना, प्रहार करना, संताप देना, शरीर के अंगोपांग काट देना, 
जबर्दस्तो काम में लगाना, चाबुक से पीटना, अंकुश और आर (डंडे के अग्रभाग में 
लगी हुई तुकोली कोल) से छेदना, सजा देने के लिए दमन करना) (य) और 
(वाहणाणि) भार लादना, (मायापितिविष्षओगसोयपरिपीलणाणि) साता-पिता से वियोग 
कर देना या वियोग होना तथा नाक और मुंह आदि के छिठ्रो में रस्सी (नकेल) 
डालकर मजबूती से बांधकर पीड़ा देना, (य५) और (सत्थम्गि-विसाभिधाय-गलगवल- 
आवलणमारणाणि) शस्त्र, अग्नि या विष से खत्म कर देना तथा गले और सींग को 
सोड़ना और सारना, अयवा गलकंबल को समोड़कर मारना, (गलजालु चिछप्पणाणि) 
बंसी (मछलो पकड़ने का कांटा) और जाल से मछलो आदि को पकड़ कर जल से 
बाहर निकालना, (य) तथा (पउलणविकप्पणाणि) अग्नि पर भूलना और काटना, 
(य) और (यावज्जीविगबंधगाणि) जिदगोभर बांधे रखना, (य) एवं (पंजरनिरो- 
हणाणि) (ॉजरे में बंद कर देना, (सयूहनिद्धाडणाणि) अपने टोले से निकाल देना, 
(य) और (धमणाणि) भेस आदि को फू का लगाना, (य) तथा (दोहणाणि) दृहना 
(कुदंडगलबधणाणि) गले में डंडा बाँधता, (वाडकपरिवारणाणि) वाड़े मे घिरे रखना 
(य) और (पंकजल निमज्जणाणि) कौचड़ के गदें पानो से डुबोना (य) और (वारि- 
प्यवेसणाणि) पानी से घुसाना (4) तथा (ओवार्याणभगविसमनिवडण दवस्गिजालदहणाइ- 
याइ) खड़्डो में गिर जाने से अंग-भग हो जाना तथा पहाडु आदि के ऊबड़खाबड़ 
स्थानों से गिर पड़ना और दावाग्नि को लपटो से झुलस जाना इत्यावि दुःख हैं । 
(एवं) इस प्रकार, (ते) प्राणियों का वध करने वाले वे (पापकारी) पापकमंकर्ता, 
(इुक्खसयसंपलित्ता) सेकड़ो वुःखों से जले हुए (लरगाओ) नरक से (आगया) आए हुए 
(इह) इस तिर्यत्रगति में, (सावसेसकम्मा) भोगने से शेष बच्चे हुए कर्म वाले (तिरिक्ख- 
पंचेंदिएसु) तियंचरपचेन्द्रियों में, (पमाय राग-दोस बहुसंचियाद ) श्रमाद, राग और द्वष 
के कारण बहुत से संचित किये गए, (अतीवअस्सायकक्कसाइ) अत्यन्त कठोर दुःख 
देने वाले (कम्माइ) कमंजन्यदु:खों को (पावंति) पाते हैं । 

(य) तथा (चर्जारिदियाण) चार इन्द्रियों वाले जोबों की (भमर-मसग-मच्छि- 
माइएसु) भौरे, मच्छर और सकी आदि को सोनियो में, (नर्वहि जाइकुलकोडिसय- 
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सहस्तेहिं) नौ लाख जन्म लेने के कुलों (उत्पत्ति स्थानों) में,(्ताह तह जेब) उन-ठ न 
में ही, (जम्मणसरणाणि) जन्म-मरण का, (अणुह्बंता) अनुभव करते हुए, (नेरइय- 
समाणतिव्वदुक्खा) नारकों के समान तीत्र दुःखों से युक्त (फरिस-रसण-घाण-चकक्‍्खु८ 
सहिया) स्पर्शन, रसन, न्लाण और चक्षु सहित चार इन्द्रियों वाले जोब, (संखेज्जकं] 
संख्यात, (काल) काल तक, (भरत) 'ध्रमण करते हैं । (तहेष) उसी प्रकार, 
(तेइ दिएसु) तीन इन्द्रियों वाले जीवों में, (तेइंदियाण) तीन इन्द्रियों बाले (कु थु- 
पिप्पीलया-अधिकादिकेसु) कु थुआ, चोंटी, अंधिक आबि जीवों की योनियों में जन्म 
लेने के (अणुण्एह) पूरे (अट्ठहि) आठ, (जाइकुलकोडिसयसहस्सेहि) लाख कुलकोटि 
के उत्पत्ति स्थान हैं (रह तह चेय) उन-उन में हो (जम्मणसरणाणि) जल्म-सरणें 
का, (अणुहवंता) अनुभव करते हुए (नेरइयसमाणतिव्वदुक्ला) नारकों के समान ही 
तोब्न दुःख वाले,(फरिसरसणघाणसपउत्ता) स्पर्शन, रसन और प्राण से युक्त तोन इन्द्रियों 
वाले जीव, (संखेज्जय काल) सख्यातकाल तक, (भमंति) श्रमण करते हैं । (य) तथा 
(बेइ दियाण) दो इन्द्रिय वाले जीवों के, (गंड्लपयजलूयकिमिय चदणगर्मादिएसु) गिडोले 
(गेंडुए), अलसिए, जोक, घोधे आदि में जन्म लेने के, (अणृणएहिं) पूरे, (सत्तजाइ- 
कुलकोडिसयसहस्सेसु) सात लाख जीबो के उत्पत्ति स्थान हैं, (तह तह चेव) उन- 
उनसे हो, (जम्मणमरणाणि) जन्मसरण का, (अणुह॒बंता) अनुभव करते हुए, नेरइय- 
समाण तिव्व दुबखा) नारक जीवों के समान तीज दुःखो से युक्त (फरिसरसणसंपउत्ता) 
स्पशेन और रसना इन्द्रिय से युक्त दो इन्द्रियो बाले जीव (सखिज्जकं काल) संख्यात 
काल तक (भमति) क्रामण करते है। (य) और (एगिदियत्तणंपि। एकेन्व्रियत्व 
(पत्ता) प्राप्त किये हुए (पुढवी-जल-जलण-मारुय-बणफ्फति ) पृथ्वी, पानी, अग्नि, बायु 
और बनस्पतिकाय के जीब हैं । इनमें से प्रत्येक के (सुहुसबायरं) सूक्ष्म और बादर 
भेद है, (य) तथा (पज्जत्त अपज्जत्त) पर्याप्तक और अपर्याप्तक भेद भी होते हैं, 
तथेब वनस्प.तके (पत्तेयसरीरणाम) प्रत्येक शरीर नाम कर्म बाले प्रत्येक शरीरी जोव 
(च) और (साहारणं) साधारण नामकर्सम वाले साधारणशरीरी जीव, इस 
प्रकार दो भेद और भी हैं। (य) और (तत्थ वि) उनमें भो जो (पत्तेयसरोरजीविएसु) 
प्रत्येक शरीर में रहने वाले जीव है, उनमें, (असंखेज्जकं) असंख्यात, (काल) कालतक 
(च) और (अनतकाए) साधारण शरीरों में, (अणंतकालं) अनन्त काल तक (समंति) 
श्रमण करते हैं । (फासिदियभावसंपउत्ता ) स्पशेनेन्ध्रिय पर्याय को पाये हुए एकेन्त्रिय 
जीव, (पुणो पुणो) बारबार (परभ्वतरुगणगहणे) उत्कृष्टकाल तक दूसरे भवों में 
उत्पत्ति के स्थानरूप वृक्षादि समृह से गहन, (तहि तहि चेव) उसो एकेन्द्रिय पर्याय 
में, (इमं) इस आगे कहें जाने वाले (अणिट्ठ) अनिष्ट, (दुक्खसमुदय्य) दुःख समूह को, 
(पावंति) पाते रहते हैं। (कोहाल-कुलिय-वालण-सलिलमलण-खु भण-रु भण-अणलाणिल- 
विविहसत्थ-घट्टण-परोप्पराभिहणण-मारणविराहुणाणि) कुल्हाइं और हलसे भूमिका 
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औरणा जल का मलना और रोकता, अग्नि तथा बायु का अनेक प्रकार के शस्त्रों से 
कराता, परत्पर आधात से मारना तथा विराधना - संताप देना (4) और (अकास- 
काइ) अवांछनोय, (परप्पओगोदीरणाहि) अपने से अतिरिक्त जनों के द्वारा व्यर्थ हो 
चुःख पेदा करमा, (कज्जपओयशेडि) आवश्यक प्रयोजन से, (पेस्स पसुनिमित्त ओसहा- 
हारमाहएहि) नौफर चाकर तथा गाय, बल आदि पशुओं के निभित्त औषध या 
जाहार जादि के लिए, (उक्लणणउ क्कत्यण-पयण-कोट्टण-पीसण-पिट्टण-भज्जण-गालण- 
आमोडण-सडण-फुडण-भजण -छेयण-विलु चण-पत्ताज्मो डण-अग्गिवहणाइयाइ ) खोबना, 
धक्षावि की छाल अलग करना, पकाता, कूटना, पीसना, दलना, पोटना, भूनना, 
छानना, सोडना, सड़ ना, स्वत: टूट जाना, मसलना या कुचलना, छेदना, छीलना, 
रोओ' का उखाड़ना, परे आदि का तोड़ना या क्ड़ जाना, अग्नि में जला देना आदि, 
(इस) इस, (अनिट्ठ) अनिष्ट (वुक्खसमुदय) दुःख-समूह को, (पार्िति) पाते हैं। 
(एवं) इस प्रकार, (भवपरंपरादुक्खसमणुबद्धा) जन्म-परम्परा से निरन्तर दुःख वाले, 
(पाणाइवायनिरया) प्राणिवध में तत्पर, (ते) वे (जीवा) हिंसक जोब, (बोहुणकरे) 
भयंकर, (संसारे) संसार में, (अंतकाल) अनन्त काल तक, (अर्डत) घूमते रहते हैं 
(य) और (नरगा उबदिटिया) नरक से निकले हुए (जे वि) जिन लोगो ने, (कह वि) 
किसी तरह भी, (इह) इस मत्यंलोक मे (माणुसत्तण) मनुष्यत्व को, (आगया) प्राप्त 
कर लिया है, (तेवि) वे भी, (पायसो) बहुत फरके, (अधन्ना) भाग्यहीन (विगयविकल- 
रूपा) विकृत और विकल रूप वाले, (खुज्जा) कुबड़े, (बड़भा) जिनके शरीर का 
ऊपरी हिस्सा ठेढा हो (य) तथा (वासणा) बौने, (य) तथा (बहिरा) बहरे, 
(काणा) काने, (कुटा) टूटे, विकृत हाथ वाले, पगरुला पयु-पांगले (यब) तथा 
(विगला) विकलांग (अयाहिज) (य) तथा (समृका) मुक-गूगे, (संसणा) सन 
मन शब्द करने वाले या तुतलाने वाले, (५) और (अंधयगा) अधे, (एगचक्खूविणि- 
हय-संचिल्लया) जिनकी एक आंख फूट गई है, वे, और अपटे नेत्र वाले अथवा 
(संपिसल्‍लया) पिशाचग्रस्त, (बाहिरोगपीलिय-अप्पाउय-सत्थवज्झबाला) कुष्ठ आदि 
व्याधियो ओर ज्वरादि रोगों से पीडित, अथवा विशेष प्रकार को आधि-मानसिक- 
व्यधा ओर कुष्ठ,ज्वर आदि रोगों से पोडित, अल्पायु,शस्खत्रों से मारे जाने वाले अज्ञानी 
जन (भूख), (कुलक्खणुव्किन्नदेहा) कुलक्षणों से व्याप्त देह वाले, (वृग्बल-कुसंघयण- 
कुप्पमाण-कुसंठिया) दु्बंल, खराब संहूनन (शरोर के कद) वाले, शरीर के न्यूनाधिक 
प्रमाण वाले, शरीर को भद्दी रचना--खराब डीलडोल वाले, (कुरुवा) कुरूप, 
(किकिणा) रंक या कंजूस, (4) और (होणा) जाति आदि से होन-नोच, (हीणसक्षा) 
अल्प सत्त्व-पराक्षम वाले, (णिल्‍्च) सदा, (सोक्खपरिवज्जिया) सुखों से वंचित, 
(असुहुक्लभागोी) अत्यम्त अशुभ परिणाम वाले वृःखों के भागी, (णरगाओ) मरक से 


जल अकन फिकाबलकाज जुदा हे 
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(जबदिया) निकले हुए तथा (सावसेसकम्मा) बचे हुए कर्मों भाले जीव, (इहूं) इस 
लोक में, (एवं) इस प्रकार, (पापकारी) भाणबधरूप पाप करने वाले, (सरणं) भरक, 
(तिरिक्लजोणि) तियंश््ययोनि (व) और (कुमाणुसत ) कुमानुष पर्वाव में (हिड्साना) 
स्रमण करते हुए (अणंताइ) अनन्त (डुक्‍्लाइ) दुःखों को (पायति) पाते हैं। (एसो) 
यह, (सो) वह पूर्बोक्त (पाणबहस्स) प्राणबध-हिंसा के, (फलवियागो) फल का विपाक, 
(इहलोइओ) इस लोकसम्बन्धी (पारलोइओ) व परलोकसस्वस्घी (अप्पसुहो) अल्प- 
सुख देने वाला, ओर (बहुदुक्सों) भोगते समय महादुःझदायोीं है, (महुच्मओो) यह 
महाभ्य रूप है, (बहरयप्पगाढो) बहुत-सी कर्मरज से भ्रयाढ़ है (दारणो) रोग्र, (कक्कसों) 
कठोर, (असाओ) असाता वेदनीएय रुप--दुःखरूप, (अाससहस्सेहिं) हजारों वर्षों में 
जाकर, (मुच्चति) छूटता है। (५) और, 'जिसे (अवेदयिता) बिना भोगे, (हु) निश्चय 
हो, (मोक्खो) छुटकारा, (न अत्थित्ति) नहीं होता है।' इस प्रकार (नायकुलनंदणों) 
शातृकुल के मदन, (मह्पा) सहात्मा, (वीरवरनामभेक्जो) जिनका प्रधान नाम “वीर. 
महावीर है, (जिणो) जिनेन्द्र ने (3) निश्यय से (पाणवहुस्स) हिसा के, (फलवजिवाय्ं) 
फल के विपाक को, (कहेसि) कहा है । (सो) वह, (एसो) यह, (पाणवहो) प्राणिबध, 
(यंडो) तीग्रकोपरूप, (रही) रोद्र-रद (लु्दो) क्षद्र जीवों का कार्य, (अगारियं) अनार्य 
लोगों द्वारा किया जाने वाला, (निम्धिणों) घृणा से रहित, (निसंसो) नृशंस कार्ये, 
(मह॒ब्भओो) महाभय का हेतु, (बीहणओ) भयंकर, (तासणओ) पत्रास देने वाला, 
(अणज्जो) अन्यायरूप अथवा (अणज्जाओ) सरलता (ऋजुता) से रहित, (उव्वेयणओ) 
उठ ग पऐेवा करने वाला, (य) तथा (निरवयक्खो) दूसरे के प्राणों। को अपेक्षा--पर्बाह 
नहों करने वाला, (निद्धम्मों) धर्म से रहित, (निष्पियासो) स्नेहपिपासा से रहित, 
(निक्कलुणो) करुणा से रहित, (निरण्वासगमणनिधणों) नरकावास में गमन ही 
जिसका आखिरी परिणाम है, (मोहमहब्मयपवडढओ) मोहरुपो महाभ्य को बद्धि 
करके अज्ञानता तथा महाभय को बढ़ाने वाला (मरणवेमणसों) मरण से होने बाली 
दोनता पंदा करने वाला है । 

इस प्रकार (पढ़म॑) पहला, (अहम्मदारं) प्राणबध नामक अधम्म द्वार (समत्तं) 
समाप्स हुआ, (तिबेसि) ऐसा में कहता हूं । 

मूलार्थ -इस प्रकार के पूर्व कर्म के उदय को प्राप्त, पश्चात्ताप 
से जलते हुए, पूरव॑जन्म में किए हुए पाप कर्मों की निन्‍दा करते हुए, उन उन 
रत्नप्रभा आदि नरक भूमियों में वेसे-वंसे अत्यन्त चिकने-नहीं छूट सकने 
योग्य-निकाचित दुःखों को भोग कर आयुष्य का क्षय होने पर नरकों 
से निकले हुए बहुत-से जीव, मुश्किल से पार की जाने वाली अत्यन्त 
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कठोर ओर रेंहट के समान जन्म, जरा, मृत्यु ओर व्याधि के परिवर्तन 
के चक्कर वाली तथा जलचर, स्थलचर, और खेचर जीवों की पारस्प- 
रिक हिंसा के प्रपंच वाली तियंज्च योनि में पहुँचते है। ओर वहाँ वे 
बेचारे दीन-हीन प्राणी इस प्रत्यक्ष हृदयमान व जगतृप्रसिद्ध दुःख को 
बहुत लम्बे समय तक पाते हैं । 

वे दुःख कौन-कौन से है ? इसके उत्तर मे श्षास्त्रकार कहते है, 
वे दुःख इस प्रकार है-सर्दी, गर्मी, भूख और प्यास की बेदना, प्रतीकार- 
रहितता, घोर जंगल में जन्म ग्रहण, म॒गादि पशु अवस्था मे सदा घबराते 
रहना, जागना, मारा जाना, बांधा जाना, पीटा जाना, तपी हुई लोहे की 
सलाई आदि से दागा जाना, खड्डे आदि में फेंका जाना, हड्डी का तोड़ा 
जाना, नाक तथा कान का छेदा जाना, प्रहार किया जाना, सताप दिया जाना, 
शरीर के अंगोपागो का काटा जाना, जबरदस्ती काम में लगाना, चाबुक से 
पीटा जाना, अंकुश और आरा--डण्ड के अग्रभाग मे लगी हुई नुकीली कोल 
भौकना, सजा आदि के लिए दमन करना, भार लादा जाना, माता-पिता से 
वियोग करा देना, या वियोग हो जाना, नाक-मु ह आदि के छिद्रो में मजबूती 
से रस्सी या नकेल डाल कर पीडा देना तथा शस्त्र, अग्नि या विष के द्वारा खत्म 
कर देना, गले और सीग को मोड देना और मारना, अथवा गलकंबल को 
मोड़ कर प्रहार करना, वँसी (मछली पकडने का काटा) ओर जाल से मछली 
आदि को पकड़ कर पानी से बाहर निकालना तथा आग पर भूनना और 
काटना, जीवन भर वाँंधे रखना, पीजरे में डाल कर बन्द कर देना, अपने 
टोले से अलग निकाल देना, भेस आदि को फूंका लगाना, दृहना, गले में 
दुःखदायी उडण्डा बाध देना, बाड़े मे रोके रखना, कोचड से सने गन्दे जल मे 
ड्बोना, पानी में प्रवेश कराना, खड़्डो में गिर जाने से अंग-भंग हो जाना 
तथा पर्वत आदि ऊबड-खाबड़ जगहों से गिर पडना, दावाग्नि की लपटो से 
भुलस जाना, इत्यादि दुःख तियंज्चगति के है। इस प्रकार प्राणियो का वध 
करने वाले वे पापकर्मकारी नरकगति मे सेकट्रो दुःखो से जले हुए नरकगति 
से भोगने से बचे हुए शेष कर्मा को भोगने के लिए इस तिर्यअचगति मे आकर 
तियंअ्चपंचेन्द्रियो मे प्रमाद, राग और द्वंष के कारण बहुत-से सचित किए 
हुए अत्यन्त कठोर दुःख देने वाले कमंजनित दु'खो को पाते है । 

यहां वे चार इन्द्रियों वाले जीवों की भौंरे, मच्छर और मबखी 
आदि योनियों में, नो लाख जन्म लेने के कुलों में जन्म-मरण का 
अनुभव करते हुए नारकियो के समान तीव्र दुःखो से युक्त स्पर्शन, रसन, ध्राण 
और चक्षु-इन चार इन्द्रियों सहित चतुरिन्द्रिय जीव संख्यातकाल तक 
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परिभ्रमण करते रहते हैं। इसी प्रकार तीन इन्द्रियों वाले कु थुआ, चींटी, 
अंधिया आदि जीवों की योनियों में पूरे आठ लाख जन्म लेने के कुलकोटि- 
स्थान हैं, उनमें जन्म-मरण का अनुभव करते हुए नारकों के समान 
तीव्र दुःख वाले स्पशशन, रसन और ध्राण से युक्त तीन इन्द्रियों वाले जीव 
संख्यात काल तक भ्रमण करते रहते हैं। तथा दो इन्द्रियों बाले जीवो के 
गिडौले (गेंडए), अलसिए. जोक, धोधे आदि योनियों में जन्म लेने के पूरे 
सात लाख कुलकोटि (उत्पत्तिस्थान) है । उन में जन्ममृत्यु का अनुभव 
करते हुए नारको के समान तोत्र दुःखों से परिपूर्ण स्प्शंन और रसन--इन दो 
इन्द्रियो से युक्त जीव संख्यात काल तक परिभ्रमण करते रहते हैं। इसी प्रकार 
एकेन्द्रिय पर्याय को प्राप्त पृथ्वी, जल, अग्नि,बायु और वनस्पति--ये ५ प्रकार 
के जीव है। इनमें से प्रत्येक के सूक्ष्म और बादर दो भेद हैं । फिर इन दसों के 
पर्याप्तक और अपर्याप्तक नाम के दो मेद और होते है। तथा वनस्पति के 
प्रत्येक शरीर नाम कर्म के उदय से उत्पन्न प्रत्येक शरीरी एवं साधारण शरीर- 
नाम कर्म के उदय से उत्पन्न साधारण शरीरी, इस तरह दो मेद और भी हैं। 
और इनमे से जो प्रत्येक अर्थात्‌ भिन्‍न-भिन्‍न शरीर में जीने वाले पृथ्वी, जल, 
अग्नि, वायु ओर प्रत्येक वन-स्पति के जीव हैं, उनमें वे असंख्यात काल तक परि- 
भ्रमण करते रहते है तथा साधारण वनस्पति में अनन्तकाल तक भ्रमण करते 
है। केवल स्पर्शनेन्द्रिय को पाए हुए वे एकेन्द्रियजीव बार-बार उन्ही-उन्हीं 
एकेन्द्रियपर्यायों मे वृक्ष गण या वन आदि में दूसरे भवों मे जन्म लेकर आगे 
कहे जाने वाले इस अनिष्ट दु.खसमूह को पाते रहते है-- 

कुल्हांड़े और हल से भूमि को विदारण करना, जल का मथना और 
रोकना,अग्नि और वायु का अनेक प्रकार के स्व-परकाय आदि दहस्त्रो से टकराना, 
परस्पर चोट लगा कर मारना तथा विराधना और संताप देना, अनचाही 
और निरर्थक दूसरो की शरी रादि प्रवृत्ति के लिए अथवा आवश्यक प्रयोजनो से 
नौकर चाकरो या गाय बैल आदि पश्चुओ के निमित्त एबं औषधव आहार 
आदि के लिए जड़ से खोदता, वृक्षादि की छाल अलग करना, आग मे पकाना, 
कुटना, पीसना, पीटना, भ्रुनना, छानना, मोड़ना, सडना, टुकड़े-टुकड़े हो जाना, 
मसल या कुचल देना, छेदना, छीलना, रोओं का उखाड़ा जाना, पत्तों-फूलों 
आदि का भाड़ा जाना-तोड़ा जाना, आग जलाना आदि । 

इस प्रकार जन्मपरम्पराओं में लगातार दुःखों से सम्बद्ध होकर 
प्राणिवध करने में संलग्न वे हिसक जीव इस भीषण संसार में अनन्तकाल 
तक चक्कर खातें रहते हैं। नरक से निकले हुए जीव बड़ी कठिनाई से किसी 
भी तरह मनष्य पर्याय को पा भी लेते हैं, तो भी वे प्रायः भाग्यहीन, विकृत 
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(भौंडे भट्ट ) अंग ओर रूप वाले, कुबड़े, शरीर के ऊपरी हिस्से में टेढ़े मेड़े, 
बौने, बहरे, काने, दूंठे, लंगड़े, अपाहिज, यू गे, तुतलाने वाले या मम मम 
करने वाले, अंधे, एक आँख से हीन, व चिपटी आँख वाले, पिशाच से ग्रस्त, 
कोढ़ आदि किसी व्याधि व ज्वर आदि किसी रोग से पीडित, कम उम्र वाले, 
शस्त्र आदि द्वारा चोट खाए हुए या मारे जाने योग्य, मूर्ख, शरीर पर अनेक 
कुलक्षणो से व्याप्त, दुबंल, बुरे कद वाले (बहुत ही छोटे या बहुत ही मीटे 
या बहुत ही लम्बे कद के), शरीर के बुरे संहनन ओर बुरे संस्थान (डीलडोल, 
ढांचे) वाले, कुरूप, कृपण या रंक, जाति आदि से हीन, और हीन पराक्रम 
वाले, स्व सुखों से वंचित और अक्षुभ परिणाम वाले दु'ख के भागी होते 
दिखाई देते हैं । 
इस प्रकार नरक से निकले हुए तथा बचे हुए शेष कर्मों से युक्त इस 
लोक में प्राणिवधरूप पाप कर्म करने वाले वे जीव नरक, तियंञज्चयोनि और 
कुमनुष्य पर्याय में भ्रमण करते हुए अनन्त दुःखो को पाते रहते है । 
अतः उपयुक्त प्राणवध-हिंसा का फल-विपाक (भोग) इस मनुष्य भव में 
ओर पर भव में अल्पसुख और बहुत दुःख वाला है, महा भय पंदा करने वाला, 
गाढ़ कमंरूपी रज से युक्त है, अत्यन्त दारुण, अत्यन्त कठोर एवं अत्यन्त 
असात-दुःख को देने वाला है, हजारो वर्षो में छूटता है | इसे बिना भोगे कभी 
छुटकारा नही होता । प्राणवध का ऐसा फलविपाक ज्ञातकुलनंदन महात्मा 
वीरवर (महावीर) नाम वाले श्री जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है । 
जिस का फलविपाक इतना भयंकर है, ऐसा वह पूर्वोक्त प्राणवध तीक् 
क्रोधरूप है, रोद्रध्यान से उत्पन्न है, अधम मनष्यों का कार्य है, अनाय॑ पुरुषों 
द्वारा आचरणीय है, घृणारहित नृशंस, महाभयो का हेतु, भयकर, प्रासदायक, 
अन्यायरूप या सरलता से छुन्य कार्य है, तथा उद्वं ग पैदा करने वाला, दूसरे 
के प्राणो की परवाह न करने वाला,धर्मं से रहित,स्नेह॒पिपासा से शुन्य, करुणा 
से हीन है, इसका अन्तिम परिणाम नरकावास में जाना ही है, यह मोह और 
महाभय को बढाने वाला एवं मृत्यु के समय दीनता पैदा करने वाला है। इस 
प्रकार पहला अधमंद्वार समाप्त हुआ , ऐसा मैं कहता हूँ । 
व्याख्या 
चतुर्थ सूच् के इस शेष मूलपाठ में तिरयेज्चगति और मनुष्यगति में हिसा के 
फलस्वरूप होने वाले भयकर दु खो का निरूपण किया गया है । यह तो असदिग्ध रूप 
से कहा जा सकता है कि नरकगति में हिंसक जीवों को असहां यातनाएँ सहनी पड़ती 
हैं। उन अपार दु.खो के वीज उस प्राणी के पुर्वेकृत पापकर्म हो हैं, जो उस आणी 
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ने जाने-अजाने स्वयं बोए हैं । इसीलिए मूलपाठ मे कहा गया है---'पुम्य कस्मोदयोवयता' 
अर्थात्‌ पूर्वकृत कर्मों के उदय को प्राप्त । 

फल भोगते समय पश्चाश्ताप--जिस समय जीव हिंसा आदि पापकर्म करता 
है, उस समय वह भविष्य का विचार नही करता, उसकी बुद्धि पर अज्ञान और मोह 
का पर्दा पडा रहता है, जिसके कारण वह दूरद्शिता से उस कमें के भावी नतीजे पर 
बिलकुल नहीं सोचता । किन्तु जब वे ही कर्म उदय में आते हैं और उसे उनका कटू 
फल भोगने को विवश होना पडता है, तब उसे अपने किये हुए कर्मों पर ग्लानि पैदा 
होती है, मन मे घोर पश्चात्ताप होता है, फलत वह अपने आप की भी निन्‍दा करने 
लगता है, इससे उसके पापकर्म कुछ हलके अवश्य हो जाते हैं । हिंसक जीवों की इसी 
मनोदृत्ति का विश्लेषण करते हुए शास्त्रकार कहते हैं---.पुष्बकम्मोबयोबगता पत्छाणुसएण 
डज्समाणा णिदंता पुरेकडाई कम्माइ पावगाह ; अर्थात्‌-पूरवेक्तेत कर्मों के उदय से 
आने पर--फल भुगवाने के लिए उद्यत होने पर--अपने पूर्वकृत परापकर्मों की लिन्‍्दा 
करते हुए वे पश्चात्ताप की आग मे जलते हैं । 

किन्तु पश्चात्ताप करते हुए भी वे बेचारे नारकीय जीव रत्नप्रभा 
आदि नरक भूमियों में अत्यन्त चिकने, जिनको भोगे बिना छुटकारा ही नहीं हो सकता; 
रेसे निकाचित कर्मों के बन्ध के फलस्वरूप प्राप्त होने वाले दु खों का अनुभव करते 
हैं। इसी बात को शास्त्रकार स्पष्ट करते हैं--“तहिं सहिं तारिसाणि ओसण्यथिक्कणाई 
इक्वाइ अणुभवित्ता । 

नरकगति के बाद तियंध्चगति में आगमन--सवाल यह उठता है कि वे 
तगारकीय जीव आयुष्यक्षय हो जाने पर नरक से पुन नरक में क्‍यों नहीं जाते ? जैन 
सेद्धान्त की हृष्टि से इसका समाधान यह है कि नारक जीव नरक का आयुष्य क्षय हो 
जाने के पश्चात्‌ नरक से निकल कर सीधा पुत्र नरक में नहीं जा सकता। हाँ, 
मनुष्यगति या तिर्यड्चगति मे जन्म लेकर बाद में नरक मे जा सकता है। इसी प्रकार 
देवगति के देव अपनी आयु क्षीण हो जाने के बाद देवलोक से च्यव (मर) कर सीधे 
तरक मे पैदा नही होते और न वे पुनः सीधे देवपर्याय ही धारण कर सकते हैं। यही 
कारण है कि शास्त्रकार ने मूलपाठ मे बताया है--तत्तो आउक्ज्एज उ्यट्टिया समाणा 
बहुदे राज्ठंति तिरियवर्सहिं ।' अर्थात्‌--“आयुष्य का क्षय हो जाने पर नरक से निकेले 
हुए बहुत-से जीव तियंज्चयोनि मे पहुंचते हैं ।' इस सूत्रपाठ मे 'बहवे' शब्द स्पष्ट 
सूचित करता है कि नरक से निकले हुए अधिकाश जीव तिर्यड्चयोनि को ही प्राप्त करते 
हैं। प्रश्न होता है कि कुछ थोडे से नारक, जो तियेड्च गति में नहीं जाते, वे कहाँ 
जाते हैं ? सिद्धान्त की हृष्टि से इसका उत्तर यह है कि प्राय. तो तिय॑च्त्ययोनि सें 
था दुर्भागी मनुष्य कुलो में जन्म लेते है ; कुछ विरले जीव ही ऐसे बचते हैं जिनके लिए 
यह सिद्धान्त है कि पहली नरकधपृथ्वी से लेकर तीसरी नरकपृथ्वी तक के तारक सर 
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कर तीयंकर तक हो सकते हैं, चौथी नरकभूमि से मर कर नारक केवलज्ञानी हो 
सकते हैं, पांचवी नरकभूमि से मर कर नारक मुनिव्रतधारी हो सकते है, छठी नरक- 
भूमि से मर कर नारक श्रावकत्रती-अगुब्नती श्रावक हो सकते हैं और सातवी नरकपृथ्वी 
के नारक मर कर सम्यक्त्वी सज्ञी तियंअ्चपचेन्द्रिय हो सकते हैं । 

इसका आशय यह है कि जीवहिंसा करने वाले जीव पहले तो मरकर अति 
रौद्रध्यानवश नरक मे जाते है, फिर वहाँ भी रातदिन सतत नाना दु खो और यातनाओ 
से पीड़ित होने के कारण वे धर्मध्यान और शुक्ल ध्यान की बात तो सोच ही नहीं 
सकते है, अपनी आत्मा का भान भी उन्हे नहीं होता । इस कारण दु खो से सक्लिष्ट 
होकर वे उनसे बचने के लिए आत्तैध्यान-रौद्रध्यान के अलावा माया भी करने हैं। 
इसी कारण वे मर कर प्राय तियंज्चयोनि में पैदा होते है। बहुत विरले नारक ऐसे 
होते है,जिन्हे अपने पूर्व मनुष्यभव में ही क्षायिक सम्यकत्व प्राप्त हो गया हो, वे वहाँ 
शान्तभाव-समताभाव में रहकर दुखो को भोगते है, और विशुद्ध पश्चात्ताप तथा 
आत्मनिन्दा करके अपने कर्मों का क्षय करते है । वे ही थोडे-से नरकंगत जीव वहाँ की 
आयुष्यस्थिति पूर्ण हो जाने के पश्चात्‌ वहाँ से मरकर तीर्थंकर, केवली, मुनित्रती, 
श्रावक या सम्यकत्वी होते हैं। अधिकाश तो तिर्यव्चयोनि में ही पैदा होते है । 

तियंब्चयोनि का स्वरूप--तियंझ्चगति मे भी नरक के समान दीर्घकाल तक 
दुख भोगना पडता है। इतना अन्तर अवश्य है कि नरकगति के जिनने क्षेत्रक्ृ॒त, 
कालकत और परस्परकृत दु ख तिर्यचगति में नही होते । पररतु नरकगति में नरक- 
भूमियों में रहने वाले समस्त नारकीय जीवो के वैक्रियलब्धि होती है, इस कारण बे 
भयकर से भयकर शारीरिक दुख पाने और सह लेने के बाद वापिस उनका शरीर 
पुन. वैसा का वैसा तैयार हो जाता है, बिखरा हुआ पारा जैसे पुन मिल जाता है, 
वैसे ही उनका शरीर पुन मिल जाता है , अत अकाल मे हो उनका मरण नही होता । 
जिसका जितना आयुष्य बधा हुआ होगा, वह नारक उतना पूर्ण आयुप्य भोग कर ही 
मृत्यु पाता है, पहले नहीं । मगर तियंञ्वयोनि में ऐसा नहीं होता । यहाँ वैक्रिय शरीर 
जन्म से प्राप्त नही होता । इसलिए तिय॑ञ्चगति के जीवो का शरीर अगरभग होने या 
घातक चोट आदि लगने पर अकाल मे ही कालकवलित हो जाता है | वहां शरीर के 
अगोपागों का शीक्र जुडना होता नहीं , या कटा हुआ अवयव प्राय पुन मिलता 
नहीं । इसी कारण शास्त्रकार तियेंड्चगति के स्वरूप का वर्णन करते हुए कहते है--- 
तिरियवरसहि दुक्लत्तार' सुदारुणं जम्मणमरणजराबवाहिपरियट्टूणारहटू' जलयल-लहचर- 
परोप्परविहिंसणपवंच॑' ; अर्थात्‌-- तियेअ्चयोनि दुःख से पार की जाने वाली 
न अत्यन्त भयकर है, जिसमे रेहट के समान जन्म, मरण, बुढ़ापे और व्याधियों के 
चक्र चलते रहते हैं और जहाँ जलचर, स्थलचर, खेचर आदि जीवों में परस्पर हिंसा- 
प्रतिहिंसा का प्रपच चलता रहता है ।' 
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नरकगति में जैसे मृत्यु की अवधि निश्चित होती है, वैसे तिर्यव्न्चगति मे मृत्यु 
की अवधि पूर्णत. निश्चित नही होती , और न नारकों की तरह तिम॑ज्चो का जन्म ही 
खतरे से रहित होता है। कई तियंड्च पशु पक्षी या विकलेन्द्रिय जीव तो जन्म 
लेते ही तुरन्त मर जाते हैं। मा के गर्भ मे, अडे के खोल में, या वृक्षों के खोखले में 
अथवा मकानो में विविध छिद्रवाली जगहों या ग्रफा, खोह आदि जगहों में वही के 
वही खत्म हो जाते है या दूसरे जानवरो या मनुष्यों द्वारा खत्म कर दिये जाते हैं । 
उनकी सुरक्षा की कोई गारटी नही होती । तिर्यचगति मे बार-बार उसी-उसी योनि 
में जन्म और मृत्यु का चक्र चलता रहता है, बुढापे और व्याधियो के दौर भी चलते 
रहते है। बैल आदि पशु बुढापा आने पर या बीमारियों से घिर जाने पर 
असहाय, पराधीन और विवश हो जाता है, फिर भी उसका स्वार्थी मालिक निर्देयता- 
पूर्वक बेचारे उस मूक प्राणी से काम लेता रहता है, वह उसे मारता-पीटता भी है । 
उसे बीमारी मे कोई दवा देने वाला नही रहता, न उसे अपने जन्मदाता माता-पिता 
ही बडी उम्र मे कोई मदद करते है। प्राय उसका अपने माता-पिता से वियोग हो 
जाता है। क्योकि बडा होते ही मालिक उसे दूसरे के हाथो बेच देता है। इसलिए 
तियेड्चगति मे असहायता, अनाथता, अशरणता, अरक्षा, पराधीनता का भयकर 
दुख है। इसके सिवाय जलचर आदि जीवों में परस्पर एक दूसरे के घात-प्रतिघात 
की परम्परा चलती रहती है, जिसके कारण रातदिन प्राणो के वियोग का खतरा 
बना रहता है। इस खतरे से बचने का कोई उपाय भी तो उन तियंञ्चजीवो के 
पास नहीं , जहाँ बैठकर, रहकर या छिपकर अथवा आश्रय लेकर वे त्राण पा सके | 
जल में छोटी मछली को बडी मछली निगल जाती है, बडी मछली को भी सगरमच्छ 
आदि निगल जाते है, इसी प्रकार सर्प को मोर अथवा नेवला, चूहे को बिल्ली, बकरी 
को सिंह, कबूतर को बाज देखते ही पकड लेता है, इन निर्बलो के पास सबलो से 
बचने का कोई उपाय या स्थान भी नहीं होता । इसलिए यह निरुपायता तिय॑चों 
को मन मार कर सहनी पडती है। इसी कारण तिर्यओचगति अत्यन्त दारुण 
और दुख से पार करने योग्य बताई है । 

तियंध्च योनि में प्राप्त होने वाले दुःख--नरकभूमियो के दु खी के प्रत्यक्ष 
न होने से कदाचित्‌ कोई बुद्धिजीवी उन्हे मानने से इन्कार कर दे, परन्तु तिर्यम्च 
योनियो मे प्राप्त होने वाले भयकर से भयकर दुख तो सारे ससार के सामने प्रत्यक्ष 
है, अनुभव सिद्ध हैं और जगत्‌ मे प्रसिद्ध है। अत. तिर्यञ्चगति मे होने वाले ढु.खो 
से कोई भी इन्कार नहीं कर सकता । इसी बात को स्पष्ट करते हुए मूलपाठ में कहा 
है--इमं क्र जगपागढ़ वरागा दुक्ख॑ पार्वेति बदोहकालं।' अर्थात्‌--बिचारे वे दीन 
हीन प्राणी दीर्घकाल तक इस प्रत्यक्ष हश्यमान और जगत्प्रसिद्ध दु ख को पाते हैं ।' 

तियंड्चयोनि मे किस-किस प्रकार से और कैसे-कैसे दुःख मिलते हैं ? इसका 


१२० श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


स्पष्ट वर्णन शास्त्रकार ने मूलपाठ मे किया है, अतः इसके बारे मे विशेष स्पष्टीकरण 
करने की आवश्यकता प्रतीत नही होती । 'हीउष्हुं' से लेकर 'दबग्गिजालदह॒णाइयाइ ये 
तक का पाठ तियेझ्चयोनि के दु खों की कहानी अपने आप कह रहा है, और ये सारे 
और इसी से मिलते जुलते अन्य सैकडो दुख तियंब्च योनि के जीवो पर आ पड़ते 
हम सब देखते हैं । 

विविध दुःखों से पोड़ित तियंज्यों द्वारा नये दुःअदायक कठोर कर्मों का 
उपाज---यह एक मनोवैज्ञानिक तथ्य है कि अत्यन्त दुख मे प्राणी भान भूल जाता 
है, उसे अपनी आत्मा का बोध होना तो दूर रहा, अपने भविष्य के बारे मे भी कोई 
चिन्तन नही होता , और न अपने भविष्य को उज्ज्वल बनाने के लिए कोई उपाय 
ही सूझता है। नरकगति के सैकडों घोरातिघोर दारुण दु खो से प्रज्वलित होकर एवं 
पूर्व कर्मों मे भोगने से बचे हुए कर्मों का जत्था साथ लेकर तिय॑ज्चपचेन्द्रिय योनियों 
में आए हुए पापात्मा जीव भी यहाँ पूर्व अभ्यास, सस्कार, अज्ञान और मोहबश तथा 
प्रमाद,राग (मोह), और ह प के कारण अत्यन्त दु खजनक और कठोर बहुत-से कर्मों का 
सचय-उपार्जन कर लेते हैं। इसी बात को शास्त्रकार स्पष्ट करते है---'एवं ते दुक्ख- 
सयसंपरलित्ता नरगाओ आगया इहूं सावसेसकस्मा तिरिक्जपर्चेदिएसु पायंति 
पायकारी कम्माणि पमाय-राग-दोस-बहुसंचियाइ. अतीव अस्सायकककसाइ ॥४! 
आशय यह है कि अनेक दु खो से घिरे होने के कारण पचेन्द्रिय तियंअुच योनि में 
भी जीव पुराने कर्मों को क्षय तो कर नही पाता, क्योकि वह दु खो को हायतोबा मचाते 
हुए आत्त रौद्रध्यानग्रस्त होकर भोगता या सहता है । इस कारण अज्ञान, राग, हं ष या 
प्रमादवश नये कर्मों का जत्था इकट्ठा कर लेता है। दुष्कर्मों की परम्परा जहाँ एक 
बार चली कि वह फिर विविध योनियो मे या कुगतियों में जाने के बाद भी अपने 
परिवार को बढाती ही है, घटाती नहीं। निष्कर्ष यह है कि वह पूर्व कर्मो का 
भुगतान तो कर ही नही पाता, और नये कर्मों का जत्था सचित कर लेता है। जिन्हे 
भोगना बडा दृष्कर और कठिन होता है। जैसे कोई कर्जंदार अपने साहुकार से लिए 
कर्ज का मूलधन तो चुका ही नहीं पाए, अपितु लाचार होकर और नया कर्ज सिर पर 
चढा ले तो उसे कर्ज चुकाना कितना कष्टकारक और अप्रिय लगता है, वैसे ही नरक 
से तिय॑ज्च पंचेन्द्रिय में आया हुआ जीव भी पुराने दुष्कमों का कजं तो अभी तक 
चुका नही पाया, किन्तु प्रमाद राग ढं घ आदि विकारों के वशीभूत होकर अशुभ कर्मों 
का नया कर्ज और सिर पर चढा लेता है। 

कर्मों के अतिसंचय के कारण--अस्तुत पाठ मे 'पमाय-राग-दोस-बहुसंधियाई' 
कहा है। उसका आशय यह है कि कर्मो का बहुत-सा सचय प्रमाद, राग और द्वेष 
के कारण होता है। प्रमाद के ५ भेद हैं--मद, विषय, कषाय, निद्रा और विकथा | 
मद बढ़ाने वाले जितने भी पदार्थ हैं, वे सब के सब सुबुद्धि को लुप्त कर देते हैं, 
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इसलिए कहीं-कहीं 'मद' के बदले मद्य (मदिरा) शब्द भी मिलता है। पाँचों इन्द्रियों 
के विषयो में लुब्ध होकर प्राणी आत्मभान भूल जाता है, उसे विषयों का इतना नशा 
चढ़ जाता है कि वह उसमें चूर होकर अहिंसा आदि कत्तंव्यों को भूल जाता है। 
क्रोधादि चार कंपायो मे भी हिंसा एवं क्र रता का भाव वढ़ जाता है । द्रव्य निद्रा 
मे भी मनुष्य आलस्यवश हो जाता है, अत' अहिंसा का स्वरूप जानते हुए भी 
पुरुषार्थ नही कर पाता । भावनिद्रा तो और भी भयकर है, उसमें तो मनुष्य बात- 
बात पर असावधान होकर गलतियाँ करता है, पद-पद पर गफलत के कारण भूलें 
कर बैठता है। कही-कही 'निद्रा' के बदले 'निन्दा' शब्द भी मिलता है; परन्तु निन्‍्दा, 
चुगली, गाली, अपशब्द प्रयोग आदि सब वाणी के प्रयोग मे असावधानी के कारण 
होते हैं, इसलिए निद्रा मे ही निन्‍्दा का समावेश हो जाता है। अब रही विकथा | 
वह स्त्री विकथा, भक्त (भोजन) विकथा, राजविकथा और देशविकथा के भेद से 
४ प्रकार की है। ये चारो विकथाएं जीवन में राग-द्वेष आदि विकार पैदा करती हैं, 
इसलिए कर्मंबन्ध की कारण हैं। यही कारण है कि ये पाँचो प्रकार के प्रमाद कर्मों 
का बहुत अधिकमात्रा मे और शीघ्र बंध करते हैं । 

इसी प्रकार राग और ह ष भी कर्मों को शीघ्र और अतिमात्र। मे सचित करने 
के कारण हैं। उत्तराष्ययन सूत्र मे कहा है-- रागो थ दोसो विय कम्मबीय॑' 'राग 
और दह्व ष ये दोनो कर्मों के बीज हैं ।' मोह, स्वार्थ, अविवेक, मूढता, लोभ, तुष्णा, 
लालसा, लोलुपता, आसक्ति, माया, मूर्च्छा, दु सर आदि सब राग के ही परिवार हैं। 
और क्रोध, घृणा, वैर, विरोध, दुश्मनी, द्रोह, ईर्ष्या, असूया, डाह (मत्सर), अभिमान, 
प्रतिस्पर्धा, नीचा दिखाने या दूसरों को गिराने या सताने की भावना, ये सब दवंष के 
के परिवार हैं । राग और द्वघ अपने परिवारसहित तीम्र गति से भयकर से भयंकर 
दुष्कर्मों का बध करते है। हिंसा मे भी राग, हष और कषाय ही निमित्त होते हैं। 

तियंज्च योनि के मुख्य भेद--शास्त्रकार ने तियंब्चयोति के मुख्य पाँच भेद 
बताए हैं-- पचेन्द्रिय नियंञूच, चतुरिच्द्रिय, त्रीन्द्रिय, द्वीन्द्रिय और एकेन्द्रिय । पड्चेन्द्रिय 
में नारक, तिर्यंअ्च, मनुष्य और देव चारो प्रकार हैं। उनमें से सिफे जलचर, स्थलचर, 
खेचर, उर.परिसर्प और भुजपरिसर्प ये पाँच प्रकार के पशुपक्षी आदि की ही गणना 
तिरयंञ्च पच्ेन्द्रिय मे होती है, बाकी के एकेन्द्रिय से लेकर चतुरिन्द्रिय तक के जीचों 
की गणना एकान्त तिर्यञड्च मे ही होती है। मतलब यह है कि तिय्य॑ञ्न्च योनि का 
परिवार बहुत ही लंबा चोड़ा है । 

तियंड्चयोनियों को कुलकोटियाँ--उच्च या नीच गोत्रों के प्रकृतिविशेष के 
उदय से प्राप्त होने वाले वशों को कुल कहते हैं। उन कुलों के समूह या कुलों की 
विभिन्न श्रेणियों (दर्जे) को कोटि कहते हैं। वास्तव में यहाँ 'कुल कोटि' शब्द जीवों 
के उत्पत्ति स्थान के प्रकारों या किस्मों के अर्य में व्यवहृत हुआ है। जैसे तिगेज्च 
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पंचेन्द्रिय के मुख्य ५ भेद तो बता दिये, लेकिन किस भेद मे किस किस्म की तियेड्च- 
योनि में कोई जीव पैदा हुआ, इसका पता कुलकोटि से लग जाता है। यही कारण 
हैं कि शास्त्रों में विभिन्न प्रकार के तिय॑ञज्च पदच्ेन्द्रयो तथा एकेन्द्रियों से लेकर 
चतुरिन्द्रियो (चार इन्द्रियो वाले जीवो) तक की कुलकोटियो की निश्चित सख्या बता 
दी गई है । वह क्रमश इस प्रकार है-- 

जलचर तियंञ्चपचेन्द्रिय जीवों की कुलकोटियाँ.. १२॥ लाख 


स्थलचरो में चतुष्पद पचेन्द्रिय ,, . ,, मी १० लाख 

४. » उरपरिसर्प 0. 3 १० लाख 

/, » भुजपरिसपं ही ९ फ ६ लाख 
खेचर (पक्षिगण) पचेन्द्रिय ,,.  ,, १२ लाख 
चार इन्द्रियो वाले जीवों की कुलकोटियाँ ६ लाख 
तीन ,, के 5 के के ८ लाख 
दो + 28 78६. - हक डा ७ लाग्ब 
एकेन्द्रिय प्रथ्वीकायिक जीवों की कुलकोटियाँ १२ लाख 
»  » अप्कायिक हे गा ५ नाख 
# 5 अआग्निकायिक कफ का ३ लाख 
हक. 22 वायुकायिक 7 एड ७ लाख 
#  » वनेस्पतिकायिक गे ;३ २८ लाख 


कुल योग १३४८ लाख 

इनके साथ मनृष्यों की १२ लाख, देवों की २६ लाख और नारकों की २५ 
लाख कुलकोटियाँ मिलाने से ससार के समस्त जीवों की कुलकोटियाँ" एक करोड़ 
साढ़े सत्तानवे लाख होती हैं । 

नरक भूमियो से आयुष्य पूर्ण करके प्राय पचेन्द्रिय तियंचों की जलचर आदि 
विभिन्‍न किस्मो की पूर्वोक्त ५३॥ लाख योनियों मे वह नरक से आया हुआ जीव पैदा 
होता है और मरता है। तत्पश्चात्‌ क्रश स्पर्शन, रसन, प्राण और चक्षु इन चार 
इन्द्रियो वाले जीवो की ६ लाख कुलकोटियों मे परिभ्रमण करता है। फिर स्पर्शन, 
रसन और प्राण इन तीन इन्द्रियों वाले जीवों की ८ लाख कुल कोटियों में भ्रमण 


१ देखिए सग्रहिणी गाथा-- 
एगिंदिएसु पंचसु बारस सत्त तिग सत्त अद्ठबीसाय | 
विगलेसु सत्त अड मव, जल - खह - शरउप्पय-उरगभुयगे ॥१।॥। 
अद्भतेरस वारस दस दस नव नरामरे नरए। 
बारस उव्दोस पणवीस हुंति कुलकोडिलक्लाइ ॥२॥ “संपादक 
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करता है, तदसन्तर स्पर्शन और रसन इन दो इन्द्रियो वाले जीवों की ७ लाख कुल- 
कोटियो मे जन्म मरण के चक्कर काटता है, उसके बाद सिर्फ स्पशेनेन्द्रिय को पाए हुए 
पृथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय और वनस्पतिकाय के जीवो की पूर्वोक्त ५७ 
लाख कुल कोटियो में बारबार जन्म-मरण पाता रहता है। 

विकलेन्द्रिय और एकेन्द्रिय तियंञ्यथयोनियों के बुःख--पश्चेन्द्रिय तिर्मच- 
योनियों मे नरकगति के सहश दु थ्ानुभव करने के बाद शेष दुष्कर्मों का फल भोगने के लिए 
वहाँ से निकल कर चतुरिन्द्रिय जीव योनियो मे जन्म लेते हैं । चार इन्द्रियो वाले भौरे, 
टिडडी, मक्खी, मच्छर आदि की विविध योनियों मे जीव बारबार उन्ही-उन्‍्ही योनियो 
में जन्म-मरण का दुख भोगते हुए सख्यात काल तक भ्रमण करते हैं। उनके दुख भी 
नैरयिको के समान अत्यन्त तीत्र है। उसके पश्चात्‌ हजारो वर्षों तक चार इन्द्रियों 
वाले जीवो की पर्यायों को बिताकर शेष पाप कर्मों को भोगने के लिए वहाँ से निकल 
कर तीन इन्द्रियो वाले जीवो की पर्याय धारण करते हैं, वहाँ भी हजारों (सख्यात) 
वर्ष तक जन्म-मरण के चक्कर लगाता है। तत्पश्चात्‌ नरक के सहश तीज दुखों को 
सह कर वह जीव शेष कर्मों को भोगने के लिए द्वीन्द्रिय पर्याय को धारण करता है, 
जहाँ हजारो वर्षो तक नरकसहश असीम पीडा का अनुभव करता है। इतने दीर्घकाल 
तक उस हिंसा के कटफल को भोगने पर भी बाकी बचे हुए दुष्कर्मों को भोगने के 
लिए वह एकेन्द्रिय जाति में जन्म लेता है, जहाँ उसकी चेतना सुपृप्त या मूथ्छित होती 
है । उस अव्यक्त चेतनावस्था में उसे कम के केवल सुख-दु ख रूप फल का यत्किड्चत्‌ 
भान होता है। उसका वह ज्ञान भी अक्षर के अनन्तवे भाग जितना ही होता है। एके- 
न्द्रिय जीव तबरहोश हाए आदमी के समान अचेत अवस्था में पडे रहते है। वहा भी बार- 
बार उन्ही-उन्‍्ही घोनियों मे जन्म लेकर और मर कर पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु में 
असख्यात वाल तक और वनस्पतिकाय में अनन्त काल तक नारक के समान असीम और 
अवाछनीय दुख पाते है । 

एकेन्द्रिय जोयों के भेद-प्रभेद का स्पष्टीकरण-- एकेन्द्रिय जीवों के मुख्य भेद 
पाच है-- प्रृश्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय और वनस्पतिकाय । इन पांचो के 
सूक्ष्म और बादर के भेद से दो प्रकार हैं। इनका स्वरूप हम इसी चौथे सूत्र के पूर्व 
मूलपाठ की व्याख्या मे बता आए है । इन पूर्वोक्त १० भेदों के पर्याप्तक और अपर्याप्तक 
रूप से दो भेद है। जिनका शरीर आदि पूर्ण बन जाता है, वे पर्याप्तकक और जिनका 
शरीर पूर्ण नही बन पाया या नहीं बनेगा, वे अपर्याप्तक कहलाते हैं। अपर्याप्तक के 
भी दो भेद है --निव्‌ त्ति अपर्याप्तक और लब्धि अपर्याप्तक । जिनका शरीर अभी तक 
पूर्ण नही हुआ, किन्तु उसमे पूर्ण होने की योग्यता है, उन्हे नि््‌ त्ति अपर्याप्तक कहते हैं 
और जिनका शरीर पूर्ण होने से पहले ही मरण हो जाता है, उन्हे लब्धि-अपर्याप्तक 
कहते हैं । 
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वनस्पतिकायिक जीवों के इनके अतिरिक्त वो भेद और हैं--श्रत्येक वनस्पति- 
काय और साधारण वनस्पतिकाय । जिस वृक्ष, फूल, फल आदि वनस्पति के एक शरीर 
का एक ही जीव स्वामी हो, उसे प्रत्येक वनस्पतिकाय और जिस वनस्पति के एक ही 
शरीर मे अतन्त जीव रहते हैं,अनन्त जीव मालिक हैं और वे एक ही साथ जन्म लेते हैं, 
श्वास लेते-छोडते हैं, आह्वार लेते हैं व मरते हैं; उन्हें साधारण वनस्पतिकाय कहते हैं। 
प्रत्येक शरीर नाम', नामकर्म की €३ प्रकृतियों में से एक प्रकृति है, उसके उदय से 
उत्पन्न शरीर वाले जीव को, प्रत्येक शरीरी कहते हैं । इसीलिए शास्त्र के मूलपाठ में 
कहा हैं-- 'पसत थ सरोर नाम' । प्रत्येक शरीरी वनस्पति के जीवो के भिन्‍न-भिन्‍न शरीर 
होते हैं। इसके भी दो भेद हैं-- सप्रतिष्ठित प्रत्येक और अप्रतिष्ठित प्रत्येक । जहाँ 
एक वनस्पति वृक्ष, लता आदि के आश्रित अलग-अलग वनस्पतियाँ (पत्ते, फूल, फल 
आदि के रूप मे) रहती हो ओर उनका अपना अस्तित्व व व्यक्तित्व अलग-अलग हो, 
वहाँ सप्रतिष्ठित प्रत्येक शरीरी वनस्पति समझना चाहिये। जैसे सम्पूर्ण वृक्ष का स्वामी 
एक जीव होने पर भी उसके मूल (जड़), कन्द (जड के ऊपर लगने वाला आलू सुरण 
आदि), त्वचा (छाल), कोपल, पत्ता, शाखा, फूल, फल और बीज-- इन सब में अलग- 
अलग जीव है, इनके स्वामी भी अलग-अलग है, शरीर भी भिन्‍न-भिन्‍न है, किन्तु जब 
इनको तोडा जाता है तो इनका (एक समान चिकना) एक-सा भग हो, तब वह वन« 
स्पति सप्रतिष्ठित प्रत्येक कहलाती है, यदि उसका भग खुदरा, टेढ़ा मेढा टुकड़े के रूप 
में हो, तब उसे अप्रतिष्ठित प्रत्येक कहना चाहिये । कहा भी है-- 
कंदे-गूले-छलली-पवाल-साल-दल-कुसुमे । 
समभंगे सति अणंता, असमे सददि होंति पत्त या ॥ 
अर्थात्‌--'कद, मूल, त्वचा, कोपल, शाखा, पत्ता और फूल, इनका समान 
भग हो तो ये अनन्तकाय (सप्रतिष्ठित प्रत्येक) होते है, और जब इनका ममान भग 
न हो, तब अप्रतिष्ठित प्रत्येक होते हैं ।' 
साधारणशरीरी वनस्पति का लक्षण इस प्रकार है--- 
'साहारणमाहारो साहारणमाणपाणगहणं थे । 
साहारणजीवार्ण साहारणलक्खर्ण भ्रणियं ॥।' 
अर्थात्‌--एक शरीर मे एक साथ उत्पन्न हुए अनन्त साधारण जीवों का जहा 
एक साथ एक सरीखा आहार होता हो, उनके शरीर और इन्द्रियो की रचना, पर्याप्ति 
भी एक सरीखी और एक साथ होती हो, श्वासोच्छवास भी सहश और एक साथ 
होता हो, यही साधारण जीवो का सामान्य लक्षण बताया गया है । 
प्रत्येक शरीरी जीवन मे वह जीव असस्यात काल तक भ्रमण करता है। इनमे 
पृप्वीकाय, जलकाय अग्निकाय, वायुकाय और प्रत्येक वतस्पतिकाय के जीवो की गणना 
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ही जाती है। साधारण वनस्पतिकाय (अनन्तकाय) मे अनस्तकाल तक भ्रमण करता है । 
इसे ही स्पष्ट किया गया है--'पत्त गसरीरजीविएसु कालमस खेसलग भमंति”* 
अरणंसकाए अथंतकाल 

एकेस्ियपर्याय में प्राप्त होने वाले दुःख--कई लोग, जो जैन सिद्धान्तों से 
अनभिश्ञ हैं, यो कह दिया करते हैं कि “पृथ्वी, पानी, अग्नि, वायु और वनस्पति में 
हमे तो कोई चैतन्य या जीव दिखाई नहीं देता । जब इनमे चेतना (आत्मा) ही नहीं 
है, तब इनके लिए क्‍या सुख और क्या दुःख, सब एक समान है । अगर इन्हें सुख-दुःख 
का अनुभव होता तो ये दुख देने वाले का प्रतीकार--सामना करते और सुख देने 
वाले पर आशीर्वाद बरसाते /”' इसका यो तो हम पूर्व॑सूत्र की व्याख्या में स्पष्ट 
समाधान कर आए हैं कि इनमे जीव कैसे हैं और इनमे सुख-दुःख का संवेदन तथा 
अनुकूल-प्रतिकूल प्रतिक्रिया कैसे होती है ? एकेन्द्रिय जीवों का अस्तित्व जब स्पष्ट है 
तो उनमे चैतन्य होते हुए भी सुख-दु ख का संवेदन न हो, यह कंसे संभव है ? किन्तु 
बहा चैतन्य अव्यक्त, मूच्छित या सुषुप्त होने के कारण आम आदमी को उनके सबवेदन 
का व्यक्तरूप मे पता नहीं लगता । मगर आजकल के वैज्ञानिकों ने विविध दूरवीक्षण 
यत्रो, साधनो और औजारों द्वारा इसका पता लगा लिया है और उन्होने सिद्ध कर 
दिया है कि इनके अदर भी सुख-दु ख का संवेदन और अनुकूल प्रतिकूल प्रतिक्रिया 
होती है । अग्नि की प्रतिक्रिया ज्वालामुखी तथा भडकती हुई लपटों के रूप में, पानी 
की प्रतिक्रिया बाढ के रूप मे, हवा की प्रतिक्रिया ,.तुफान और आधी वगैरह के रूप 
में, पृथ्वी की प्रतिक्रिया भूकेप और पाषाणपात के रूप में तथा वनस्पति की भ्रतिक्रिया 
जहरीली गैस, धु आ आदि के रूप में या सगीत या वाद्य सुताने से फलल की उपज मे 
वृद्धि आदि के रूप में देखी जा सकती है। इन एकेन्द्रिय जीवो के पास केवल शरीर है, 
भाषा, द्रव्यमन या अन्य इन्द्रियाँ आदि नहीं हैं, जिससे वे गहराई से चिन्तन कर 
सकें, ससार के अन्य जीवों के व्यवहार को देख-सुन सकें अथवा अपने भावों को स्पष्ट 
व्यक्त कर सके । अगर कोई गहराई से सोचे और इनकी क्रियाओं, प्रतिक्रियाओं का 
का गभ्भीर अध्ययन करे तो नि संदेह उसे एकेन्द्रिय जीवों के संबेदनों का पता लगे 
बिता न रहेगा । इसीलिए सर्वज्ञ तीथ्ंद्धूरो के द्वारा प्राप्त प्ररूवणणा के आधार पर ज्ञानी 
शास्त्रकार स्पष्ट कहते हैं---' फासिबियमावसंपठ त्ता वृक्खसमुदयय इस अणिट्ठं पायंति 
पुणो-पुणों तहिं-तहि चेव ” कुद्दाल-कुलियदालश “''* अग्गिदहणाइयाइ ।” मूलार्थ 
में हम इन सबका अर्थ स्पष्ठ कर आए हैं। इसलिए और अधिक लिखने की 
आवश्यकता न समझकर इतना ही कहना उचित समझते हैं कि इन एकेन्द्रिय जीवों 
को प्राप्त होने वाला दु ख नारकों और त्रस जीवों से किसी कदर कम नहीं होता । 
एकेन्द्रिय जीवो की कुल ५७ लाख कुलकोटियों (उत्पत्ति स्थानों) में अनन्तकाल तक 
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जन्ममरण के प्रवाह मे बहते रहना, क्या कम दु.खकारी है ? किसी भी व्यक्त चेतना- 
शील जीव को इतने लम्बे समय तक एक ही प्रकार के एकेन्द्रिय जीवयोनियो मे रहने 
की सजा दी जाय तो उसके लिए वह कितनी भयकर, कितनी दु सह्य और कितनी 
दु.खकर होगी ? इसी पर से एकेन्द्रिय जीवो के वचनागोचर दु खो क/ अनुमान लगाया 
जा सकता है! नरक भूमियों मे प्राप्त होने वाले दु स्व नारकों द्वारा शब्दों से व्यक्त 
किये जा सकते है, लेकिन एकेन्द्रिय जीव तो शब्दों से भी अपने दु खो को व्यक्त नहीं 
कर सकते । इन पूर्वोक्त दु खो के सिवाय सबसे भयकर दुख तो ससार में जन्म- 
मरण का है, जिसे वे सदा-सवंदा भोगते रहते है। इसीलिए ससार के समस्त 
प्राणियों में अधमाधम पर्याय एकेन्द्रिय की मानी गई है। जैसे किसी मनुष्य 
को चाबुक, लाठी आदि से लगातार मारने पर वह मार खाते-खाते जब सह 
नहीं सकता तो बेहोश होकर गिर जाता है। यद्यपि बेहोश अबस्था भी अत्यन्त 
दुख से होती है, परन्तु बेहोशी की हालत में भी दुख तो मौजूद रहता है, लेकिन 
व्यक्तरूप से उसे महसूस नहीं होता । यही हाल एबनन्द्रिय जीवों का आर खासकर 
अनन्तकायिक निगोद के जीवों का है, जो बार-बार जन्म-मरण करने से उत्पन्न हुए 
दारुण दु खो का अनुभव करते-करते अचेत से रहते है। इसलिए इनका भी दूृन्‍्च 
नारकों के समान तीव्र है । 


दुमरी बात यह है कि वे बडे हिंसक जीव नरक से निकल कर तियंञ्च 
योनि में और उसमे भी त्रसपर्याय में उन शेप करममों के फलभोग के लिए दे) हजार 
साथरोपम से कुछ अधिक काल तक रह सकते है। इस अवधि से अधिक त्रसपर्याय 
में कोई भी जीव नही रह सकता । फिर तो उसे अपने शेष कर्मों को भोगने के लिए 
एकेन्द्रिय (स्थावर) पर्याय की ही शरण लेनी पड़ती हूं। उसमे भी पृथ्वीकाय आदि 
चारा स्थावरों मे असख्यात काल तक रह कर फिर साधारण वनस्पतिकाय 
में ही वह अपना डेरा जमा लेता है, जहाँ से अनन्त काल तक उसका निकलना 
दुष्कर होता है। इस पर से यह सहज ही समझा जा सकता है कि अनन्तकाल तक 
जन्म-मरण का दु ख कितना भयकर दर्दनाक होता है । 


है मनुध्यपर्याथ पाकर भी सुख नहीं--हिसा आदि भयद्भूर दुष्कर्मों का 
संवन करके आत्मा अपनी अनन्तज्ञानादि शक्तियों को नष्ट कर लेता है और 
उन दुष्कर्मों का फल भोगने के लिए नरक में जाता है, वहाँ पर उनका फल पूरा न 
भोग सकने के कारण तियंड्चगति मे विविध योनियों मे भटकता है, किन्तु कदाचित्‌ 
किसी पुष्यकमं के उदय से उत बाकी रहे कर्मों का फल भोगने के लिए बडी कठिताई 
से मनुष्यगति मे आ जाय और मनुष्यपर्याय को पा ले तो यहां भी दुर्भाग्यदशा प्राय. 
उसका पल्‍ला नही छोड़ती । इसी बात को स्पष्ट करते हुए शास्त्रकार कहते हैं-- 
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अधघस्ता ते विय दोसंति पायसो विकयव्रिगलरूवा ““' सावसेसकम्सा उद्रा 
समाणा ।' मूलार्थ मे हम इसे स्पष्ट कर आए हैं। इसका निष्कर्ष यह है कि मनुष्य 
जन्म पाकर भी वे प्राय रोग, शोक, दुःख, दारिद्रथ, विकलांगता, दुर्बलता, मूखंता 
आदि-आदि अनेक दु खो से घिरे रहते हैं। मनुष्य जन्म पाकर भी ऐसे जीव प्राय 
सद्बोध नही प्राप्त कर सकते । वे एक के बाद एक दु.ख का अन्त करने में ही सतत 
लगे रहते हैं और इसी उधेड बुन मे अपनी सारी जिंदगी पूरी कर देते हैं। इसीलिए 
मनुष्यजन्म पाने से भी उन्हे कोई लाभ नहीं होता । पूर्वकृत अशुभ कर्मों में से शेष 
बचे हुए कर्मों का फल भोगने मे ही सारी जिंदगी व्यतीत हो जाती है। थह मनुष्य- 
जन्म मे नये अशुभ कर्मों को रोक नही पाता, क्योंकि अज्ञान और मोह का इतना 
घना अधेरा उसके मन और बुद्धि पर छाया रहता है कि वह नवीन अशुभ कर्मों को 
आने से रोकने के बजाय और अधिक करमंदल इकट्ठे कर लेता है। उसे शरीर भी 
इतना सबल और मनोबलशाली नहीं मिलता कि वह तपश्चर्या करके तथा ज्ञान, 
दर्शन और चारित्र की उत्साहपूर्वक निर्मेल आराधना करके अपने जीवन मे पूर्व 
उपा्जित कर्मों को स्वंथा क्षय कर सके ओर नवीन कर्मों के प्रवाह को रोक सके । 
यही कारण है कि फिर वह अपने लिए जन्म-मरण के चक्र में परिभ्रमण करने की 
सामग्री जुटा लेता है और बरबस फिर से उसकी अनन्त जन्म-मरण की यात्रा शुरू 
हो जाती हैं । इसीलिए शास्त्रकार आगे स्पष्ट कहते हैं--“एवं जरगं तिरिक्लजोरणिं 
कुसाणुसत्तं च हिंडमाणा पावंति अणताइ दुकखाई पावकारी ।” अर्थात्‌ वे हिसादि 
पापकर्म करने वाले इस (पूर्वोक्त) प्रकार से नरको मे, तियंब्चयोनियों में और 
कुमनुष्यपर्याय मे चक्कर लगाते हुए अनन्त दु खो को पाते रहते है । 

'प्रायश ” शब्द का स्पष्टीकरण --मनुष्यपर्याय को पाने वाले जीवो में से कुछ 
ऐसे भी होते है, जो नरक से निकल कर सीधे मनुष्यपर्याय में तीर्थद्धूर, केवलम्नानी, 
मुनिव्नतधारी, श्रावकब्रती, था सम्यक्त्यी होते हैं; वे मनुष्यपर्याय मे दुर्भाग्य के शिकार 
नही होते और जिस प्रकार की कुमनुष्यत्वप्राप्ति का शास्त्रकार ने चित्रण किया है, 
उस प्रकार की स्थिति से कही अधिक अच्छी स्थिति वे प्राप्त करते है। इसीलिए 
शास्त्रकार ने मूलपाठ मे स्पष्ट कर दिया है--ते वि थे दीसंति पायसों विकम्बिगल- 
ख्था / इस 'पायसो” शब्द से यह स्पष्ट हो गया कि नरक से आकर मनुष्य 
पर्याय श्राप्त करने वालो मे तीर्थकरादि कुछ आत्मा इसके अपवाद हैं, जो अंधे, लगड़े, 
अपाहिज, रोगी, दुर्बल, निर्धन आदि भाग्यहीनता से भ्रस्त नही होते । 

कर्मफल भोगे बिना छुटकारा नहीं--कोई भी कर्म हो, वह अपना फल अवश्य 


देता है। हिंसा आदि दुष्कर्मों से रोद्र आदि परिणाम होते हैं और रौद्र आदि परिणासों 
से निकाचित रूप से कर्मबन्ध होता है,जिसे भोगे बिना कोई छुटकारा नही । वे तीर्थंकर 


श्रद श्री प्रश्नव्याकरण सूरज 


मुनि, चक्रवर्ती या राजा-महाराजा तक को भी नहीं छोडते, मामूली आदमी की तो 
बात ही बया है ? जैन इतिहास में आदि तीर्थंकर भगवान्‌ ऋषभदेव के जोवन का एक 
ज़्वलन्त उदाहरण इस विषय मे प्रस्तुत किया जा सकता है। लाभान्तराय कर्म के 
उदय के कारण उन्हें एक वर्ष मुनि के योग्य कल्पनीय आहार नही मिला, इस कारण 
उन्हें एक वर्ष तक अपना अभिग्रह तप करना पडा। इसी प्रकार राजा श्रेणिक ने रौद्ग- 
ध्यानवश निकाचित रूप से नरकंगति का बध कर लिया था । उसके पश्चात्‌ उन्होने 
क्षायिक सम्यवत्व भी प्राप्त किया, भविष्य मे तीर्थकर नामकर्म भी उपाजित किया, 
लेकिन उन्हे नरकगति मे अवश्य जाना पडा । मतलब यह है कि रौद्र परिणामवश, 
ऐसे गाढ़ रूप से बाधे हुए कर्मों का फल अवश्यमेव भोगना पडता है । इसी बात को 
शास्त्रकार ने स्पष्ट किया है--“न ये अवेदयित्ता अत्यि हु मोक्‍्खों सि।' 

प्राणवध के दुष्परिणामों को भयंकरता--पूर्वोक्त मूलपाठ के द्वारा हिंसा के 
कटुफलो का स्पष्टीकरण करने के बाद शास्त्रकार निष्कर्ष रूप में प्राणबध (हिसा) की 
भयकरता सक्षेप में बताते है--“एसो सो पाणवहस्स फलवियागों वाससहस्सेहि 
भुच्चती । ' एसो सो पाणवहो चंडो रुददो ' सरणवेमणसो ।' इसका अर्थ अत्यन्त 
स्पष्ट है, जिसे मूलार्थ मे हम दे आए हैं । हिंसा के भयकर फलो का निष्कर्ष बताने के 
साथ-साथ हिसा की भयकरता और कठोरता का वर्णन जो प्रारम्भ मे किया था, उस 
का ही दुबारा पुनरुक्ति करके भी चौथे सूत्र के प्रथम अधर्म द्वार के उपसहार के रूप 
मे निरूपण किया है । दुबारा उसी बात को दोहराने के पीछे यही आशय प्रतीत होता 
है, कि हिसा की निक्ृंष्टता या अकत्त व्यता की बात जनता के मत में जम जाय । 
हिंसा आदि की अनाचरणीयता या निकृष्टता की बात किसी व्यक्ति के दिल-दिमाग 
में जब अच्छी तरह ठस जाती है तो वह पुन. उस निक्ृृष्ट बात को ओर नही झुकता, 
उसमे प्रवृत्त नही होता । यही कारण है कि शास्त्रकार ने हिसा के स्वरूप वाले पाठ 
को, जो प्रारम्भ मे दिया गया था, उपसहार मे पुन. दोहराया है । 


एवमाहंंसु नायकुलतंदणो---हिसा के इस भयकर फलविपाक का निरूपण कोई 
कपोलकल्पित नही है, गौर न किसी राह चलते मनचले द्वारा ही बताया गया है, न 
शास्त्रकार की अपनी मनगढत बातें हैं। सवेज्ञ वीतराग तीर्थंकर ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महा- 
बीर स्वामी ने ही ऐसा कहा है । जो लोग यह कहते हैं कि यह शास्त्र किसी पुरुष का 
रचा हुआ नही है, या किसी मनुष्य का कहा हुआ नही है, यह तो सीधा ईश्वर के द्वारा 
कथित और रचित है, इस अपौरुषेयवाद का भी “एयमाहंसु नायकुलनंदणो' कहकर 
खण्डन कर दिया है। साथ ही इस बात का भी समाधान कर दिया है कि ये चड़खाने 
की गप्पे नही हैं, वास्तविक तथ्यपूर्ण बाते हैं और एक प्रामाणिक, सर्वप्राणिहितैषी, 
आप्तपुरुष, सर्वज्ञ द्वारा निरूपित हैं। ऐसा कहकर शास्त्रकार ने विनय भक्तिवश अपनी 
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स्यूनता भी प्रदर्शित कर दी है। जो आप्तपुरुष होते हैं, वे माता-पिता की तरह जगतू 
के जीबो के हितैषी होते हैं और उनमे किसी प्रकार का राग, दे ष या पक्षपात नहीं होता 
कि किसी भी प्राणी के लिए वे गलत, झूठी,अहितकर या दुःखकर बात कहें । वे जो कुछ 
कहते है, जगत्‌ के जीवों के प्रति वात्सल्य और करुणा से प्रेरित होकर एकान्त हित की 
बात ही कहते हैं । इसीलिए यहाँ भगवान्‌ महावीर के लिए वास्तविक विशेषणों का प्रयोग 
किया गया है---नायकुलनंदणों महुप्पा जिजो उ बोरवर वामधेज्जो ।! अर्थात्‌ श्ञातकुल- 
नन्‍्दन, महात्मा, जिन (वीतराग), वीरों में श्रेष्ठ महावीर नाम के तीर्थंकर ने ऐसा 
कहा है ।' 

'सिबेसि' शब्द---श्रीसुधर्मा स्वामी अपने शिष्य श्री जम्बूस्वामी से कह रहे हैं कि 
वत्स | ज॑सा मैंने श्रमण भगवान्‌ महावीर से इस अध्ययन का वस्तुतत््व सुना था, 
वसा ही सूत्ररूप मे सललन करके तुम्हारे सामने कहता हू । मैं ये वचन तीथंकर के 
उपदेश के आधार पर कहता हू, अपनी बुद्धि की कल्पना से नहीं । इस कथन से गुरु- 
भक्ति, शास्त्र की प्रामाणिकता, ओर सर्वेज्ोक्त वचन की जगत के लिए उपकारकता 
सिद्ध की गई है। अपना अभिमान छोडकर न प्नतापूर्वक ग्रुरु की अधीनता स्वीकार 
करने की बात भी इस पद से ध्वनित की गई है । 

इस प्रकार प्रश्त व्याकरण सूत्र का यह प्रथम अधर्म द्वार समाप्त हुआ । प्रश्न 
व्याकरण सूत्र में प्रथम आश्रव द्वार की 'सुबोधिनी” नामक हिन्दी व्याख्या भी सम्पूर्ण 
हुईं । 


द्वितीय अध्ययन : मुषावाद-आश्रव 

प्रथम अध्ययन में प्राणवध (प्राणातिपात) का विस्तार से सांगोपांग निरूपण 
किया गया । किन्तु वह प्राणवध (हिंसा) मृषावाद के द्वारा होता है ; क्योंकि मृषा- 
वाद भी क्रोध, लोभ, भय और हास्य से सम्पन्न होता है। क्रोधादि ही भावहिंसा के 
मुख्य कारण हैं। द्रव्यहिसा भी क्रोध, लोभ या भय आदि के निमित्त से होती है । 
अंत' प्रसगवश अब मृषावाद का निरूपण करते हैं--- 

मुषादाद का स्वरूप 
मूलपाठ 

इह खलु जम्बू | बितियं च अलियवर्श लहुंसग-लहुचवल- 
भणियं भयंकरं दुहकरं अयसकरं वेरकारगं अरतिरतिरागदोस- 
मण-संकिलेस - वियरणं अलियं नियडिसातिजोय बहुल नीयजण- 
निसेवियं निस्‍्संसं अपच्चय फ्ारकं परमसाहुगरहणिज्जं परपीला- 
कारक॑ परमकिण्हुलेस्ससहियं दुग्गइविणिवायविवद्‌डणं भवपुण- 
ब्भवकरं चिरपरिचियमणुगतं दुरंतं कित्तियं बितियं॑ 
अधम्मदारं ॥सू ० ५॥ 

संस्क्तच्छाया 

इह खलु जम्बू ! हितोयं चालीकवचन लघुस्वक-लघुचपलभ्रथितं, 
भयडूरं दुःखकरं अयशस्करं वेरका/रकसरतिरतिराग - हैं घसन संक्लेश- 
वितरणमलोक॑ निकृतिसाति(अविभ्म्भ)योपयहुल नीचजननिषेवितं नुशंसं 
(निःशंसं) अप्रत्ययकारक परमसाधुगहुंगीयं, परपोड़ाकारकं, परसकृष्ण- 
लेश्यासहित दुर्गेतिविनिषात विवर््धन भवपुनर्भवकरं जिरप्रिजितमनुगर्त 
बुरंतं कीतितं द्वितोयसधरस-द्वारम ।सू० ४॥ 

पदा्यास्थय--(इह) इस शास्त्र में, (डसु) बास्तव में, (जंदू) हे जम्दू ! 
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(बिलियं) दूसरा स्राभयहार (अलियबयणं) भुधावाद--असत्य भाषण है । यह (लहुसग- 
लहु॒चबलभणियं) जिनकी आत्मा ग्रुजगौरव से हीन है, तथा जो उतावले और चंचल 
हैं, उन्हीं के हारा बोला जाता है, (भयंकरं) स्व-पर में भय वा करने बाला है, 
(डुहकरं) दुःख का कर्ता है, (अयसकरं) अपकोति (बवनासोी) करते वाला है, (बेर- 
कारगं) बेर पैदा करने वाला है, (अरतिरतिरागदोसमणसंकिलेसवियरणं) अरति, 
रति, राग, हव और मानसिफ क्लेश को वेने वाला, (अलियं) झूठ, निष्फल या शुभ 
फल से रहित, (नियडिसातिजोयबहुलं) धूतता और अविश्वसनोय वचनों से प्रथुर, 
(नौयजणसेथियं) जाति आदि से नीच-होन लोगों द्वारा सेवित, (निस्‍्संसं) नृशंश, (ऋ' र) 
अथवा प्रशंसारहित, (अपल्जयकारकं) अविश्वासजनक, (परमसाहुगरह॒णिज्जं) योग, 
ध्यान आदि से उत्कृष्ट साधुओं हारा निनदनीय, (परपीलाकारकं) धृूसरो को पोड़ा 
पहुँचाने वाला, (परमकिण्हलेस्ससहियं) परम कृष्णलेश्या से युक्त, (बुग्गइविणिवाय- 
विवड्दर्ण) ढुर्गति में पतन की वृद्धि करने बाला, (भवपुणब्भवकरं) संसार में पुनः 
पुनः जन्म-पुतर्जन्म कराने वाला, (थिरपरिचियं) अनादिकाल से जीव का अभ्यस्त 
था परिचित, (अणुगतं) निरन्तर प्राप्त और (द्ुरंतं) कठिनता से अन्त होने योग्य 
अथवा अत्यन्त दारण फल वाला है, ऐसा (बितियं) दूसरा (अधस्मदारं) अधमे-आश्रव- 
द्वार, (कित्तियं) कहा गया है | 

मूला्थ--श्री सुधमस्वामी अपने शिष्य जम्बूस्वामी से कहते है-- 
हे जम्बु ' मृषावाद दूसरा अधमंद्वार है। यह मृषावाद गणगोरव से रहित हीन 
आत्माओं एवं उतावले ओर अतिचंचल लोगों द्वारा बोला जाता है। अपने 
ओर दूसरों में भय पंदा करने वाला है, दुःखजनक है, संसार मे अपकीर्ति 
(बदनामी) का जनक है, वेर पंदा कराने वाला है, रति-अरति, राग और 
दूं ष रूपी मानसिक संक्लेशों को पंदा करने वाला है, शुभ फल की दृष्टि से 
निष्फल या मठ है, धूतता माया-चारी ओर अविश्वसनीय वचन से भरपूर 
है, जाति, कुल आचरण आदि से हीन लोगो द्वारा हो सेवित होता है, 
प्रशंसारहित या क्रूर है, अविश्वास का जनक है, महापुरुष या साधघुजनो द्वारा 
गहित--निन्दनीय है, पर (जिसके लिए भूठ बोला जाता है,) उसको पीडा 
देने वाला हैं, उत्कट कृष्णलेश्या से युक्त है, दुगंति मे पतन की वृद्धि करने 
वाला है, संसार मे बार-बार जन्म-पुनर्जन्म आदि कराने वाला है, अनादिकाल 
से जीवो का परिचित-अभ्यस्त है, मिथ्यात्व अविरति आदि के प्रवाह के 
साथ लगातार लगा रहने वाला है, दारुण फल वाला होने से 
बड़ी मुश्किल से अन्त किया जाने वाला है। इस प्रकार दूसरे अधर्म (आश्वव) 
ढार-मृषावाद का निरूपण किया गया है | 
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व्याख्या 

प्राणवध नामक प्रथम आश्रवद्वार का वर्णन कर चुकने पर अब शसस्त॒कार 
'मुषावाद' नाबक द्वितीय आश्रवद्वार का निरूपण करते हैं। जिस प्रकार प्रथम आश्रव 
का वर्णन स्वरूप, नाम, साधन, कर्ता और फल इन पांच द्वारों में वर्गीकरण करके 
किया गया है उसी प्रकार द्वितीय आश्रव का वर्णन भी क्रमशः पांच द्वारों द्वारा शास्त्र- 
कार करना चाहते हैं। अत प्रसंगवश सर्वप्रथम शास्त्रकार मृषावाद के स्वरूप का 
निरूपण करते हैं । 

अलियवयण---मिथ्यावचन को अलीकवचन कहते हैं। व्यक्ति जब भन में 
यथार्थ से विपरीत सोचता है,तभी उसके वचन मे झूठ प्रगमट होता है । इसलिए अयथार्थ 
विचार का सम्बन्ध अयथार्थ भाषण के साथ अवश्यम्भावी है । 

लहुसग-लहुचचलभणियं---लघु का अर्थ हलका, हीन या तुच्छ होता है। 
जिनकी आत्मा लघु है यानी बात-बात मे ढिलमिल हो जाती है, जो अपनी बात के 
धनी नही होते--जरा-जरासी देर मे कहकर बदल जाते हैं, वे गुण और गौरव से हीन 
व्यक्ति लघुस्वक (हीन आत्माएँ) हैं ; साथ ही जो झटपट किसी बात को सोचे-विचारे 
बिना कह डालते हैं या चंचलतावश कुछ भी बोल देते है, ऐसे हीनात्मा तथा उतावले 
और चचल व्यक्तिओं द्वारा ही मृषावाद बोला जाता है । 


भयंकर---असत्य बोलने वाले व्यक्ति के मन मे अपने-आप भय पैदा होता है 
कि “कही मेरी कलई खुल गई तो, कही मेरा झूठ साबित हो गया तो, क्या होगा !” 
इस प्रकार डर के मारे उसके हाथ-पैर कापने लगते हैं। साथ ही असत्य भाषण परम 
धर्मात्मा पुरुषों, परहिततत्पर साधु महात्माओं तक को भी प्लभर में भयग्रस्त 
कर देता है । झूठे लोगो द्वारा किये गए मिथ्या दोषारोपण ने सुदर्शन सेठ सरीखे 
अतिधर्मात्मा पुरुषों और निर्मलचित्त साधुमहात्माओ को बड़े भयंकर दुश्चकर में डाला 
है । बड़ें-बडे प्रतिष्ठित लोगो ने मिथ्या अपवाद के डर से आत्महत्या तक करली है। 
अत यह असदिग्धरूप से कहा जा सकता है कि असत्य बड़ा भयकर और तमाम पापों 
का जनक है। 

हुहकरं-- असत्य वचन स्वयं बोलने वाले को और जिध्षके लिए वह बोला 
जाता है उसको, दोनों को दु ख देने वाला है। असत्य बोल कर या असत्याचरण 
करके व्यक्ति किसी आपत्ति या दु.ख्व से बच जायेगा या वह खूब पैसा कमा लेया, यह 
निरा भ्रम है। जो धीज अन्तरायकर्म के क्षयोपशम द्वारा प्राप्त होने वाली है, 
वह धरूठ बोल कर कैसे प्राप्त की जा सकेग्री ? या जो आफत वा बिपत्ति असाता- 
वेदनीय कर्म के उदय से आने वाली है, वह असत्य के बल पर कैसे टाली जा सकेगी ? 
अतएवं असत्यवचन संदेव दुःख का जनक रहा है और रहेगा । वर्तेमान में झूठ का 
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बोलबाला होने से कई लोग यह कहा करते हैं कि सत्य बोलने वाले को तो अनेक 
कष्ट सहने पड़ते हैं, इसलिए असत्य दुखकर न होकर सत्य ही दु खकर लगता है। 
परन्तु यह्‌ क्षणिक सुख की आ्रान्ति के कारण कहा गया है। सत्यवादी को प्रारम्भ मे 
कदाचित्‌ कुछ समय के लिए झूठे और धोखेबाज लोगों के बीच रहकर थोडा-सा कष्ट 
या आधिक हानि का सामना भले ही करना पड़े, लेकिन सदा के लिए उस पर दुख के 
बादल छाये नही रहेगे, वे जल्दी ही छेंट जायेंगे, और सत्य का सूर्य चमक उठेगा। सत्य 
भाषण का सुखद फल अवश्य ही मिलेगा । इसलिए शास्त्र में असत्य को दु खकर ठीक 
हो कहा है । सत्य ही अन्त मे विजयी और सुख का कारण बनता है। 


अयसकर---असत्य अपयश बढाता है। असत्य बोलने वाले की समाज और 
राष्ट्र मे कोई प्रतिष्ठा नही होती, लोग उसे अच्छी निगाहो से नहीं देखते । बडे से 
बडे इज्जतदार और यशस्वी पुरुष एक बार जब असत्य बोलकर सुखी और समद्ध 
बनना चाहते हैं ; तभी उनकी सबंत्र .अपकीति होती है, वे अपने मु ह पर सदा के लिए 
कालिख पोत लेते हैं। धर्मराज युधिष्ठिर ने अपने पक्ष के लोगो के दबाव मे आकर 
'अश्वत्थामा हुतो नरो वा कुजरों वा कहा, तभी से उनकी वास्तत्रिक कीति पर 
पानी फिर गया । इसलिए मृषाबाद अयश कारक है । 


वेरकारगं--कुलपरम्परा से चली आई हुई मैत्री को ध्वस्त कर परस्पर शत्रुता 
पैदा करने वाला यदि कोई उपाय ससार में है तो वह केवल 'असत्यवचन' है। मर्म- 
स्पर्शी वचन, अपशब्द, गाली, निन्दा, चुगली, अप्रिय या बुरे ववन आदि सभी असत्य 
में शुमार है। जो दूसरे को चोट पहुचने वाले, दुर्भावना से प्रयुक्त वचन है, वे सब 
आपस मे वैर बधाने वाले हैं। हमारा प्रत्यक्ष अनुभव है कि सर्वप्रथम मामूली कदु 
बचन से ही लडाई शुरू होतो है, बाद मे वह उग्ररूप धारण कर लेती है, और अन्त 
में, वह वैरपरम्परा पीढी दर पीढी चलती रहती है । 

अरति-रति-राग-दोस-मणसंकिलेसवियरणं--अरति (अप्रिय वस्तुओ या बातो 
से मन का उच्चाट), रति (प्रियवस्तुओ-इन्द्रियविषयों में रुचि), राग (धन स्त्री पूत्र 
आदि सासारिक पदार्थों के प्रति मोह, ममत्व), द्वेष (अप्रिय वस्तुओं से घृणा, विरोध 
आदि) ये सब मन के सक्लिष्ट परिणाम हैं । इन्हे पैदा करने मे मुख्य कारण असत्य- 
बचन है । किसी सच्चे और भावुक आदमी पर मिथ्या दोषारोपण लगते ही उसके चित्त 
मे उद्देत था उच्चाट पैदा हो जाता है। फिर किसी अच्छी वस्तु पर भी उसका चित्त 
नही लगता । विषयों मे आसक्ति बढाने वाली या कामोत्तेजक कहानिया श्य गाररस 
को पुष्ट करती हैं , ऐसे पापोत्तेजक घासलेटी साहित्य से मिथ्या कल्पनाओ द्वारा 
लोगो का चित्त विषयों के प्रति आहृष्ट हो जाता है,उसी में निरतर वे निमग्न रहते हैं, 
इससे फिर राग, मोह ओर द्वेष बढ़ता है। असत्य के कारण पैदा हुए अविश्वास से 
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कई लोगो में परस्पर ढं षन्माव पैदा हो जाता है, जो काफी वर्यों तक चलता रहता 
है । असत्य और अतिरजित कल्पनाओं से मन उस वस्तु के प्रति मोहित और आसक्त 
हो जाता है। उसके न मिलने पर मन में संक्लेश होता है । पूर्वोक्त चारों ही विकार 
मानसिक संब्लेश पैदा करने वाले हैं। इसलिए असत्य बचन मन के बलेश को 
बढ़ाता है । 

अलियं--असत्यवचन सदैव अशुभफल देता है ! इसलिए असत्य भाषण शुभ- 
फल की अपेक्षा से निष्फल है । 


नियडिसातिजोयबहुलं - असत्य स्वयं ही झूठ, फरेब, धोखेवाजी, धूर्तता, दम्भ 
और मायाजाल से भरा हुआ होता है। उससे कदापि किसी को सरल बनने की 
प्रेरणा नही मिलती । इसलिए असत्य घूर्तता, दम्भ, अविश्वसनीयता और जाल- 
साजी से भरा होता है | दूसरो को ठगने, धोखा देने या दूसरो को अपने जाल में 
फसाने के लिए मनुष्य असत्य का आख्रय लेता है। अपने द्वारा बोले हुए एक झूठ को 
सत्य सिद्ध करने के लिए मनुष्य व्यर्थ ही अनेक असत्यो व बनावट-दिखावट का सहारा 
लेता है । इसीलिए असत्य को धूत्तता, अविश्वास आदि का घर कहा है। मनुष्य झूठी 
कसमे खाकर, असत्य को सत्य का जामा पहना कर सत्य साबित करना चाहता 
है , मगर वास्तविकता कभी छिप नहीं सकती है। अत किसी ने ठीक ही कहा है-- 

“सचाई छिप नहीं सकतो बनावट के उसूलों से। 
कि खुशबू आ नहीं सकती, कभी कागज के फूलों से ॥” 

नोयजणनिसेविय-- मनुष्य की कुलीनता या उच्च जाति एवं कुल आदि की 
पहिचान बचन से होती है। दुराचारी, असभ्य, कुसस्कारी और पापात्मा मनुष्य 
नीचजन कहलाते हैं और ये नीचजन बात -बात मे झूठ बोलते हैं,कटु और असभ्य शब्दों 
का प्रयोग करते हैं। हीन आचार-विचारों के जमे हुए कुसस्कार ही नीचजनो को 
असत्य की ओर प्रेरित करते हैं। सदाचारी, सुसभ्य, धर्मात्मा और सुसंस्कारी मनुष्य 
उच्चजन कहलाते हैं। उच्चजनो की वाणी मधुर, सयत, सभ्य और सत्यपूर्ण होती 
है। उनकी वाणी में दम्भ, झूठ, फरेब, मायाजाल या धूतंता का पुट नही होता | यही 
कारण है कि नीचजन ही असत्य का सेवन करते हैं, वे सकट मे और आनन्द में हर 
समय असत्य को ही उपादेय समझते हैं । वे यही समझते हैं. कि सत्य से जीवन दु.खी 
होता है, असत्य ही जीवन में सुख का मूल है। जबकि उच्चजन सकट में भी असत्य 
का सहारा नही लेते । 

निस्‍्संस - असत्य भाषण नृशंस (घातक) मनुष्य का शस्त्र है। ऋर मनुष्य 
अपने नीच हृदय की प्यास झूठफरेब का जाल रच कर बुझाता है। अपनी नृशंसता 
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छिपाने के लिए यह किसी को झूठा अश्वासन देता है, किसी से कपटपूर्वक मधुर 
बोलता है, किसी को झूठ बोलकर फंसाता और सताता है। पापात्माओं के लिए 
तीतिकार कहते हैं -“सतस्यत्यद्‌ बचस्पत्यत्‌ कर्मज्यन्यद दुरात्मताम्‌' दुष्ट आत्माओं 
के मत में कुछ और रहता है, वचन से वे कुछ ओर ही बात प्रगट करते है और 
शरीर की चेष्टाएँ दूसरी ही तरह की दिखाते हैं। यानी तृशस्॒ के मन-वच न-शरीर सब 
में असत्यता ही भरी रहती है। इसीलिए असत्य को नृशस कहा है। अथवा इसका 
दूसरा रूप बनता है--नि'शंस', जिसका अर्थ होता है--प्रशसा से रहित । असत्य की 
कोई भी प्रशंसा नही करता । स्वयं असत्यवादी भी उसकी सा्वंजनिकरूप मे प्रशंसा 
कभी नहीं करता । इसलिए असत्य सदा अप्रशसनीय है । 

अपच्चयकारकं--असत्य सदा अप्रतीति पैदा करने वाला होता है। असत्य- 
भाषी पर किसी को प्रतीति या विश्वास नहीं होता । ऐसा व्यक्ति कदाचित्‌ सत्य भी 
बोलता हो, तो भी उस पर भरोसा नही बैठता । असत्यभाषण करने वाले को कोई 
जिम्मेवारी नही सौंपी जाती ; कोई आथिक कायें नहीं दिया जाता , उसके साथ 
लेनदेन का व्यवहार करने मे भी लोगो को सकोच होता है । इसलिए असत्य अविश्वास 
की खान है, अप्रतीति पैदा करने वाला है । 


ससार के सब कार्य या व्यवहार विश्वास के बल पर चलते हैं, लोग अपनी 
धनसम्पत्ति को विश्वास करके ही किसी के पास धरोहर रखते है या बैक मे जमा कराते 
हैं। सत्यवच न ही विश्वासजनक होता है। सांसारिक या पारमाथिक जितने भी कार्य 
हैं, वे सब विश्वासजनक सत्य पर आधारित हैं । क्या परिवार, क्‍या समाज और क्या 
राष्ट्र सर्वत्र पारस्परिक विश्वासजनक सत्य के आधार पर ही सारी सधिया, सम्बन्ध, 
लेनदेन, सहयोग के आदान-प्रदान आदि होते हैं। उनमे जहाँ जरा भी असत्य आया या 
एकबार भी किसी को असत्यता का आभास हुआ कि वहाँ अविश्वास की कुल्हाडी पड 
जाती है, जो जमे हुए विश्वास को उखाड़ देती है। पति-पत्नी मे परस्पर असत्य-वचन 
से मन ,फट जाता है, अविश्वास पैदा हो जाता है। इसलिए असत्य विश्वासघात 


करने वाला और अविश्वसनीय है। सत्य ही विश्वास पैदा करने के लिए अमोच 
अस्त्र है । 


परमसाहुगरह॒णिम्जं--असत्य उत्तम पुरुषो और विश्व हितैषी साधु-महात्माओं 
द्वारा सदा ही निन्दनीय और गहित होता है। असत्य उनके द्वारा इसलिए निन्दित है 
कि असत्य से जीवन के समस्त व्यवहार ठप्प हो जाते हैं, उन्नति रुक जाती है, आत्मिक 
उत्थान मे विष्न आ जाता है, सुख शान्ति लुप्त हो जाती है, विश्वास उठ जाता है । 
इसलिए वे हमेशा इस निन्दनीय असत्यमार्ग से दूर रहने का उपदेश देते हैं। जो उनके 
उपदेश से इस निन्‍्द्य असत्य पथ को छोड़ देता है, वह सुथी, शान्त, स्वस्थ, निर्भय, 
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विश्वस्त ओर आत्मविकास का पथिक बन जाता है। इसीलिए असत्य उत्तम जनों 
और साधुओ द्वारा निन्‍दनीय है । 


परपीलाकारकं--यह तो सर्व विदित है कि असत्य बचन से प्राणियों की हैरानी 
परेशानी बढ़ जाती है, जिसके प्रति असत्याचरण किया जाता है, उसके दिल को सख्त 
चोट पहुचती है। जितने भी पीड़ाकारी वचन--(भारो, काटो आदि आदेश कारक या 
काना, दुष्ट, चोर आदि सम्बोधन कारक वचन) हैं, वे सब असत्य में ही समाविष्ट हैं, 
इसलिए असत्य वचन परपीडाकारी है। कठोर, ककंश, हिसाकारी, छेदकारक, भेद 
(फूट) डालने वाली, मर्मस्पर्शी या अपशब्दमयी व्यग्यमयी वाणी दूसरो को सदा दुःख 
और पीडा ही पहुचाती है। प्रिय, हित, मित और सत्य १चन ही सबको शान्ति 
पहुंचाते हैं । 

परमकिण्हलेस्ससहियं अत्यन्त दुष्ट परिणाम ही परमकृष्णलेश्यारूप हैं। 
असत्य वचन और आचरण करने वाले के मन मे परमक्ृष्णलेशया की सभावना है। 
क्योकि जब मन मे अत्यन्त दुष्ट परिणाम होते हैं, तभी व्यक्ति सच्ची बात को विपरीत 
बनाने के लिए असत्य वचन का सहारा लेता है। परमक्ृष्णलेश्यारूप दुष्ट परिणामों 
के कारण जीव दुर्गति मे जाता है। यदि उस समय उसके आयु का बंध हो जाय तो 
वह अवश्य ही नरकयति का पथिक बन जाता है । जहाँ उसे असख्य वर्षों (सागरोपभ- 
काल) तक नरक के ८ खो मे पड़ें रहना पड़ता है। पर यह होता है केवल जरान्से 
काल्पनिक स्वार्थ या सुखानुभव करने के लिए, अथवा क्षणिक कषाय के आवेश में 
आकर असत्य वचन बोलने पर ! इसलिए असत्य वचन परमकष्णलेश्यायुक्त बनता है 
और जीव को नरकमामी बना देता है । 


कषाय के उदय के अनुसार मन, वचन काया की जो प्रवृत्ति होती है, उसे 
लेश्या कहते हैं। वास्तव मे देखा जाय तो लेश्या का सीधा सम्बन्ध मन से है। वचन और 
शरीर तो उसी के पीछे चलते हैं। इसलिए कषायसहित मन की तरयो को ही लेश्या 
कहना चाहिए । कषाय के दो प्रकार हैं--अप्रशस्त और प्रशस्त । अतः मन में जिस- 
जिस प्रकार के शुभ या अशुभ कषायों की तरंगे उठेगी, लेश्या भी उस-उस अकार की 
शुभाशुभ बनती जायगी । कृष्णलेश्या अत्यन्त रौद्ररूप है। मन में भयंकर, ऋर और 
तीज परिणाम होने पर ही कृष्णलेश्या होती है । परमकृष्णलेश्या तो क्ररातिकर परि- 
णाम होने पर होती है, जो असत्य भाषी मे मृषानुबंधी रोद्रध्यानवश होनी संभव है। 
इसलिए असत्य को 'परमकृष्णलेश्यासहित' बताया, वह ठीक ही है । 

दुग्गहजिणिवायविव डढर्ण---नू कि असत्य परमकृष्णलेश्या रूप होता है, इसलिए 
दुर्गतियो--नरक तियच गतियो--में जन्ममरण की वृद्धि करने वाला है। असत्यभाषी 
परमकृष्णलेश्या के वश दुर्गेति का बध कर लेता है। परन्तु उस बंध में वृद्धि तब होती 
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है, जब एकबार असत्य-आचरण करके किसी ने दुर्गंति का बंध कर लिया, फिर बार- 
बार असत्य का सेवन करे तो वह दुर्गति के अपने पूर्व बध में और भी वृद्धि 
कर लेता है। अथवा पहले असत्य सेवन के कारण जिसके प्रथम नरक की एक सामरो- 
पम की स्थिति का बन्ध हुआ तो फिर पुन पुन असत्य सेवन कर वह उस स्थिति 
(कालावधि) को और बढ़ा लेता है। यानी दूसरे ओर तीसरे आदि आगे के नरको में 
जाने की सामग्री जुटा लेता है । 

यद्यपि आयुकर्म का बन्ध समस्त आयु के त्रिभागो मे से किसी एक त्रिभाग में 
एकबार हो जाता है; लेकिन बाद मे समय-समय पर बधने वाले समयप्रबद्धों (एक 
समय में बधने वाले) आठो कर्मों का बंटवारा होता रहता है । जब शुभ परिणामों से 
बन्ध होता है तब शुभ प्रकृतियो की स्थिति और अनुभाग में वृद्धि होती है । और जब 
अशुभ परिणामों से बध होता है तब अशुभ प्रकृतियों की स्थिति और अनुभाग मे वृद्धि 
होती है। इस दृष्टि से असत्य सेवन पहले की बधी हुई दुर्गति की स्थिति को भी बढाता है । 

इस पद का दूसरा अर्थ यह भी हो सकता है कि असत्य दुर्गति मे गिरने को 
बढावा--प्रोत्साहन देता है । जब मनुष्य असत्य बोलता है तो बिना सोचे-समझे और 
नि.शंक होकर बोलता है, बल्कि वह असत्य की ही बारबार तारीफ करता है और मन 
ही मन असत्य से अपना काम बना लेने मे पूरा विश्वास रखता है, इस कारण दुगगंति गरं 
में होने वाले पतन को उसके व्यव हार से बढावा मिलता है। 

भवपुणब्भवकरं--असत्य ससार मे बारबार जन्म कराने वाला है। अकसर 
देखा जाता है कि एकबार जिस आत्मा का पतन हो जाता है, उसे उसके फल- 
स्वरूप नरकतिय॑चादि कुगतियो व कुयोनियो मे से किसी में जन्म लेना पड़ता है | 
वहाँ के खराब निर्मित्तों से उसकी आत्मा और अधिक पतित होतो जाती है, उसे 
आत्म-विकास के मुश्य साधन या निमित्त वहाँ मिलते ही नही । फलत उसकी आत्मा 
धर्माचरण से शुन्य होकर बार-बार उन्हीं-उन्‍्ही योनियो मे जन्ममरण के भवरजाल मे 
गोते खाती रहती है । इसलिए असत्य जन्म जन्मान्तर का लगातार ताता लगाने भे बहुत 
बडा कारण है । 

चिरपरिचियं--असत्य चिरकाल से जीव का परिचित है। क्योकि नरक और 
तिर्यश्चगतियों में तो सत्य का नाम भी सुनने को नहीं मिला । वहाँ तो प्रवाहपेक्षया 
अनादिकाल से मिथ्यात्वरूपी अन्धकार में ही आत्मा डूबा रहा, उसे सत्यरूपी सूर्य के 
दर्शन हुए ही नही । इसी प्रकार वर्तमान काल में जो असत्य सेवन करेगा, उसे आगामी 
काल में असत्य के फलस्वरूप सत्य के दर्शन होने कठिन होंगे, वह असत्य में ही लिपटा 
रहेगा । इसीलिए असत्य को जीव का चिरपरिचित या दीर्घेकाल से अम्यस्त कहा है। 

अण्‌ गतं--असत्य जीव का परम्परागत साथी भी रहा है;क्योकि नरक, तिर्यड्च 
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या कुमनुष्यपर्याय में आत्मा अनादिकाल से मिथ्यात्य, अविरति आदि प्रवाहों में बहता 
रहा; इसलिए वहाँ सत्य का अनुगामी या साथी बतना तो कठिन ही था । अत. भिथ्यात्व 
आदि के सतत प्रवाहों मे असत्य ही जीव का अनुगामी रहा, साथी बना और अब 
भी है। इससे एकबार दोस्ती कर लेने पर पिंड छुडाना बडा ही कठिन और दुर्वार 
होता है । 

दुरन्‍्तं--असत्य का अन्त करना बडा ही दुष्कर है। अथवा असत्य का अन्त 
यानी परिणाम कई सागरोपमो पर्यन्त दुखद और बुरा ही होता है। इस लोक 
में भी असत्य के परिणामस्वरूप शासको द्वारा जिल्लाछेद, देश निकाला या गधे पर 
बिठा कर नगर में घुमाना आदि कठोर दण्ड दिया जाता है, समाज में भी उसकी 
निन्‍दा और बदनामी होती है । परलोक मे भी उसे नीच गति और नीच कुल आदि 
अधम स्थान मिलते हैं,जहाँ सख्यातीत समय तक उसे नाना प्रकार के दु ख्वो और यात- 
नाओ को विवश होकर भोगना पडता है । इसीलिए असत्य को दुरन्त अर्थात्‌ दु खान्त 
या दुष्परिणामी कहना यथार्थ है । 

इस प्रकार द्वितीय अधर्मद्वार यानी पाप के उपाय-असत्य के स्वरूप का 
का निरूपण किया गया है। 


मृषावाद के पर्यायवाचोी नाम 
मृपावाद के स्वरूप का वर्णन करने के बाद अब शास्त्रकार करमप्राप्त मृषावाद 
के पर्यायवाची नामो का उल्लेख करते है-- 


मूलपाठ 

तस्स य णामाणि गोण्णाणि होंति तीसं, तंजहा-१ अलियं, 
२ सढं, ३ अणज्जं, ४ मायामोसो, ५ असंतकं, ६ कूडकवडम- 
वत्थुगूं च, ७ निरत्थयमवत्थयं च, ८ विद्देसग़रहणिज्जं, 
९ अणुज्जुकं, १० कक्‍कणा य, ११ वंचणा य, १२ मिच्छापच्छा- 
कडं च, १३ साती उ १४ उच्छन्नं (उच्छुत्त), १५ उक्कूलं च, 
१६ अट्ट' १७ अब्भक्खाणं च, १८ किव्विसं, १६ वलयं, 
२० गहणं च, २१ मम्मणं च, २२ नूमं, २३ निययी, 
२३ अपच्चओ, २५ असमओ, २६ असच्चसंधत्तरां, २७ विवक्‍्खो, 
२८ अ (उ) वहीयं॑ (आणाइयं) २६ उवहिअसुद्ध, ३० अवलोवोत्ति। 
अवि य तस्स (बिह्यस्स) (इमारि) एयाणि एवमादीणि 
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(एवमाइयाणि एयाणि) नामधेज्जाणि होंति तीसं सावज्जस्स 
अलियस्स वय (३) जोगस्स अणेगाईं ॥ सू० ६ ॥ 
संस्कृतच्छाया 

तत्य च नासानि गोणानि (शुण्पानि) भवन्ति त्रिशत्‌; तथथा-- 
१ अलोकं, < शरठं, ३ अन्याय्यं (अनाय॑ ), ४ सायामृषा, ५ असत्कं, ६ कूट- 
कपटावस्तुक॑ ७ निरर्थकमपार्थक'॑ च, ८ विद ष-गहुंणीयं, ८ अनुजुकं, 
१० कल्कना च, ११ वंचना च, १२ मिथ्यापश्चात्कृतं ज, १३ सातिस्तु, 
१४ अपच्छन्न॑ (उच्छन्नं, उत्सूत्र ), १५ उत्कूल च, १६ आत्त, 
१७ अम्यास्यानं, १८ किल्विषं, १९ बलयं, २१ गहने च, २१ सन्‍्सन॑ च, 
२२ नुम॑ (पिधानं), २३ निकृतिः, २४ अप्रत्ययः, २५ असमय! (असम्मत ) 
२६ असत्यसंधत्वं, २७ विपक्ष.. २८५ उपधोक (आज्ञातिगं, अपधीकं) 
२६ उपध्यशुद्ध, ३० अवलोप: इति । अपि च _तस्य (द्वितोयस्थ) (इमानि) 
एतान्येवसादीनि (एवमादिकानि एतानि) नास्॒धेयानि भवन्ति शज्रिशत्‌ 

सावशस्यालीकस्य वचोयोगस्थानेकानि ॥ सू० ६ ॥ 

ह पदार्थास्वय--(य) और, (तस्स) उस असत्य के (गोण्णाणि) गरुणनिष्पन्न- 
सार्थक, (तीस) तीस, (गामाणि) नाम (होंति) होते हैं । (तंजहा) वे इस प्रकार हैं-- 
(अलियं) अलीक, (सं) शठ-शाद्य-धूतंता, (अणज्जं) अनाय॑ लोगों का कर्म अथवा 
अन्याययुक्त, (मायामोसो) माया-कपट-सहित मृषा-झठ अर्थात्‌ दम्भ, (असंतकं), असत्‌ 
(अविद्यमान) या अप्रशस्तपदार्थों का कथन करता, (कुडकवड़मव त्यु) दूसरो को ठगने के 
लिए होनाधिक कहना, बचन-विपर्यास करना, अविद्यमान वस्तु का कथन करना, 
(निरत्ययमवत्थयं ) सत्य अर्थ से हीन, सत्य-अर्थशुन्य बोलना, (विदेसगरह॒णिज्ज) विद्व थ 
या डाह के कारण दूसरे के प्रति निन्दामय बचन बोलना, (अणुज्जुकं) सरलतारहित 
बक़्तापृर्वके कथत, (कक्कशा य) साथा या पाप का वचन कहना, (य) तथा 
(बंजणा) ठगना, धोखा देना, (मिच्छापच्छाकड्ड) सिथ्यारूप होने से न्यायवादियों हारा 
पीछे किया गया या छोड़ा गया, (अथवा भिश्यारूप क्यचन ओर बाद सें पीठ पीछे से 
अवणेबाद ओलना) (साती उ) अविश्वासरूप, (उच्छन्नं) अपने दोषों और दूसरे के 
गुणों को ढांकने वाला बचन, अथवा (उच्छुत्त) उत्सुन्नप्ररूपण करना--शास्त्र से 
स्यूताधिक था विपरोत प्ररूपण करना (च) और (उक्क्ल॑ं) न्याय सांग से स्रष्ट करने 
दाला या न्‍्यायरुप नदीप्रवाह के तट से अलग करने वाला वचन (चल) और (अट्ट) 
आते-पोड़ित का वचन, (शव) और (अन्मक्लथाण) मिथ्या दोधारोपण करना, (किव्थिस) 
पापजनक वचन, (बलयं) चूड़ो के समान बात को गोलसोल या धुसाफिरा कर कहता- 
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(थ) और (मह॒र्ण) गहन-गूढ़ बचन, जिसको याह का पता न लग सकते, ऐसा वचन, 
(थ) और (मम्मर्ण) अस्पष्ट वचन, (नूसं) दूसरे के गुणों को ढांकने के लिए दककत 
के समान आचक्छादनरूप दखन, (निययी) अपनी साथाचारो को छिपाने का बचत, 
(अपर्वओ) अप्रतीतिजनक वचन, (अससओ) समय-सिद्धान्त से विपरीत वचन या 
शिष्ट पुरुषों द्वारा असम्भत बच्चन, (असच्चसंधत्तण) अतत्य से मेल खाता हुआ वचन 
अथवा असत्य संधा-अभिप्रायरुप, प्रतिशारुप बच्चन, (जिवक्खो) सत्य अथवा धर्म से विपल 
बचन, (उबहोयं) उपधि-माया पर आधारित वचन अथवा (अवहीयं) तुच्छ बुद्धि से 
कहा गया वचन, (उवहि असुद्ध ) कपट से युक्त सावख्च अशुद्ध वचन, (अवलोयो) वस्तु की 
वास्तविकता को छिपाने-लोप करने वाला वचन, (हति) इस प्रकार (अपि ज) और भी 
(तस्स) उसके, (बिदयस्स) द्वितोष आश्रवद्वार के (एयाणि-इमाणि) ये (एवमादीणि) ऐसे 
हो और भो (तस्स) उसके (तीस) तोस (मामघेज्जाणि) नाम हैं उस, (सावहा-पापरूष, 
(अलियस्स) असत्य, (बयजोगस्स) वचनथोग के, (अणेगाइ) अनेक नाम (होंति) हैं । 

मूलार्थ--उस असत्य वचन के गुणनिष्पन्न (सार्थक) तीस नाम हैं । वे 
इस प्रकार है --(१) अलोक-मिथ्यावचन, (२) श5-शठजनों द्वारा आचरित 
शार्यवचनरूप असत्य (३) अनाय॑ मनुष्यों का कर्म या अन्याययुक्त असत्य, 
(४) कपटसहित भूठ (५) असत्‌ (अविद्यमान) या अप्रशस्त वस्तुओं का कथन, 
असत्य, ६) क़ुट-कपट, अवस्तु नामक असत्य, (७) निरर्थक ओर गलत अर्थ 
वाला असत्य, (७) विद्वेष से परनिन्दारूप कथन वाला विद्ध षगहंणीय 
नामक असत्य (६) टेढा या व्यंग्य पूर्ण बोलना-अनूजुक नामक असत्य, 
(१०) मायारूप या पापरूप कल्कना नामक असत्य, (११) धोखेबाजीरूप 
बंचना नामक असत्य, (१२) न्यायवादियों द्वारा छोड़े हुए मिथ्यावचनरूप 
मिथ्यापरचात्कृत नामक असत्य, (१३) अविश्वस्त वचन रूप साति नामक 
असत्य, (१४) अपने और दुसरे के गुणों को ढंकने वाले वचनो से युक्त उच्छन्न 
या अपच्छन्न नामक असत्य अथवा सूत्रविरुद्ध प्ररूपणारूप उत्सूत्र नामक 
असत्य, (१५) न्यायमार्ग की मर्यादा को लांघकर बोलने या न्याय पथ से अ्रष्ट 
कर देने वाला उत्कूल नामक असत्य, (१६) आत्तं-पीड़ित मनुष्य के वचन रूप 
आतं॑ ताम का असत्य, (१७) सहसा किसी पर मिथ्या दोषारोपण करना, अभ्या- 
ख्यान नामक असत्य, (१८/ पापजनकवचनरूप किल्विष नाम का असत्य, 
(१६) गोल-मोल बात करने को वलय नामक असत्य कहते हैं, (२०) गूढ़ 
बातें करना, जो किसी की समझ में न आवबे ऐसा वचन, गहन नामक असत्य 
है, (२१) अस्पष्ट वचनरूप मम्मण नाम का असत्य (२२) दूसरे के गुणों 
को ढक देने के रूप में 'नूम”' नामक असत्य, (२३) अपनी मायाचारी को 
छिपाने वाला निकृति नामक असत्य (२४) अप्रीतिकर वचन के रूप में अप्रत्यय 
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नामक असत्य (२५) ऐसा बचन, जो सिद्धान्त या शिष्टजनों से सम्मत न हो, 
वह असंमत या अससय नामक असत्य, (२६) भूठी प्रतिज्ञा करने या कसमें 
खाने के रूप में असत्य संधत्व नायक असत्य है, अथवा असत्य से मेलखाता या 
असत्य अभिप्राय वाला वचन भी असत्य संघत्व है (२७) धर्म या शिष्ट पुरुषों 
के प्रति विपक्षी वचन विपक्ष नामक असत्य है, (२८) माया पर आधारित वचन 
उपधि नाम का, या तुच्छब॒ुद्धि से कहा गया वचन, अपधी नाम का असत्य है, 
(२६) कपटयुक्त सावद्य अशुद्ध शब्दों का कथन उपध्यशुद्ध नामक असत्य है। 
और (३०) वस्तु के सदुभाव का लोप करने वाला वचन अपलोप नामक 
असत्य है । 

इस प्रकार उस द्वितीय आश्रव द्वार मृषावाद (असत्य) के ये तीस नाम 
हैं। तथा उस पापरूप असत्य वचन योग के ऐसे ही और भी अनेक नाम 
होते है । 

व्याख्या 

प्रस्तुत सूत्रपाठ में असत्य के ग्रुणनिष्पन्न एवं असत्य के स्वरूप को स्पष्ट 
करने वाले सार्थक तीस नाम बतलाए हैं। अन्त में, यह भी कह दिया है कि इसके 
केवल ३० नाम ही न समझ लेने चाहिए, अपितु ओर भी अनेक नाम हो सकते हैं । 
जो वचन सावद्य (पापरूप) एवं असत्य अर्थ के प्रतिपादक हों, उन सबको असत्य समझ 
लेना चाहिए | इसी को शास्त्रकार स्पष्ट करते हुए कहते हैं---'एबमादीणि अशेगाई 
तस्स सावज्जस्स अलियस्स वयजोगस्स नामधेज्जाणि होंति ।' 

असत्य शब्द का अर्थ--'सद॒भ्यो हित सत्य! इस व्युत्पत्ति के अनुसार जो 
प्राणिमात्र के लिए सर्वंधा और सर्वदा हितकर हो , वह सत्य है, और सत्य से जो 
विरोधी-विपरीत हो, वह असत्य है! इसी प्रकार सत्य का एक अर्थ यह भी है कि 
जैसा देखा हो, जैसा सुना हो, जैसा सोचा-समझा हो, जैसा अनुमान किया हो, मन- 
वचन-काया से प्राणिहित को सामने रखकर वैसा ही प्रगट करना ।” इससे विपरीत 
कथन असत्य है । जैसे विद्यमान पदार्थ को अविद्यमान कहना तथैव अविद्यमान को 
विद्यमान कहना असत्य है| इसी प्रकार सुनी, देखी, सोची-समझी कुछ और बात 
हो किन्तु कहना कुछ और हो, यह भी असत्य है । अपनी बात को, अपने भावों को 
छिपाना भी असत्य है; गोलमोल, अस्पष्ट, द्वधर्थक-गूढ या निरर्थक वचन कहना भी 
असत्य है । इसी प्रकार धूतंता, धोखा, छल या वचना की दृष्टि से, किसी को ठगने 
और अपने जाल में फसाने की नीयत से मोठा बोलना भी असत्य है, दूसरो को पीडा 
या हानि पहुँचाने वाली वाणी या ऐसी तथ्यपूर्ण बात भी,जिससे प्राणि-हिसा की सभावना 
हो, जिस वचन से अशान्ति, उपद्रव, झगड़े या बैमनस्थ पैदा होता हो, वह वचत भी 
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अहितकर होने से सच कहे जाने पर भी परिभाषा के अनुसार असत्य में गिना जाता है । 
निन्‍्दा, गाली, अपनी प्रशसा, चुगली,ईर्ष्या, दूसरो पर दोषारोपण, क्रीध,या अभिमानपूर्वक 
डीग मारने, दूसरे को नीचा दिखाने या वदनाम करने के लिए बोले जाने वाले शब्दों में 
अतिशयोक्ति---बढ़ा-चढा कर कहने की वृत्ति---आ जाती है, इसलिए ये सब असत्य 
के अन्दर ही गतार्थ हो जाते हैं । हास्य के वश, रोष के वश, लोभ या स्वार्थ के वश 
मनुष्य न कहने योग्य बात कह जाता है, वह भी असत्य है। इसी प्रकार किसी को 
बचन देकर बाद में बदल जाना, मुकर जाना, विश्वासधात करना, सत्य को छिपाना, 
प्रतिज्ञा करके इन्कार कर जाना, आदि सभी असत्य मे शुमार हैं। मतलब यह है कि 
जो वचन सभी प्राणियों के लिए हितकर न हो, जिससे अपने आपका मन भी भय, 
क्षोभ आदि मानसिक सक्‍लेश मे पड़ें, उसे असत्य समझ लेना चाहिये । 


नीचे हम शास्त्रकार के द्वारा उल्लिखित असत्य के ३० नामो का आशय 
क्या है ? इसके ये पर्यायवाची शब्द क्यो हैं ? इसका क्रमश. विश्लेषण करते हैं-- 


अलिय--मिथ्या कथन का नाम अलीक है। मनुष्य क्रोध, लोभ, हास्य, भय, 
स्वार्थ, द्व ष, ईर्ष्षा आदि के वश झूठ बोल देता है। उसका इन विकारों के अधीन 
होकर बोलना स्वपर के लिए हितकर नही होता । वह दोनों को हानि पहुंकाने वाला 
होता है। इसलिए 'अलीक' को भृषावाद का भाई कहने मे कोई अत्युक्ति नहीं । 

सढ--कई बार मनुष्य अपने स्वार्थ को सिद्ध करने के लिए दूसरो के साथ 
शठता---दुष्टता से भरे वचनों का प्रयोग करता है। वह समझता है कि इस प्रकार 
के दुवेचन या धमकी भरे वचन, अथवा डाट-फटकार के वचन से मैं दूसरों पर 
रौब गाठकर, अपनी धाक जमा कर, या दूसरों को कायल करके अपना मतलब सिद्ध 
कर लूगा; मगर उसके वे दुष्टवचन, जिनमें असत्य का जहर मिला होता है, 
दूसरे को पीडा तो पहुँचाते ही हैं, उसके स्वयं के लिए भी हितकर नहीं 
होते । इससे भयकर कमंबन्ध होते हैं। इसलिए शठ या शाठच को असत्य का 
पर्यायवाची यथार्थ ही कहा है। वास्तव मे शठतापूर्ण वचनों से किसी पर स्थायी 
प्रभाव नही डाला जा सकता और न सुख शान्ति ही प्राप्त की जा सकती है। इससे 
तो प्राय. वैर विद्वेष की परम्परा ही बढती है। 


कई लोगों का कहना है कि “शठे शाठ्मं समाचरेत्‌र इस नीति के अनुसार 
ससार मे चलने वाला सुखी रहता है। परन्तु यह नीति धर्मलक्षी सच्ची नीति 
नहीं है । किसी ने शठता की, उसे के बदले में यदि दूसरा भी शठ्ता करता है तो 
उससे समस्या का वास्तविक हल नहीं होता। बल्कि कई बार तो समस्या उलझ 
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जाती हैं भर वैर, हे ष, छल, दुष्टता और ट्विसात्मक सघर्ष की परम्परा बढती जाती 
है । भतः इस दुर्नोति के बदले “शठे सत्य समाचरेत्‌' वाली सुनीति को अपनाना ही 
श्रेमस्कर है । 

अथज्जं---असत्य वस्तुत: अनाये कम है ; आयंकर्म नहीं। अनाये लोग प्राय. 
अपना व्यवहार धोखा, छल, फरेब, झघायाजाल, बे-ईमानी, ठगी, चकमा आदि के 
सहारे चलाते हैं, वे सत्य को पास ही नही फटकने देते । असत्य ही उन्हें जन्मधघुट्टी मे 
मिला होता है ; असत्य पर ही उनका भरोसा, श्रद्धा, बल, दारोमदार, आधार या 
विश्वास होता है। रातदिन असत्य का ही चिन्तन और अभ्यास उन्हे अनार्य बना 
देता है। आर्गत्व के सस्कार उन्हें मिल ही नही पाते । इसलिए अनायों द्वारा आचरित 
होने के कारण अथवा अनायों का कममें होने के कारण असत्य को अनार्ण ठीक ही 
कहा है | आर्य सत्यनिष्ठ और समस्त हेय कार्यों से दूर रहेगा । हिंसा, असत्य आदि 
भी हेय कार्य हैं, इसलिए अनार्ण व्यक्ति ही सत्य को दबा कर असत्य का आचरण 
करने का दुःसाहस करता है । 

प्रायामोसो---माया और मृषा (झूठ) दोनों जब घुलमिल जाते हैं, तब उनकी 
शक्ति दुगुनी हो जाती है। फिर 'एक तो करेला, फिर नीम का चढा' इस कहावत के 
अनुसार असत्य बहुत ही जोरशोर से फ़लता-फूलता है । खुल्लमखुहला असत्य बोलने 
की अपेक्षा उस पर सत्य का मुलम्मा चढ़ा कर कपट और दम्भ से युक्त असत्य बोलना 
तो और भी ज्यादा खतरनाक है। मायाचार (दम्भ, दिखावे) के साथ असत्य भाषण 
भी व्यक्ति तब ही करता है, जब दूसरों को वास्तविक स्थिति से अनरभिश रखने का 
इरादा होता है, अथवा अपनी निन्‍्दतीय वासना पूरी करने की लालसा होती है। कई 
लोग अपने स्वार्थ या लोभ मे अधे होकर व्यापार के क्षेत्र मे ऐसा किया करते हैं । 
ग्राहक जब उनसे पूछता है कि इसके दाम आप जधिक तो नहीं बता रहे हैं ? तब वह 
प्राय: जवाब देता है---“ज्यादा ले सो छोरा-छोरी खाय, ज्यादा ले सो गाय खाय ।” 
इस कथन से ग्राहक तो यह समझता है कि दुकानदार कसम खाकर कह रहा है कि 
जो ज्यादा ले वह गो को खाए या लड़के-लड़की को खाए ।' परन्तु बात कुछ बौर 
ही होती है। वह यह 'कि छोरा-छोरी खाय या गाय खाय', यानी गाय के खाते में 
या लड़के-लड़की के खाते से जमा किए जाते हैं। वे गाय या लडके-लडकी के लिए 
खर्च किये जाते हैं। यह है कपटसहित मिथ्यावचन का रूप । कई विवाह सम्बन्ध कराने 
वाले दलाल भी ऐसा कपटमिश्रित झूठ का प्रयोग किया करते हैं। एक दलाल लड़की 
वाले के यहाँ एक ८० साल के बूढ़े का रिश्ता (सगाई सम्बन्ध) तय करने गया तो वहाँ 
उससे पूछा--लड़का कितने साल का है, जिसकी सगाई तुम मेरी कन्या के साथ करना 
चाहते हो ? तब उसने उत्तर दिया---'उगणीसा, बीसा, बीसा, इक्कीसा-एसो एसी 
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के हैं। यानी '१६-२०--२०-२१ ऐसा-ऐसा कहते हैं ।' कन्या के पिता ने सोचा-'लड़की 
के लिए २२-२१ साल का जवान वर मिलता है तो सगाई तय कर ली जाय ।' 
उसने दलाल से कहा-- हमारी लड़की के साथ उस लड़के का रिश्ता पक्‍का । लो ये 
रुपये भेंट के !' यों कहकर उन्होने दलाल को काफी रुपये दिये। इधर बूढ़े 
वरराज से भी उसने काफी रुपये ऐठे ही थे । विवाह मे फेरों के समय जब बूढ़े 
वरराज घोडी पर बैठ कर दुल्हे बतकर आए तो कन्यापक्ष के लोग आश्चर्य मे पड़ 
गए। आपस में काताफूसी करने लगे---यह वर तो ८० साल का बूढ़ा है। क्‍या इसी 
के साथ लडकी का रिश्ता तय हुआ है ? सयोगवश धूर्त दलाल भी वही आया 
हुआ था। उससे लडकी के पिता ने पूछा--'अरे ! तुम तो लड़का २०-२१ साल का 
बता रहे थे, यह तो ८० साल से कम का नही जेंचता। क्‍या बात है ? तब उससे 
रहस्य खोला “कि मैंने जो कहा था, उन्हें जोडकर देखलो, मैंने कुछ झूठ बोला है क्‍या ! 
१६-२०-२० और २१ चारो मिलकर सख्या पूरी ८० होती है। इसीलिए मैंने अन्त 
में कहा भी था कि एसी एसी के हैं । यानी ८०-८० कहते हैं।' कन्या के पिता ते 
दलाल को खूब डाटा फटकारा , पर अब क्‍या हो सकता था ? आखिर वह 
रो-धो कर रह गए और लडकी बूढ़ें के साथ ब्याहनी पडी । यह था मायापूर्वक मृषा 
वचन का प्रयोग ! यह कोरे असत्य से भी कई गुना अधिक खतरनाक होता है। इसी 
प्रकार कुछ लोग ऊपर से वैराग्य की बाते करके, सन्याक्त या साधु के वेष का डोल 
दिखाकर लोगो को त्याग की ओट में खूब फसा लेते हैं। मधुर ओर शास्त्रीय वचनों का 
वे ऐसा जाल रचते हैं कि आगन्तुक आकर्षित होकर उनके चगुल में फस ही जाता है । 
और जो कुछ भी द्रव्य होता है, वह उन्हें दे बैठता है। यह है मायासहित वचनचातुरी, 
जो असत्य को भी मात कर देती है। इसलिए मायामृषा को असत्य की दादी कहा 
जाय तो कोई अत्युक्ति नहीं होगी । 


असतक---असत्‌ यानी अविद्यमान वस्तु का प्रतिपादन विद्यमान के रूप में 
करना असत्क कहलाता है, अथवा अप्रशस्त का बखान करना भी असत्क कहलाता 
है । क्योकि असत्‌ शब्द के दो अर्थ हैं--अविद्यमान और अप्रशस्त | जो चीज विद्यमान 
न हो उसे विद्यमान बतलाना तो मिथ्यावचन है ही, खराब वस्तु की बढाचढा कर 
तारीफ करना भी असत्यमिश्रित कथन होने से असत्यवचन ही है । वास्तव मे देखा 
जाय तो मनुष्य कई बार स्वार्यवश या अपनी सामाजिक प्रतिष्ठा बनाये रखने के 
लिहाज से अपनी स्थिति को वैसी न होते हुए भी बढाचढ़ा कर बताता है अथवा 
किसी में कोई ग्रुण न होने पर भी उसमें उस गुण का अस्तित्व बतलाता है, यहू 
सरासर झूठ है। कई दफा दूकानदार अपनी वस्तु को बेचने के लिहाज से यह बस्तु 
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खराब हो, तो भी उसकी खूब तारीफ करके ग्राहक के गले मढ देता है | यह भी असत्य 
और बे-ईमानी का ही एक प्रकार है। 
डकवडमवत्यु--इस पद में तीन शब्द हैं, उनको मिला कर एक पद कर 

दिया गया है--कूट, कपट और अवस्तु । दूसरों को ठगने के लिए हीनाधिक कहना 
कूटबचन है, वचन का विपर्यास-विपरीतता कर देना यानी आशय को बदल देना 
कपट है । किसी ने किसी से कहा कि मुझे फला दिन तुमने ५०) रु. देने को कहा 
था, तब बहु कहे कि “मैंने कब कहा था ? मैंने तो फला चीज के बदले में ५०) रु. 
देने को कहा था ।' इस प्रकार बचन को या कहने के आशय को रहोबदल कर देना 
कपट कहलाता है। इसी तरह जिस वस्तु का अस्तित्व ही नही है, उसका प्रतिपादन 
करना अवस्तु कथन है । जैसे कोई कहे कि-'उस वष्यापुत्र से मैं कल मिला था।' 
बन्ध्या के पुत्र होता ही नही, तब उससे मिलना तो दुर रहा । इस प्रकार अस्तित्व- 
हीन वस्तु का कथन करना अवस्तु है। शास्त्रकार ने इन तीनों वचनों में थोड़ा-बहुत 
अन्तर होने के कारण तीनो को सम्मिलित करके एक नाम से असत्य के पर्यायवाची 
शब्द के रूप मे गिताया है । 

वर्तमान राजनीति और समाज एवं राष्ट्र की नीति बहुत दूषित हो गई है । 
वह ॒धर्मलक्षी नीति न रहकर कूंटनीति बन गई है। यही कारण है कि राष्ट्र- 
राष्ट्र मे, राष्ट्रीय सरकार और जनता मे, समाज और उसके सदस्यों मे परस्पर 
अविश्वास, आशका, अशान्ति बढती जा रही है । कुटनीति के कारण न उसके आचरण 
करने वाले को ही शान्ति मिलती है और न जनता को ही । व्यापारिक जगत में भी 
बचन देकर बदल जाना, बे-ईमानी, मिलावट और धोखाधडी करना आम बात 
हो गई है। इसीलिए कूट, कपट और अवस्तु को शास्त्रकार ने असत्य की कोटि में 
बताया है । 


मगर एक बात निश्चित है कि कोई व्यक्ति चाहे जितनी कृटनीति को अपना 
ले, एक न एक दिन उसकी कलई खुले बिना नही रहती । चाहे वह व्यापारी हो, 
चाहे राजनीतिन्ष हो, और चाहे वह अ्रष्टाचारी नेता ही क्यो न हो, अधिक दिन 
तक कोई भी व्यक्ति जनता, समाज या राष्ट्र की आँखों मे धूल नहीं झौंक सकता । 
जब उसकी कूटनीति की पोल खुलती है तो वह ऐसे गिर जाता है, जैसे आसमान से 
कोई चीज गिरी हो । वह जनता की नजरों में गिर जाता है, समाज और परिवार 
में उसकी इज्जत खत्म हो जाती है; वह कही का भी नहीं रहता। लाभ से कई 
गुनी हानि उसे उठानी पडती है, मानसिक परेशानी होती है, सो अलग । 


आजकल कई धर्मेसम्प्रदाय के लोग भी अपना मतलब सिद्ध करने के लिए 
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शास्त्रवचनों का उलटफेर कर देते हैं । उदाहरण के तौर पर मनुस्मृति में एक श्लोक 
आता है--- 
न मांससक्षम दोषों से चमथ न श्र मेयने। 
प्रद्तिरेतवा भूतानां लिवृत्तिस्तु सहाफला ॥। 

इसका अर्थ अनाचारी लोग ऐसा करते हैं---'मास भक्षण मे, मछपान मे और 
मैथुंन सेवन मे कोई दोष नही है । यह तो जीवो की प्रवृत्ति है। इससे निवृत्ति करना- 
त्याग करना, महाफलदायी है ।' 

भला, यह सोचिए कि जिसके सेवन करने में कोई पाप नहीं, उसके त्याग 
करने मे कौन-सा महाफल होगा ? जब इनको पापकार्य ही नहीं माना है, तो इनका 
त्याग करने से कोन-से पुण्यफल की प्राप्ति होगी ? यह तो हुआ वचन का विपर्यास ! 
अब देखिए इस श्लोक का उसी सम्प्रदाय के धर्मात्मा पापभीरु लोगों द्वारा किया 
गया सिद्धान्तानुकूल वास्तविक अर्थ-- 

वे 'न सांसभक्षण 5दोष: ऐसा वास्तविक पाठ मान कर अथे करते हैं कि 
“मासभक्षण करने मे दोष नही है, ऐसी बात नही, अवश्य ही दोष है। इसी प्रकार 
मद्यपान और मैथुन मे भी जरूर दोष है। मगर क्षुद्रजीवो की ऐसी प्रवृत्ति है । 
इनसे निवृत्त होना ही महाफलदायक है ।” निष्कर्ष यह है कि बचनविपर्यास करने 
से वह असत्य एक ही व्यक्ति तक सीमित नहीं रहता , उसकी परम्परा समाज, राष्ट्र 
और उस सम्प्रदाय में हजारों वर्षों तक चलती रहती है। 

इसी प्रक्रार भगवद्‌ गीता मे एक वाक्य आता है---'मद्याजी मा नमस्कुरु ।' 
उसका वास्तविक अर्थ तो होता है---'मेरा पुजारी बनकर मुझे नमस्कार कर ।” परन्तु 
शराबी, कबाबी लोग अपने मतलब के लिए उसमें उलटफेर करके-'मद्य + आजी +> 
मद्याजी---इस प्रकार विपरीत पदच्छेद करके अर्थ करने लगे---..मह्य पीकर, बकरे की 
बलि देकर मुझे नमस्कार करो ।' 

इस प्रकार करना आत्मवचना तो है ही, सारी समाज को उसी असत्य की 
राह पर ले जाते वाला भयकर कुकृत्य भी है। 

अवास्तविक बातों का प्रतिपादन करना भी अवस्तु नामक असत्य है । कई 
लोगो को यह आदत होती है कि वे बातों के ऐसे पुछल्ले बाधेगे या हवाई किले 
बनाएंगे, जिनका कोई अतापता नहीं होता। ऐसी बेसिरपैर की बे-बुनियाद बातें 
असत्य की ही कोटि में आती हैं । 

निरत्ययमबत्थय--निरर्थक और अर्थहीन शब्दों का उच्चारण करना भी 
असत्य है । निष्प्रयोजनत बडबडाने या बातों के गुब्बारे छोडने से कोई मतलब हल 
नहीं होता । कई बार ऐसी बेमतलब की बातों से आपस में झगड़े और सिरफुटौव्वल 
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भी हो जाते हैं; ऐसे बातूनी लोगो मे कभी-कभी परस्पर तू-तुमैं-मैं भी हो जाती है और 
वाक्युद्ध का अखाड़ा जम जाता है। कई बार निरर्थकद बकझ्षक और चखचख्र करने से 
ऋधादि कषायों और वर व दं ष की परम्परा बढ जाती है। कामकथा, भोजनकंथा, 
सत्रीका, क्र राजनैतिककथा, एव राष्ट्रीय कानून की कथा भी अर्थहीत, वासना- 
बद्धंक, कलहकारक एवं पापोत्तेजक बन जाती है । निरर्यक बातो मे अधिकतर अति- 
शयोक्तिरूप असत्य का मिश्रण होने से यह भी असत्य की ही कोटि मे है । इसी प्रकार 
वे वचन, जिनका अर्थ सुनने वाले के समझ मे न आए या सुनने वाला एक के बदले 
दूसरा अर्थ समझ ले, अपार्थंक वचन हैं, और असत्य है । 


विद समरहुणिज्ज---विद्व ष का कारण होने से निन्दनीय या परनिन्दाकारी वचन 
भी असत्य माना गया है । क्योकि मन में किसी के प्रति विद्व प होने के कारण व्यक्ति को 
बोलने का भान नहीं रहता, वह आविेश में आकर अटसट बक देता है जिसके प्रति 
उसके मन मे द्वष है, उसके लिए यद्वातद्वा बोलने अथवा उसमे अविद्यमान दुगुंणों को 
प्रगट करने लगता है। यह असत्य का ही एक प्रकार है। लोकनिन्दनीय बातो का उप- 
देश देना भी असत्‌ होने से असत्य है। जैसे शाकतसम्प्रदाय के तन्नग्नल्थ में बताया गया 
है-- मातयोनि परित्यज्य विहरेत सर्वयोनिषु' (“माता की योनि छोडकर सभी स्त्रियों 
के साथ रमण करे ४) ऐसी लोकनिन्दनीय, धर्मविरुद्ध और शास्त्रनिन्‍्ध बाते घोर 
असत्य की पोषक है । 


अण्‌ ज्ञजक--वक्र (सरलता रहित) बोलना या किसी बात को टेढेमेढे घुमाकर 
कहना, जिससे सुनने वाले उसकी असलियत को न समझ सके । प्राय धोखेबाज या ठग 
लोग बात को घुमा फिराकर ऐसे ढग से कहते है, जिससे सुनने वाले आदमी के 
मन पर उसकी सचाई की छाप पड जाती है और इस तरह बात ही बात में वह लोगों 
को चकमा देकर पलायन हो जाता है । कई लोग दुगुना सोना बना देने या दुगुने नोट 
बना देने की बात कहकर लोगों को झासे मे डालने के लिए पहले थोडा-सा अधिक 
सोना उसके दिये हुए सोने के साथ रखकर उसके हृदय मे विश्वास जमा देते है, फिर 
जब बह लोभ मे आकर अधिक सोना बन जाने की धुन में अपने सोने के सब गहने 
उनके पास ले आता है तो वे कोई-न-कोई बहाना बनाकर वह सोना लेकर नौ दो ग्यारह 
हो जाते हैं। यह वक्रतापूर्वंक बोलने का नतीजा है !' यह भयकर असत्य है, इसलिए 
इसे असत्य का पर्यायवाची बताया गया है । 

कक्‍कणा--मायामय या पापमय वचन कल्कना है। कल्कना इसलिए असत्य 
की बहन है कि इसमे वचन के साथ साया, छल या कपट मिले रहते हैं । अथवा इसके 
साथ पापकारक कर्मों के सावद्य उपदेश का पुट रहता है। इसलिए ये दोनों ही प्रकार 
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के कल्कनामय वचन असत्यरूप हैं। जितने भी परापजनक यथा मायाचारपूर्वक 
वचन हैं, ते सबके सब असत्य की कोटि में आते हैं । 


बंधणा--ठगाई के वचन बोलना या दूसरों को ठगने की हृष्टि से वचन बोलना, 
वंचना है। वंचता इसलिए असत्य का अग बन जाती हैं कि दूसरो को ठगने के लिए कहे 
गए वचनो में काफी असत्य का अश मिला रहता है। और ठगे जाने वाले को बाद में उस 
वच॑नों से अत्यन्त पीडा होती है,मन मे सख्त चोट लगती है | कई लोग ऐसी बोगस कंपनी 
या फर्म सजाकर बैठ जाते है कि जहाँ माल बिलकुल नही होता, केवल खाली डिब्बे 
या टीन सजाए हुए पडे रहते हैं । आते वाले व्यापारी के साथ वे कंपनी के आफिसर ऐसे 
ढगग से बातें करते हैं कि “आप इतनी रकम जमा करा दीजिए, हम आपको अमुक 
जगह का 'सोल एजेट' बना देते हैं, आपको माल बेचने के पीछे इतना कमीशन मिलता 
रहेगा ।” बेचारा व्यापारी उनके चक्‍कर मे आ कर रुपये दे बैता है। परन्तु बाद में न 
माल व्यापारी के पास पहुचता है और न पत्र ही। व्यापारी धबडा कर जब वापिस 
बहाँ आता है, तब तक तो वह कपनी ही वहाँ से गायब हो जाती है। इस प्रकार झूठे 
वादे, झूठे आश्वासन या झूठे प्रलोभन देकर या सब्जबाग दिखाकर किसी को अपनी 
ठगी का शिकार बनाना वंचना है, जो सरासर असत्य है। वंचनामय वचन बोलने 
वाला स्वय तो अपनी आत्म-वंचना कर ही लेता है, दूसरे चाहे उसके वचनों से वंचित 
हो, या न हो । 

मिच्छापच्छाकडं--मिथ्या रूप होने से न्‍्यायवादियों द्वारा पीछे किया हुआ--- 
छोडा हुआ वचन “मिथ्या पश्चात्कृत' बचन कहलाता है । यह असत्य का अंग इसलिए 
माना गया है कि इसमे अधिकतर वागूजाल में फसाने की ही प्रक्रिया होती है,वाणी से 
ऐसे सब्जवाग दिखाये जाते हैं कि सामने वाला आदमी उसकी बात को सच्ची मानकर 
फस जाता है, लेकिन बाद मे जब नजदीक आता है तो उसकी बात के अनुसार कुछ 
नही पाता है, इससे निराश होकर वापिस लौट जाता है। जैसे रेगिस्तान मे प्यासे 
हिरन को दूर से पानी का सरोवर भरा हुआ दिखता है, लेकिन पास में जाने पर उसे 
केवल सूखी रेत ही मिलती है । इससे वह निराश होकर वापिस लौट जाता है, वैसे ही 
वाणी के द्वारा सब्जबाग दिखाने वालो या आश्वासन वचनों से आसमानी किले बाघने 
वालो के पास आने वाले लोगो को हताश होकर वापिस लौट जाना पड़ता है। यह भी 
एक प्रकार की धोखा धडी हैं, जिसमे असत्य का बाहुलय होता है। इस प्रकार के 
अमत्य मे मिथ्याभाषण तो होता ही है, दूसरों को निराशा होने से पीछे लौट जाने की 
पीडाकारी प्रतिक्रिया भी होती हैं; जिससे इसकी भ्यंकरता बढ़ जाती है। 

इसका एक अर्थ यह भी हो सकता है कि किसी के बारे में उसके पीछे झूठमूठ 
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ही उसके अवगुणों का कथन करना । यानी किसी की पीठ पीछे से झूठी निन्‍्दा करना 
या चुगली करना मिथ्यापश्चातुक्ृत है। कई लोगो की थह आदंत होती है कि वे 
सामने तो अपना काम निकालने के लिए हा, जी हा करेंगे या उसकी प्रशसा करेंगे, 
किन्तु उसके चले जाने या सामने से ओझल हो जाने पर उसकी भरपेट निन्‍दा करेंगे, 
उसके अवगुणों का झूठ-मूठ ही ढिढोरा पीटते फिरेगे। यह आदत असत्यवादिता को 
बढ़ावा देने वाली है। इसलिए “मिथ्या पश्चात्कृत' को असत्य का भाई मानना अनुचित 
नही होगा । 

साती---अविश्वास पैदा करने वाला वचन साती कहलाता है । असत्य स्वयमेव 
अविश्वास पैदा करने वाला होता है । असत्य से परस्पर समाज, जाति, परिवार और 
राष्ट्र मे बहुत जल्दी अविश्वास पैदा हो जाता है; जो दो हृदयो को परस्पर बोडने के 
बजाय तोड़ देता है। विश्वास का उच्छेद करने का कारण होने से 'साती' असत्य का 
ही एक रूप है। 

उच्छक्षं--अपने दोषो और दूसरो के गुणो को ढकने के लिए आच्छादनरूप 
बचनप्रयोग उच्छन्न है। जहाँ-जहां गुप्तता है, छिपाना है, वहाँ-बहाँ असत्य है । मनुष्य 
उसी चीज को छिपाता है, जो लोकनिन्‍्द्य, शास्त्रनेषिद्ध और अनाचरणीय बात या 
व्यवहार हो । अथवा द्व षवश भी दूसरो के गुणो पर पर्दा डाल देता है,उन्हे यथार्थ रूप से 
प्रगट नही करता है। वह सोचता है, कि अगर अमुक व्यक्ति के गुणों को व्यक्त करू गा 
तो लोगो मे उसकी ख्याति व प्रभाव फैलेगा, उसकी प्रशसा और प्रसिद्धि होगी । इस 
तेजोदं थष के वश वह किसी भी गुणी के गुण को व्यक्त नहीं करता, यह अन्याय है, 
जो पाप रूप है। वास्तव मे 'प्रकर्ट पुष्य प्रच्छन्न पापम इस न्याय के अनुसार जो भी 
कपट के वश प्रछन्न-गुप्त रखा जाता है, वह पाप है। इसलिए उच्छनन वचन भी 
पापरूप होने के कारण असत्यमय है और असत्य का साथी है । 

इसके बदले किसी-किसी प्रति मे 'उच्छुत्त' शब्द मिलता है, उसका अर्थ है--- 
सूत्रविरुद्ध प्ररूणण करना । शास्त्र या सिद्धान्त के आशय के विरुद्ध अपनी ही स्वच्छन्द 
कल्पना से या स्वार्थभावना से प्रेरित होकर किसी बात का प्रतिपादन करना उत्सूत्र- 
वचन कहलाता है, जो असंत्य के बहुत ही निकट है। उत्सूत्रप्ररूपणण असत्य के निकट 
इसलिए होता है कि उसे सत्य के नाम से चलाया जाता है, सिद्धान्त या सूत्र के द्वारा 
उसकी पुष्टि की जाती है। 

उबक्लं--नदी जब तक दो कूलों (तटों) की सीमा के अन्दर बहती है, तब 
तक वह स्वय भी शान्त रहती है, और जगत्‌ के प्राणियों को भी सुखशान्ति और 
जीवन प्रदान करती है, परन्तु जब वह दोनों तटों की सीमा को लाधकर बाढ़ का रूप 
धारण कर लेती है, तब प्रलय मचा देती है, वृक्ष, पौधे आदि को उखाड़ फेंकती है, 
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मनुष्यों मे हाहकार मचा देती है। हसी प्रकार मनुष्य की वाणी भी जब-तक सत्य 
और न्याय की तट-मभर्यादाओं में होकर बहुती है, तब तक वह संसार के लिए 
जीवनदायिनी बनी रहती है, परन्तु जब वह मर्यादाओं को लांघ कर सीमा तोड देती 
है, तब स्वपर के लिए हानिकारक और परपीडादायिनी बन जाती है । इसीलिए उत्कूल 
बचन वे हैं जो सत्य और न्या4 की मर्यादाओं से हटकर स्वच्छन्दता और असत्यता 
का रूप धारण कर लेते हैं। उत्कूल वचन असत्य का साथी इसलिए कहलाता है,कि यह 
मनुष्य को नीति, न्याय, धर्म ओर सत्य से भ्रष्ट करने वाला है। चचलचित्त पुरुष ही 
ऐसे उत्कूलवचनो का सहारा लेते हैं। धीर पुरुष तो कितनी ही विपत्ति क्यों न आए, 
न्यायमार्ग से भ्रष्ट करने वाले उदगार नहीं निकालते । 

अट्ट ---जब मनुष्य किसी गहरी चिन्ता मे डूबा हुआ होता है, किसी आफत 
से घिरा हुआ होता है, किसी इष्ट के वियोग और अनिष्ट के संयोग से पीडित होता 
है अथवा किसी वैषयिक सुख की तीज्र लालसा से प्रेरित होकर उसे पाने के लिए 
रातदिन तडफता रहता है, तब उसके सुख से निकलने वाले वचन प्रायः असत्यरूप 
होते है । क्योकि इष्टवियोग, अनिष्ट सयोग, पीडाचिन्तन और निदान प्राप्ति-लालसा 
इन चारो प्रकार के आत्तंष्यानों मे निमस्न व्यक्ति को वास्तविकता का उस समय 
भान ही नही रहता | वह शोक और दुख मे अपने स्वभाव से हट जाता है। यही 
कारण है कि आत्त वचन सत्य से विकल होने के कारण असत्य के ही साथी हैं । 

अब्भक्खाणं---दूसरो पर मिथ्या दोषारोपण करना अभ्याख्यान नामक असत्य 
है । अभ्याख्यान असत्य यो है कि अभ्याख्यान के समय व्यक्ति दे षवश होता है और 
जो दोष दूसरो में नहीं है, उन्हे अपनी कल्पना से लगा कर झूठमूठ उसे लाछित करता 
है । किसी पर झूठा कलक लगाते समय व्यक्ति पहले उसके बारे मे कोई छानबीन 
नही करता, बिना ही विचार किये उस पर आरोप लगा देता है। इससे दूसरे व्यक्ति 
की प्रतिष्ठा खत्म हो जाती है, लोगों मे वह बदनाम हो जाता है। आम जनता 
की नजरो मे वह गिर जाता है। स्वाभिमानी मनुष्य तो इस मिथ्यापवाद से लांछित 
और अप्रतिष्ठित होकर तिलमिलाने लगता है। कई बार तो वह इसके सदमे के 
कारण आत्महत्या तक कर बैठता है। इसलिए अभ्याख्यान में असत्य का जहर होने 
के कारण नरहत्या का भयकर पाप भी सभव है । इस कारण अभ्यास्यान भी असत्य 
का दाहिना हाथ है । 

किव्विस---किल्विय यानी पाप का हेतु होने से इसे किल्विष भी कहा गया 
है। पहले कहा जा चुका है कि असत्य अनेक पापों का जनक है। असत्य के साथ 
क्रोध, अभिभान, राग्र, द्वंपब, काम, लोभ, सोह, हिंसा आदि भयंकर पाप भी 
जुड़े हुए हैं। एक असत्य को छिपाने के लिए असत्यवादी अनेक असत्यों का, हिसादि 
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भर्यकर पापों का आश्रय लेता है। इसलिए नि संदेह कहा जा सकता है कि असत्य 
किल्विष--पापों की वृद्धि मे निमित्त है। इसलिए इसे भी असत्य का पर्यायवाची 
बताया गया है। किल्विष अपराध को भी कहते हैं। असत्य अपने साथ हिंसा, क्रीघ, 
राग ष, कलह, लोभ आदि अनेक अपराधो को ले आता है। वैसे असत्य भी स्वयं 
आप में एक अपराध है किन्तु वह दूसरे अपराधों का कारण होने से उसे किल्विष 
कहा गया है। किल्विष रोग को भी कहते हैं। आत्मा के साथ अनादिकाल से राग- 
द्वंष, कर्म आदि रोग लगे हुए हैं, उनका कारण होने से भी असत्य को किल्विष 
कहा गया है । 

वबलय---कगन या कडे को वलयथ कहते हैं। वह जैसे गोल होता है, वैसे ही 
शोलमोल वचन बोलना, असली बात को छिपाने के लिए कपटपूर्वक गोलमोल बात 
कहना, वलय नामक असत्य है। वलय असत्य का साथी इसलिए माना गया है कि 
इसमे जैसी बात होती है या जैसी बात देखी-सुनी या की है, वैसी ही उसी रूप मे 
नही कही जाती, वह घुमा फिरा कर भायापूर्वक छिपा कर दूसरे रूप मे बताई जाती 
है। सत्य सरल और स्पष्ट होता है, उसमे छिपाव, दुराव या बनावट, दिखावट नहीं 
होती, जबकि वलयवचन में ये सब होती हैं। इसलिए वलयवचन असत्य का 
ही साथी है । 

गहणं--जिसके अन्तिस परिणाम की थाह न लग सके, उसे गहन नामक 
असत्य कहते हैं । वचन का प्रयोग अपनी बात दूसरो को स्पष्ट और सरल रूप से 
समझाने के लिए होता है। यदि वचन प्रयोग से अपनी बात का दूसरो को स्पष्ट बोध 
न हो तो वह सत्य नही कहलाता। गरूढ वचन बोलने से या द्थर्थक वचन बोलने से 
सुनने वाला उसे स्पष्ट न समझ सकने के कारण अपनी बुद्धि के अनुसार कई बार 
गलत अर्थ लगा लेता है, जिससे विसवाद बढ़ जाता है। गलतफहमी के कारण कई 
बार तो भयकर झगडे भी होते देखे जाते हैं। गहन, गूढ, सदिग्ध या दृथर्थंक शब्दों 
का प्रयोग असत्य का कारण इसलिए भी हैं कि उससे दूसरों का अहित ही अधिक 
होता है, मानसिक सक्‍लेश और अशान्ति भी बढ जाती है। उदाहरण के तौर पर 
धर्मराज युधिष्ठिर ने, महाभारत के समय - द्रोणाचा्य के साहस को तोडने के लिए 
'अश्वत्थामा हुतो, नरो वा कु जरो वा' ऐसे द्रधर्थक शब्द का प्रयोग किया था। इसका 
अर्थ द्रोणाचार्य अपने पुत्र अश्वत्थामा के मरने का समझ गए, और उनका साहस 
टूट गया, वे पुत्रशोक में विह्लल होकर लडना छोड बैठे, फलत मारे गए। प्रायः 
कपटी लोग ही दूसरो को भ्रम मे डालने या गलतफहमी के शिकार बनाने के लिए ऐसे 
गहन शब्दों का प्रयोग किया करते हैं । 

मस्मणं--अस्पष्ट रूप से किसी बात को कहना मन्‍्मन नाम का असत्य है। 
किसी बात को स्पष्ट न कहने के कारण कई बार सुनते वाले उसका आशय नहीं 
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समझ पाते या विपरीत समझ लेते हैं। जानबूश्ष कर अस्पष्ट कहना हृदम की 
कालिमा को प्रगट करना है । स्वच्छ हृदय वाले अपने मन की बात साफन्साफ कह 
दिया करते है । सत्ण स्वच्छ और स्पष्ट होता है, जबकि असत्य अस्वच्छ और 
अस्पष्ट । इसलिए मन्मनरूप अस्पष्ट वचन भी असत्य के ही अन्तगंत है । 


हाँ, जिनको स्वाभाविक रूप से बौखलाने, तुतलाने की आदत है, जिनका 
उच्चारण स्वाभाविक ही अस्पष्ट है, उनके द्वारा बोला गया अस्पष्ट वचन असत्य नही 
समझ ना चाहिए । माया, वक्ता आदि से जिनका अन्तःकरण कलुषित है, उन्हीं का 
हुं है, 'ऊो ऊँ! या ना ना' इत्यादि रूप में कहा हुआ अस्पष्ट बचन ही असत्य 
समझना चाहिए । 

नूमं--यथार्थ बात को आच्छादन करने वाला वचन 'नूम' नासक असत्य 
है। असली बात पर पर्दा डाल कर लोगो को अधेरे मे रखना, धोखा देना, 
किसी चीज पर ढकना लगा कर बंद कर देने की तरह किसी बात को माया 
का ढकना लगाकर हृदय में बद कर देना भी एक प्रकार का छल है । इसलिए इसे 
भी असत्य का साथी बताया गया है । 


जैसे किसी चीज को डाट या ढक्‍्कन लगाकर किसी पात्र मे,बद करके रख देने 
से वह चीज अदर ही अदर सड जाती है, उसमे कीडे कुलबुलाने लगते हैं, इसी प्रकार 
किसी मच्ची बात को भी कपट वृत्ति से मन मे बंद करके रख देने से वह अदर ही 
अदर गदी होने लगती है, उसकी दुर्गन्‍्ध बाहर फैलने लगती है, उसमे क्रोध, ढ्वं ष, 
अभिमान आदि के कीडे कुलबुलाने लगते हैं । 
पाप छिपाये ना छिपे, छिपें तो मोटा भाग । 
दाबवी दूधो ना रहे, रई लपेटो आग॥। 


इस कहावत के अनुसार बात आखिर फूटे बिना नहीं रहती । और जब वह 
फूटती है तो उसे छिपाने वाले व्यक्ति की श्रतिष्ठा, मौरव, वश, और आजतक की 
हुई सेवा था उपाजित कीति सब धूल मे मिल जाती है । इसलिए सच्ची बात 
को कपट से छिपाकर रखना नूम नामक भयकर असत्य है । कषायों की तीक्नता होती 
है, तभी मनुष्य ऐसा दुष्कृत्य करता है। 

निययी--दूसरो को वचित करने (धोखा देने) की दृष्टि से जो वचन बोला 
जाता है, उसे निकृति नामक असत्य कहते हैं। दूसरे के हित का उच्छेद करने वाला 
या दूसरे की जीविका या अन्य किसी आथिक हित, ज्ञानवृद्धि, सदाचार आदि 
आत्मिकहित का विध्वंस करने वाला वचन भी लिकुृति कहलाता है। अथवा अपने 
आशिक या अन्य किसी निहित स्वार्थ की अभिलाषा से परवंचना करना--हुसरों को 
धोखा देना आदि को भी निकृति कह सकते हैं। जिस वचन में परवंचना, परहित का 
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उच्छेद, दूसरों के कल्याण का नाश निहित है, वह वचन असत्य है। इसलिए निकृति 
को भी असत्य की सहचारिणी बताया गया है । 

अपल्यओ---अप्रतीतिजनक वचन अप्रत्यय नामक असत्य कहलाता है । किसी 
के बचन के प्रति अप्रतीति तब होती है, जब पहले कई बार कहे हुए वचनों का पालन 
उससे न किया हो । एक बार जब किसी के बचनो पर लोगों को अप्रतीति या अविश्वास 
हो जाता है तो सहसा उसके वचनो पर पुन प्रतीति नही होती, विश्वास नही जमता, 
चाहे वह हजार कसमे क्‍यों न खाए । वह प्रतीति तो उसके अपने कह्टे हुए वचन के 
या वादे के अनुसार कर दिखाने से ही होती है। असत्य अपने-आप में भी 
अप्रतीति का जनक है। ऐसे अप्रतीतिजनक वचन से हानि यह होती है कि एक 
व्यक्ति के बचन के प्रति हुई अप्रतीति, अन्य सत्यवादी सज्जनों के वचनो के प्रति भी 
जनता की अप्रतीति का कारण बनती है। इसलिए अप्रत्यय वचन को असत्य का सहोदर 
कहना अनुचित नही है। अप्रतीतिजनक वचन का प्रयोग करने वाले के वचन चाहे 
कितने ही मधुर, प्रिय और आएवासनदायक हों, आकाशकुसुम की तरह निरर्थक हैं । 


असमओ---जो वचन सदाचार से रहित हो, अथवा सिद्धान्त से विरुद्ध हो, उसे 
असमय' नामक असत्य कहते है। समय सदाचार और मिद्धान्त को भी कहने हैं । जिन 
वचनो में सदाचार का पुट न हो और जो सिद्धान्त के अनुकूल न हो, वे चाहे जितनी 
लच्छेदार, प्राउज्जल एवं वजनदार भाषा मे ही क्‍यों न कहे गए हो, चाहे जितने विद्वत्ता- 
पूर्ण भी क्‍यों न हो, वे प्राणियों के अहित के पोषक होने से असत्य से युक्त हैं, इसलिए 
असमय वचन को असत्य वचन का साथी कहना समीचीन है। सदाचारयुक्त या 
सिद्धान्तानुकूल वचन यदि थोडे से, या दूटे फूटे शब्दों मे भी कहा जाता है तो 
उसका असर श्रोताओं पर जादू-सा होता है , वह विरोधियों के हृदय को भी छू 
लेता है, दुराचारियो और पाषियों के हृदय को भी झकझोर कर बदल देता है, किन्तु 
अनाचारपोषक, पापोत्ते जक या सिद्धान्तविरुद्ध अन्याययुक्त वचन नच्छेदार और 
व्यवस्थित रूप से कहा जाने पर भी श्रोताओं के हृदय पर उचित प्रभाव नही डाल 
पाता; विरोधियो को बदल नहीं सकता । 

अथवा “असमओ'/ पाठान्तर का सस्क्ृत मे असम्मत रूप होता है । जिसका अर्थ 
होता है, जो धर्माचार से या शिष्टपुरुपो द्वारा असम्मत वचन हो। शिष्टजन 
धर्ममर्यादाओं या धर्माचार से पुट वाले वचन कहते हैं। जो उपदेश या वचन 
धर्ममर्यादाओ या सम्यक्‌ आचार से विपरीत हो, वह असत्य का पोषक है। अत, 
असत्य का पोषक होने से 'असम्मत” वचन को भी असत्य भाषण के समान 
बत्ताया गया है । 

असच्चसंधततणं--सधा अभिप्राय या प्रतिज्ञा को कहते हैं, कही-कही सधा का 
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अर्थ मेल भी किया जाता है। अत “असत्यसधत्व' शब्द का अर्थ हुआ---जिस वचन में 
असत्य अभिप्राय निहित हो, अथवा जो असत्य प्रतिज्ञा से युक्त वचन हो, या असत्य 
से मेल खाता हुआ वचन हो। जिस वचनप्रयोग के पीछे अभिप्राय गलत हो, वह 
बचन जनहितकर न होने के कारण असत्य है। कई व्यक्ति खराब हृष्टिकोण से किसी 
के प्रति व्यग्य या ताने के रूप मे बचनप्रयोग करना भी परपीडाजनक होने से 
असत्य में ही शुमार है। जैसे किसी व्यधभिचारी से कहना कि “आइए, महात्मन्‌ !! 
किसी अपकारी से या किसी सेठ से अपना मतलब गाठने के लिए चापलूसी या 
खशामद भरे मीठे वचन बोलना भी असत्यसधत्व है। क्योंकि किसी की चापलूसी 
करते समय उस व्यक्ति में जो गुण नहीं हैं, उनको भी बढा-चढा कर कहा जाता है । 
जैसे कई भाट या कवि लोग राजाओ की विरुदावलियाँ या यशोगाथाएँ गाते समय 
पुरस्कार पाने के लालच से कहते थे-- आप इन्द्र हैं, आप वरुण हैं, आप कुबेर हैं, 
आप सूर्य के दूसरे अवतार है, आदि । ऐसी चाटुकारी करते समय व्यक्ति स्वार्थ या 
लोभ में आकर उसके वास्तविक गुणो-अवगुणो का विचार नहीं करता, इसलिए ऐसे 
वचन या विपरीत हृष्टिकोण से कहे गए वचन असत्यगर्भित होने से असत्य ही हैं । 
इसी प्रकार असत्य से सम्बन्धित या मेल खाने वाले वचन कहना भी असत्यसधत्व 
है । क्योंकि ऐसे वचनो मे सत्य नहीं होता, केवल सत्य का आभास होता है। इसलिए 
ऐसे सत्याभासी वचन भी असत्यसधत्व में आ जाते हैं। इसी तरह असत्य प्रतिज्ञा 
लेना भी असत्य सधत्व है । कई दफा व्यक्ति आवेश मे आकर प्रतिज्ञा तो ले बेठता 
है, किन्तु उसका पालन नहीं करता। अथवा प्रतिज्ञा भी लेता है तो केवल 
दिखावे के लिए या झूठे आश्वासन देने के लिए। उसका पालन नहीं करता 
या उस पर हृढ नहीं रहता। बात-बात में तोड बैठता है। कई लोग सकलल्‍्प 
करते हैं, लेकिन जरा-सा कोई दबाव पडा या लोभ आया, अथवा स्वार्थ ने 
मुह खोला, भय अथवा आफत ने घेरा डाला कि संकल्प से हट गए, तोड़ 
डाला सकल्प को ' इसी प्रकार किसी को कोई वचन देकर उसका पालन न करना 
भी असत्यसधत्व है। ये सब प्रकार असत्य मे गता्थ हो जाते हैं, इसीलिए असत्य 
के ही साथी है । 

विवकक्‍्जो--जो वचन सत्य और सिद्धान्त का या धर्म और पुण्य का विपक्ष 
है--विरोधी है, वह विपक्ष नामक असत्य है। सिद्धान्त और सत्य के विरुद्ध 
वचन भी वास्तव मे असत्य रूप हैं। इसलिए विपक्ष में असत्य का आश्रय होने 
से वह भी असत्य का अनुचर ही है। जैसे कई नास्तिक लोग कह देते हैं कि "स्व 
नरक नही हैं, ये सब कोरी कपोलकल्पनाएँ हैं।' यह वचन सत्य और सिद्धान्त से 
विपरीत होने से विपक्ष असत्य है। इसी प्रकार अनेकान्त सिद्धान्त को छोड़कर सिर्फ 
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एकान्त हृष्टि से कथन करता भी विपक्ष असत्य है। जैसे किसी ने कह दिया--- 
दान मत करो । क्योकि दान पुण्यव्ध क है और पुण्य सर्वथा हेय है, उसे छोडे बिना 
मोक्ष नहीं होगा ( इस वचन में पृष्य एवं दान का सर्वथा निषेध ऐकान्तिक है, 
कनेकान्त सिद्धान्त का विरोधी है, सत्य का विपक्षी है। इसलिए यह विपक्ष वचन 
असत्यरूप है । आत्मा मे तीन परिणतियाँ (भाव या परिणाम) होती हैं--शुद्ध, शुभ 
और छशुभ । शुद्ध परिणति तब होती है, जब आत्मा आत्मस्वरूप के ही मनन- 
चिन्तन-ध्यान मे तल्‍लीन रहता है । जब आत्मा परोपकार, दान, हितोपदेश आदि शुभ 
कार्यों मे लगा रहता है तब शुभ परिणति होती है, और जब आत्मा आतें-रौद्रध्यान 
में तथा इन्द्रिय-विषयो मे मग्न रहता है तब अशुभपरिणति होती है। जब तक 
आत्मा में शुद्ध वीतराग परिणति न हो, तब तक शुभ परिणति मे उसे स्थिर रखना 
ही श्रेयस्कर है । अन्यथा वह शुद्ध मे जायगा नही, शुभ से रोक रहे हो, तब अशुभ 
परिणति के सिवाय कहा जाएगा ? इसलिए दान-पुण्य आदि का सर्वथा ऐकातिक 
निषेध कर देना, विपक्ष नामक असंत्य वचन है। इसलिए निश्चय और व्यवहार दोनो 
नयों को लक्ष्य में रखकर वचन बोलना सत्य है। जहा दोनो में से एक के प्रति भी 
लक्ष्य न रखा जाय या सिर्फ एक को लेकर ही कथन किया जाय, वहाँ एकान्त पक्ष का 
आश्रय होने से विपक्ष नामक असत्य है । 


अवहीय या उवहीयं--दुबुं ठ्धि रखकर वचन बोलना अपधीक नामक असत्य 
है । दुबुंद्धि रखकर किसी वचन को कहने से वक्ता की दुदुंद्धि का पता चल जाता 
है । दुबु द्धिपूवक वचन बोलना दूसरे के लिए हितकर नही होता, इसलिए वह असत्य- 
रूप होता है। इसी कारण अपधीक नामक वचन को असत्य में बताया है। अथवा 
उपधीक रूप भी है, जिसका अर्थ होता है--उपधि यानी माया का आधारभूत जो 
वचन हो । मायापूर्वक वचन बोलने से सुनने वाले को उस पर अविश्वास, शका और 
असद भाव पैदा होते हैं। किसी-किसी प्रति मे आणाइय' पाठ भी मिलता है। 
जिसका अर्थ होता है--वीतराग जिनेन्द्रदेव की आज्ञा का उललघन करने वाला वचन 
कहना 'आज्ञातिग' नामक असत्य है । वीतराग की आज्ञा जिन कार्यों को करने की है, 
उनका उल्लघन करना, शास्त्रीय बातो का मनमाना सिद्धान्त-विरुद्ध अर्थ करना, एक 
तरह से असत्य रूप होने से 'आज्ञातिग' को भी असत्य का साथी माना गया हैं । 

उवहि असुद्ध--उपधि यानी माया से अशुद्ध कथन उपध्यशुद्ध कहलाता है। 
छल कपट करके शब्द और अर्थ दोनो ही अशुद्ध बोलना असत्यरूप होने से उपध्यशुद् 
वचन को भी असत्य का सहचारी मान लिया है। अशुद्ध शब्द प्रयुक्त होने पर 
अर्थ का अनथे हो जाता है, और अशुद्ध अर्थ कहना तो स्पष्ट रूप से हानिकारक है ही। 

अवलोबो---विद्यमान वस्तु को लोपरूप-अभाव रूप मे कथन करना अवलोप 
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वामक असत्य है । अथवा शस्त्र भें निरूपित किसी वस्तु का सर्वथा अपलाप करना भी 
अवलोप है । यह भी भयकर असत्य है। सामान्य रूप से असत्य बोलने की अपेक्षा 
सैद्धान्तिक असत्य ज्यददा भयकर होता है। क्योंकि उससे अनन्वकाल तक संसार के 
जन्ममरण के चक्र में घूमना होता हैं । शास्त्र की यदि कोई बाद समझ में न आती हो 
तो 'तस्वं केवलिगम्य' कहकर उसे छोड देना चाहिए। मगर शास्त्रविहित वस्तु का 
सर्वथा लोप या निषेध कर देना, यह असत्य की कोटि में माना जाएगा । 

अणेगाइ--इस प्रकार पूर्वोक्त रूप से असत्य के ३० नामों का उल्लेख शास्त्र 
कार ने किया है| साथ ही “अणेंगाईं' शब्द से यह भी स्पष्ट अभिव्यक्त कर दिया है कि 
असत्य के इस प्रकार के और भी अनेक नाम हो सकते हैं, और वे हैं भी । 


असत्यवादी कौन ग्रौर किस प्रयोजन से ? 


इस तरह नाम द्वार में असत्य के ३० नामो का स्पष्ट उल्लेख कर देने के बाद 
अब शास्त्रकार यह बतलाते है कि असत्य कौन-कौन बोलते हैं और किस प्रयोजन से 
व किस प्रकार से बोलते है ” 

मूलपाठ 

त॑ च पुण व्दंति केइ अलियं पावा, असंजया, अविरया, 
कवड-कुटिल-कडुय-चड्ल भावा, कुद्धा, लुद्धा, भया य,हस्सट्टिया य, 
सक्‍्खी, चोरा, चारभडा, खंडरक्खा,जियजूयका रा य, गहियगहणा, 
ककक्‍्क-गुरुगका रगा, कुलिगी, उवहिया, वाणियगा य, कूडतुलकूड- 
माणी, कूडकाहावणोपजो विया, पडगारका, कलाया, कारइज्जा, 
वंचणपरा, चारिय-चाटुयार-नग रगोत्तिय-परियारगा, दुद्वुवायि- 
सूयक - अणबल - भणिया य, पुव्वकालियवयणदच्छा, साहसिका, 
लहुस्सगा, असच्चा, गारविया, असच्चट्ठावणाहिचित्ता, उच्चच्छंदा, 
अणिग्गहा, अणियता, छंदेण मुक्कवाया भवंति, अलियाहि जे 
अविरया । 

अबरे नत्यिकवाइणो वामलोकवादी भणंति-सुण्णं ति, नत्थि 
जोबो, न जाइ इह परेवा लोए, न य किचिवि फुसति 
पुन्नपायं, नत्थि फल॑ सुकयदुक्कयाशां, पंचमहाभूतियं सरीरं भासंति 
ह ! वातजोगजुत्त। पंच य खंधे भरणंति केई, मणं च मणजीविका 
बदंति, वा उजीवोत्ति एवमाहंसु, सरोरं सादियं सनिधर्ण इहभवे 
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एगे भवे तस्स विप्पणासंमि सव्वनासोत्ति एवं जंपंति मुसावादी । 
तम्हा दाणवयपोसहाणं तवसंजमबंभचेरकल्लाणमाइयाणं नत्थि 
फल, नवि य पाणवहे अलियवबयरां, न चेव चोरिक्ककरणां, पर- 
दारसेवरं वा, सपरिग्गहपावकम्मकरणं पि नत्थि किचि, न 
नेरइयतिरियमणुयाण जोणी, न देवलोको वा अत्थि, न य अत्थि 
सिद्धिगमणं, अम्मापियरों नत्यि, नवि अत्थि पुरिसकारो, पच्च- 
क्खाणमवि नत्थि, नवि अत्थि कालमच्चू य, अरिहंता चक्‍कवद्ठी 
बलदेवा वासुदेवा नत्यि, नेवत्थि केइ रिसओ, धम्माधम्मफलं च 
नवि अत्थि किचि बहुयं च थोवगं वा,तम्हा एवं विजाणिऊण जहा 
सुबहु इ दियाणुक्ले सव्वविसएसु वट्टह, नत्यि काइ किरिया वा 
अकिरिया वा, एवं भरांति नत्यिकवादिणो वामलोगवादी । 

इमं पि बितियं कुदंसणं असब्भाववाइणों पण्णवेंति मूढा- 
संभूतो अंडकाओ लोगो सयंभुणा सयं च निम्मिओ, एवं एयं 
अलियं (परयंपंति) पयावइणा इस्सरेण य कय॑ं ति केइ, एवं विण्हु"- 
सं कसिणमेव य जग॑ (ति) केई, एवमेके ब्दंति मोसं-एगो आया 
अकारको (अ) बेदको यसुकयस्स दुककयस्स यकरणाणि कारणाणि 
सव्वहा सव्वहि च निच्चो य निकिक्रओ निग्गुणो य. अगुवलेबओ 
(अन्नो लेबउ) त्ति विय एवमाहंमु असब्भावं, ज॑ पि इहं किचि जीव- 
लोके दीसइ सुकय॑ वा दुकयं वा एयं जदिच्छाए वा सहावेण वावि 
दइवतप्पभावओ वाबि भवति, न (त) त्येथ (थं) किचि कयक॑ 
तत्तं लक्खणविहाणं नियती (ए) कारि (यं) या, एवं केइ जंपंति 
इड्डिरससायगा रवपरा, बहवे (धम्म) करणालसा परूवेति धम्म- 
विमंसएण मोसं, अवरे अहम्मओ रायदूदु अभकक्‍खाणं भर्णेति 
अलियं-चोरोत्ति अचोरयं करेंतं,डामरिउ त्ति वि य एमेव उदासीरां , 
दुस्सीलोत्ति य परदारं गच्छति त्ति मइलिंति सीलकलियं अय॑ पि 


१ किसी प्रति में 'विष्ठुकय्य' ऐसा पाठ भी है । --सम्पादक 
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गुरुतप्पओ, अण्णे एमेव भणंति उवाहरणंता मित्तकलत्ताइ सेबंति, 
अयं पि लुत्तधम्मो, इमो वि विस्संभधायओ पावकम्मकारी अकम्म- 
कारी अगम्मगामी, अयं दुरप्पा बहुएसु य पावगेसु जुत्तो त्ति एवं 
जंपंति मच्छरी, भहके वा गुणकित्तिनेहपरलोगनिष्पिवासा, एवं ते 
अलियवयणदच्छा परदोसुप्पायणपसत्ता वेढेति । अक्खतियबोएण 
अप्पाणं कम्मबंधरोण, मुहरी असमिक्खियप्पलावी निक्‍्लेवे अवब- 
हरंति, परस्स अत्थंमि गढियगिद्धा अभिजुजंति य परं असंतर्टहि, 
लुद्धा य करेति कूडसक्खित्तणं, असच्चा अत्यथालियं च कन्नालियं 
च भोमालियं च तह गवालियं च गरुय भणंति अहरगतिगमर्ण । 
अन्नंपि य जातिरूवकुलसीलपच्चयं मायाणिपु (गु) णं, चवल- 
पिसुणं परमद्ठभेदकमसंतक॑ विद समणत्यथकारकं, पावकम्ममूलं 
दुद्रिद्नू दुस्सुयं अमुणियं णिल्लज्जं लोकगरहरिएज्जं वहबंधपरिकि- 
लेसबहुलं,ज रामरणदुक्खसोयनिम्मं (नेम॑), असुद्धपरिणामसंकिलिदृु' 
भणंति, अलियाहिसंधिसंनिविट्ठटा असंतग्रुणुदीरका य संतग्रुणनास- 
का य हिसाभूतोवधातितं अलियसंपउत्ता वयणं सावज्जमकुसलं 
साहुगरहणिज्जं अधम्मजणणं भणंति अणभिगयपुरतपावा । पुणो य 
अहिकरणकिरियापवत्तका बहुविहं अणत्थं अवमदुद अप्पणो परस्स 
य करेंति । एमेव जंपमाणा महिससूकरे य साहिति घायगाणं, सप्तय- 
पसय-रोहिए य साहिति वागुराणं, तित्तिरवट्टकलावके य कवि- 
जल-कवोयके य साहिति साउणीरां, झसमगरकच्छभे य साहिति 
मच्छियाणां, संखंके खुल्लए य साहिति मगराणं, अब- 
गरगोणसमंडलिदव्वीकरे मउली य साहिति वालवीणं (वाय- 
लियाणं), गोहासेहगसल्लगसरडगे य साहिति लुद्धगाणं, गयकुल- 
वानरकुले या साहिति पासियाणं, सुकब रहिणमयणसालकोइलहंस- 
कुले सारसे य साहिति पोसगाणं, वधबंधजायरं च साहिति 
गोस्मियाणं, धणधन्नगवेलए य साहिति तक्‍कराणं, गामागरनगर- 


१६० ओ प्रश्नव्याकरण सूत्र 


पट्टणे य साहिति चारियागं, पारघाइयपंथधातियाओ साहंति य 
गंठिभेयाणं, कयं च चोरियं नगरगोत्तियाणं, लंछण-निल्लंछण- 
धमण-दुहण-पोसण-वणण-दुमणवाहणादियाईइ साहिति बहुणि 
गोमियाणं, धातुमणिसिलप्पवालरयणागरे य साहिति आगरीणं, 
पृष्फविहि फलविहि च साहिति मालियाणं, अग्धमहुकोसए य 
साहिति वणचराणं, जंताइं विसाइं मूलकम्म॑ं आहेवण (आहिव्वण)- 
आविधण-आभिओग-मंतोसहिप्पओगे चोरियपरदारगमणबहुपाव- 
कम्मकरणं उक्खंधे गामघातियाओं वणदहण-तलागभेयणाणि 
बुद्धिविसविणासगाणि वसीकरणमादियाईं भयम रणकिलेसदो सजण- 
णाणि भावबहुसंकिलिट्टमलिणाणि भूतघातोवधा तियाइं (असच्चाइं) 
ताइं हिसकाईं वयणाइं उदाहरंति ॥ पुद्ठा वा अपुदा वा परतत्तिय- 
वावड़ा य असमिक्खिय भासिणो उवदिसंति सहसा उद्बा गोणा 
गवया दमंतु, परिणयवया अस्सा हत्थी गवेलगकुक्क्रडा य किज्जंतु, 
किणावेध य विक्केह पयह य सयणस्स देह पिय (ध) य, दासि- 
दासभयकभाइल्लका य सिस्सा य पेसकजणो कम्मकरा य (किकरा) 
यएए सयणपरिजणो यकीस अच्छंति । भारिया भे करित्तु (करेत्तु) 
कम्मं, गहणाइं वणाइ' खेत्तखिलभूमिवल्लराइ उत्तणघणसंकडाइ' 
डज्झंतु, सूडिज्जंतु य रुकखा, भिज्जंतु जंतभंडाइयस्स उवहिस्स का र- 
णाए,बहुविहस्स य अट्ठाए उच्छ दुज्जंतु,पी लिज्जंतु य तिला, पयावेह 
य इट्टकाउ मम घरद्ुयाए, खेताइं कसह कसावेह य, लहुं गाम- 
आगर नगर खेडग कब्वडे निवेसेह, अडवीदेसेसु विपुलसीमे परृष्फा- 
णिय फलाणि य कंदमूलाइं कालउत्ताइ गेण्हेह, करेह संचयं परि- 
जणट्ठयाए, साली वीही जवा य लुच्चंतु मलिज्जंतु उप्पणिज्जंतु 
य लहु च पविसंतु य कोट्टागारं, अप्पमहउक्कोसगा य हंमंतु पोय- 
सत्था सेणा णिज्जाउ, जाउ डमरं, घोरा वट्ठ तु य संगामा, पवहंतु 
ये सगडवाहणाई, उवणयणं चोलगं विवाहो जन्नो अमुगम्मि उ होठ 
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दिवसेसु करणेसु मुहुत्तेसु तक्खत्तेसु तिहिसु य, अज्ज होड ण्हवर्णं 
मुदित बहुखज्जपिज्जकलियं कोतुक॑विण्हावणकं, संतिकम्माणि 
कुणह ससिरविगहोवरागविसमेस्‌ सज्जणपरियणस्स य नियकस्स 
य जीवियस्स परिरकक्‍्खणट्टयाए पडिसीसकाईं च देह, देह य सीसो- 
वहारे विविहोसहिमज्जमंसभक्खन्नपाणमल्लाणुलेवणपईवजलि- 
उज्जलसुगंधिधूवावका रपुप्फफलसमिद्धे पायच्छित्ते करेह, पाणा- 
इवायकरणेणं बहुविहेणं विवरीउप्पाय-दुस्सुमिण-पावसउ ण-असो- 
मग्गहचरिय-अमंगलनिमित्तपडिघायहेउं वित्तिच्छेयं करेह, मा देह 
किचि दाण,सुट्ठु हओ सुट॒ठु हओ,सुटठ छिन्नो भिन्‍नत्ति उवदिसंता 
एवविहं करेति-अलियं मणेण वायाए कम्मुणा य अकुसला 
अणज्जा अलियाणा अलियधम्मणिरवा, अलियासू कहासु 
अभिरमंता, तुद्ठा अलियं करेत्तु होति य बहुप्पयारं ॥ सू० ७ ॥ 
संस्कृत-छाया 

त॑ च पुनवंदन्ति केचिदलिकं पापा असंयता अविरताः कपटठ-कुटिल- 
कटुक-चटुलभावा: क॒द्धा लुब्धा भयाच्च हास्पाथिकाश्य साक्षिणश्चरो राश्चार- 
भटाः खण्ड (शुल्क) रक्षा जितश तकाराश्च गृहोत-ग्रहणा: कल्कगुरुककारकाः 
कुलिगिन औपधिका वाणिजका' कुटतुलकटमानिन: कूटकार्षापणोपजोविन: 
पटकारकाः कलादा: कारुकीया: बठ-चनपराश्चारिप-चाटुकार-तगरगुप्तिक- 
परिचारका दुष्टवाविसूचकर्णबलभणिताश्च,. पुर्वकालिकबचनदक्षा:, 
साहसिका, लघुस्वका असत्या गौरविका असत्यस्थापनाधिचित्ता उच्च- 
उछन्दा अनिग्नहा अनियताश्ठन्देन मुक्तबाचों भवन्ति, अलीकाद ये अविरता । 

अपरे नास्तिकबादिनो बासलोकवादिनो भणन्ति - शुन्यभिति, 
नात्ति जोबो, न यातीह परे वा लोके, न किड्चचिदपि स्पृशति पुण्य- 
पापं, नास्ति फल सुकृतदुष्कृतानां, पंचमहाभूतिक शरोरं भाषन्ते हू बात- 
योगयुक्तम्‌ । पठ्च च स्कन्धान्‌ भणन्ति केलित्‌, मनश्य मनोजोविका वदन्ति, 
वायुजञोंब इत्पेबमाहु:। शरोरं सादिकं सनिधनं इह भव एंको भवः तस्य विप्र- 
णाशे सबंनाश इति, एवं जल्पन्ति मृषावादिन: । तस्माद्वानव्रतपोषधानां तपः- 
संयमग्रह्मचय कल्याणादिकानां तास्ति फलं, नाउंपि प्राणवधोहलोकबचनं, न 
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जेब चौगकरणं परदारसेवनं वा, सपरिप्रहपापकम्संकरणम्रपि नास्ति, न 
नेरयिकतियेडः सनुजानां योनिः, न देवलोको बाउस्ति,न चा$स्ति सिद्धिगमनम्‌ 
अम्बापितरों न स्तः, नाउप्यस्ति पुरुषकार:, प्रत्या्यानमपि नास्ति, नाउप्यस्ति 
कालमुस्युश्चाहंन्तश्चकर्वातनो बलदेवा वासुदेवा न संति, नेव सन्ति के:पि 
ऋचयो, धमरधिर्मफलं च ना5प्यस्ति किड्चिद्‌ बहुक॑थ॒ स्तोक वा। तस्मा- 
दैवं विज्ञाय यथा सुबह इन्द्रियानुक्लेषु सर्वविषयेषु वर्तध्यम्‌, नास्ति काचित्‌ 
क्रिया बाउकिया वा, एवं भणन्ति नास्तिकवादिनो वामलोकवादिन: । 
इब्मपि द्वितीय कुदर्शनमसद्‌ भाववादिन: प्रज्ञापयन्ति मृढा: संभूतो- 
5ण्डकाललोक: स्वयम्भुवा स्वयं च निर्मितः, एवमेतदलोक प्रजल्पन्ति 
प्रजापतिनेश्वरेण च कृतमिति केचित्‌, एवं विष्णुमयं (विष्णुकऋंत) कृत्स्नमेव 
च जगदिति केचित्‌;एयसेके व्दन्ति मुधां-एक आत्मा अकारकोः्वेदकश्च 
सुकृतस्य दुष्कृतस्थ च करणानि कारणानि सर्वथा सर्वे: (सर्वत्र) च नित्यश्च 
निष्क्रियो निगु णश्चानुलेपक इत्याप चेवमाहुरसदभावस्‌, यदपीह किड्चि- 
उ्जीवलोके हृश्यते सुकृतं वा दुष्कृतं वा एतद्‌ यहच्छया वा स्वभावेन वाइपि 
देखतप्रभावतो बा5पि भवति, तत्र त्यं (नास्त्यत्र) किड्चित्कृतकं तत्त्व लक्षण- 
विधान नियति: कारिका,नियत्या कारितम्‌,एवं केचिज्जल्पन्ति ऋद्धिरससात- 
गोौरवपर। बहुवः धमंकरणालसा: प्ररूपयन्ति धमंविमर्शकेन मुषा । अपरे5धर्म- 
तो राजदुष्टमभ्यास्यानं भणन्ति-- अलिकं,चोर इति अचौय॑ कुर्वन्त, डामरिक 
इत्यपि चेबसेबोदासोन, दुःशोल इति च परदारं गच्छतोीति मलिनयन्ति शोल- 
कलितत्षयमपि गुरुतल्पग:, अन्य एवमेव भणन्त्युपध्नन्तो सित्रकलत्नाणि सेबन्ते, 
अयमरपि लुप्तधर्म ,अपर्माप विश्रम्भधातक पापकर्मकारी अकर्मक।री अगम्य- 
गामी, अय॑ दुरात्मा बहुसिः पापकंयु क्त इत्येबं जल्पन्ति मत्सरिण , भद्वके वा 
गुणकोतिस्तेहपरलोकनिष्पिपासा । एवं ते अलिकवचनदक्षा. परदोषोत्पादन- 
प्रसक्ता वेष्टयन्ति, अक्षतिकबोजेन आत्मान कर्म बन्धनेन मुखा रय असमी क्षित- 
प्रलापिनो निक्षेपानपहरान्ति, परस्यायें ग्रथितगृद्धा अभियुड्जते च परमसत्केः, 
लुब्धश्च॒ कुरवेन्ति कूटसाक्षित्वं, असत्या अर्थालीकं च कन्यालोीकं व भ्म्यलोक 
च गवालीक च गुरुक॑ भणर्त्यघरगतिगमन, अन्यवषि च जातिरूपकुलशील- 
प्रत्यय मायानिपुण्ण (निगु णं) चपलपिशुनं परमार्थभदकमसत्क॑ वि ध्यमनर्थ- 
कारक पापकर्मपूल दृहं धट दुःश्रु तमज्ञानं नि्लेज्ज॑ लोकगहँणोयं बघबन्धपरि- 
क्लेशबहुलं जरामरणदु.खशोक निम्म (नेम) मशुद्धपरिणामसक्लिष्टं भणन्ति, 
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अलीकाभिसंधिसं निविष्टा असवृगुणोदीरका श्व सदुगुणनासकाश्य हिंसाभूतो- 
पधातिक संप्रयुक्रालोका बचन सावद्यमकुशलं लाधुगहुंगी परम धर्म मनन भर्णान्ति 
अनभिगतपुण्यपापा:,पुनश्वाधिकरणकियाप्रवत्तका बहुविधमनर्थमपमर्दमात्मन 
परस्य च कुवेन्ति,एवमेव जल्पन्तो महिषान्‌ शुकरांश्व साधयन्ति घातकानाम्‌, 
शशकप्रशरुरोहितांश्व साधयन्ति वागुराणां,तित्तिरवत्तंकलावकां श्व कपिड्जल० 
कपोतकां श्व साधयन्ति शाकुनिकानां, झषमकरकच्छपां श्व धाधयात्त मात्स्यि- 
कानां, शंखकान (शंखांकान्‌) क्ष ललकांश्च साधयन्ति समकराणां (सार्मिणां), 
अजगर-गोनस-मण्डलि-वर्वोकरान्‌ मुकुलिनश्च॒ साधयन्ति (ब्यालपिनां) व्याल- 
पानां, गोधा-सेहक-शल्यक-शरटकांश्च साधर्यान्‍्त लुब्धकानां, गजकुलबानर- 
कुलानि ज साधयन्ति पाशिकामां, शुक-बहिण-मदनशाल-कोकिल-हसकुलासि 
सारसांश्च साधथन्ति पोषकानां, वधबन्धयातनं च साधयन्त गौल्मिकानां, 
धनधान्यगवेल कांश्व साधयन्ति तस्कराणां, ग्रामाकरनगरपतनानि साध्षपन्ति 
खारिकाणां, पारघातिक-पर्थिधातिकांश्च साधयन्ति प्रन्यिभेदानां, फृतां च॑ 
चौरिकां नगरगुप्तिकानां, लाउछन-निर्लाउछत-ध्मान-दोहन-पोषण-बऊचन- 
दुवन-वाहुनादिकानि साधयन्ति बहूनि गोमतां (गोमिकानां), धातुमणिशिला 
(मणशिला) प्रवाल-रत्नाकरांश्च साधयन्ति आकरिणां,पुष्पविधि फलर्बिधि च॒ 
साधयन्ति मालिकानां, अर्धमधुकोशकांश्च साधयन्ति वनचराणां, यंत्राणि 
विधानि घुूलकर्माउक्ष पण (आहित्य)/ (आवेधन) आधभियोग्यमत्रोषधिप्रयो- 
गानू चोरकापरदारणसनवहुपापकर्सकरणसबस्करदा ग्रामघातिका बनवहन- 
तडागभेदनानि बुढद्धेविषवर्ननताशनानि वशीकरणादिकानि भयतरणक्लेश- 
हं घजननानि भावबहुसक्लिष्टसलिनानि भूतधातोपधातकानि, सत्यान्यपि 
तानि हिसकानि बचनान्थुदाहुरन्ति पृष्टा वा अपुष्टा वा परतुप्तिव्याउृताश्च 
अपमाक्षितभाषिण उपरदिर्शान्त --उष्ट्र! गोणा गवया वस्यन्तासु,परिणतवयसो 
अश्य। हस्तिनों गवेलक-कुक्कटारंच क्रोयन्तां, कापयेत च विक्रोणीध्यं, पचत 
च स्वजनाथ, वत्त पिबत, दासी-द।स-लुतक-भागिनश्च शिष्याश्च प्रेष्यफजनः 
कर्मकराश्च किकराश्चते स्वजनपरिजनश्य कलस्माद।सते, भार्माश्च भवतः 
कुर्वन्तु कम, गहुनानि बनानि क्षेत्रणिलभूमिबल्लराणि उत्तृणघनसंकट/नि 
दह्युन्ता, सूथन्ताउच बुक्षा, सिश्न्ता पंत्रवाण्डावकस्पोपधें: कारणाय बहुविध- 
स्पार्थाय, ईक्षवी दूयन्तां,पाड्यन्ताउन्च तिलाः, पाचयत च ईष्टका मम गृहायथे , 
क्षेत्रणि कुषत कब च,लघु प्रअमाक रनगरखेटककर्वटाद।लि निवेश4त,अटवो- 


१६४ श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


वेशेषु विपुलसीसानि पुष्पाणि च फलानि कंदमूलानि कालप्राप्तानि गह्लीत, 
कुरत सड्चयं परिजनार्थ, शालयो ग्रीहयो यवाश्च लूपन्‍्तां, मल्यन्तामुत्वूयन्तां 
से, लघु च प्रविशन्तु च कोष्ठागारं, अल्पमहोत्कृष्टकाश्च हन्यतां पोतसार्था:; 
सेना निर्यातु यातु डमरं, घोरा बर्तंन्‍्तु चसंग्रामा:, प्रवहन्तु च शकटवाहनानि, 
“ उपनयन चोलक॑ विवाहो यज्ञोः्मुकेषु च भवतु विवसेषु करणेषु मुहर्तेषु 
नक्षत्र घु तिथिष्‌ च,अछय भवतु स्नपन॑ मुरदितं बहुलाद्पेयकलित कोतुक्क॑ विस्ना- 
पक शास्तिकर्माणि कुरुत शशिरविग्नहोपरागविषभेषु | स्वजनपरिजनस्थ च॑ 
निजकस्य च जीवितस्य परिरक्षणार्थाय प्रतिशोबंकाणि थ॒ दत्त, दत्त च्र शीर्षों- 
पहार।न्‌ विविधोषधिमद्यमांसभक्ष्यान्नपानमाल्यानुलेपनप्र दीपज्वलितो ज्ज्बल - 
सुगन्धिधूषापका रपुष्पफलसमुद्धान्‌, प्रायश्चित्तानि कुरुत प्राणातिपातकरणेन 
बहुविधेन विपरोतोत्पातदुःस्वप्न-पापशकुनासोस्यग्रहतनरितामंगलनिमित्त-प्रति 
घातहेतु , बृत्तिच्छेदं कुरुत, मा दत्त किचिद्वानं, 'सुष्ठु हतः सुष्ठ हतः” सुष्दु 
छिन्‍्नो भिन्‍न इति, उपदिशन्त एवंविधं कुर्वन्ति-अलीक॑ मनसा बाचा कर्मणा 
च अकुशला अनार्या अलोकाज्ञा अलोकधमंनिरता अलोकासु कथासु अभिरम- 
माणास्तुष्ठा अलोक कृत्वा भवन्ति च बहुप्रकारस्‌ ॥॥ (सु० ७) 
परदार्थात्वव--(पुण थे) और (जे) जो (केइ) कई (पावा) पापी (असंजया) 
असंयत, (अविरया) अविरत, पापकर्मो का त्याग न करने वाले, ब्रतरहित, (कबड- 
कुडिलफड़यचड्लभावा) कपट, कुटिल, कटुक और चंचल भाव वाले, (कुद्धा) क्रोधी, 
(लुद्धा) लोभी (सया य) भय के कारण (हस्सट्विया) हास्य के लिए (थ) और (सकक्‍खी) 
साक्षी-गवाही देने वाले, (चोरा) चोर, (चार-भडा) गुप्तचर और भट-योद्धा, (खण्ड- 
रक्‍्खा) चूगी के कंचारों या जकात अथवा कर वसूल करने वाले, (य) और 
(जियजूयकारा) हारे हुए जुआरी, (गहियगहणा) गिरवी रखने वाले (कक्कग्रुरगकारगा) 
सायापूर्वक अत्यन्त बढ़ाचढ़ा कर बोलने वाले, (कुलिगी) मिथ्यामत वाले वेषधारी 
(य) और (उचहिया) मायाचारी (वाणियगा) वाणिज्य-व्यवसायथ करने वाले, 
(कडतुलकूडमाणी) झूठा तोलने ओर झूठा तापने वाले, (कुड़काहावणोवजीवी) खोटे 
सिक्‍कों से आजीविका चलाने वाले, (पडयारा) जुलाहे, (कलाया) सुनार, (फायइज्जा) 
कपड़े पर छापने वाले छीपे, बढ़ई, दर्जी आदि कारीगर, (बंचणपरा) ठगाई करने 
वाले, (चारिय चाडुपार नगर गोत्तिय परिचारगा) हेराफेरी करने वाले, खुशामदखोर 
(चापलूस), कोटवाल और व्यप्तिजारी (य) तथा (वुद्ुवायि सूथक-अणबल भणिया) 
झूठे का पक्ष लेने वाले या अपशब्द व गालो बकने वाले, चुगलखोर और अलपूर्वक 
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कर्ज लेने वाले तथा “हमें द्रव्य दो', इस प्रकार बोलने वाले, (पुल्थषकालियवयणदस्छा) 
किसी के कहने से पहले ही उसके अभिप्राय को जानने में कुशल, (साहुसिका) जिना 
विचारे एकदम कह देने वाले, (लहस्सगा) तुच्छ आत्माएँ, (असच्छा) सज्जनों के लिए 
अहितकारक, (असट्टावणाहिचित्ता) असत्य अर्थों को स्थापना में दिल, (उच्छछंदा) 
अपने को बड़ा मानने वाले, (अणिग्गहा) स्वच्छन्दायारी, किसी के अनुशासन में न 
चलने वाले, (अधणियता) नियमनिष्ठा से रहित - अव्यवस्थित, (छंदेण सुषकजाया) 
हम ही सिद्धवादी हैं, इस तरहु को मनसानों बातें कहने वाले, अथवा मनमाना 
वचन-प्रयोग करने वाले, ये सब (अलियाहि अविरया) असत्यवचन से अविरतजन 
(तं) उस पूर्वोक्त (अलियं) असत्य को (वर्दति) बोलते हैं। (अबरे) दूसरे (नत्थि- 
कवाइणो) नास्तिकवादी (वामलोकवादी) लोक के स्वरूप का विपरीत कथन करने 
वाले (सर्णत) कहते हैं कि जगत्‌ शुन्य है ; (नत्यि जीबो) जोब-आत्मा 
नहीं है, (न जाइ इह परेवा लोए) इस (मनुष्य) लोक में अथवा पर (देवाबि) लोक 
में (जोब) नहीं जाता, (य५) और वह (न) न (किक वि) जरा भी, (पुश्नपादं) 
पुण्य और पाप को (फुसइ) छुता-बाधता है, (नत्थि फल सुकयदुक्कयाणं) सुकृत (पुण्य) 
और वुष्कृत (पाप) का सुख-दुःख-रूप फल भो नहीं है, (सरीरं पंचमहाभतियं 
भासंति ह वातजोगजुत्त) प्राणवायु के योग से सब क्रिया में प्रवृत्ति करने वाले इस 
शरौर को पंचमहाभूतों से बना हुआ कहते हैं। (य) तथा) (केइ) कई (बौद्धमताव- 
लम्बी) आत्मा को (पंच) पाच (खंधे) स्कन्ध-रूप, वेदना, विज्ञान, संज्ञा और संस्कार 
रूप) (भर्णति) कहते हैं, (घ) और (मणजीविका) मन को ही जीव-आत्मा-मानने 
वाले, (मणं) पाच स्कन्धों के अलाया एक सन को (बर्दति) बताते हैं ; (बाउजीबोत्ति) 
कोई श्वासोच्छूवास ही जोब (आत्मा) है, (एयमाहंसु) ऐसा कहते हैं। (|) तथा 
(सरीर) शरीर (सादियं) आदिमान्‌ और (सनिधर्ण) बिनाशयुक्त है; (इह) यहाँ 
प्रत्यक्ष (भवे) जन्म ही (एगो भवो) एक हो भव है (तस्स) इस का (विष्पणासंभि) 
विविध प्रकार से नाश होने पर, (सव्वनासोत्ति) आत्मा का सर्वनाश हो जाता है, 
(एवं) ऐसा (मुसावादी) असत्यवादी (जंपंति) कहते हैं। क्योंकि शरीर सादि सान्‍्त 
है, (तम्हा) इसलिए (दाणवयपोसहाणं) दान, ब्रतपालन, और पौषध का तथा 
(तिवसंजमबंभवेरकल्लाणमाइयाणं) तप, संयम, ब्रह्मचय आदि कल्याणकारी कर्मों का 
(फल) फल (र्नात्थ) नहीं है (५) और (पाणवहे) प्राणबध, (अलियजयणं) असत्य 
क्यन (अवि) भो (न) कोई माने नहीं रखते, अध्वा अशुभदायक नहीं हैं, 
(चोरिक्करणं) चोरों करना (य) अथवा (परदारसेवर्ण) परस्त्री-गसन करना (न एव) 
कोई घोज हो नहीं हैं या! अशुभफलदायक ही नहीं हैं । (सपरिग्गहपावकम्मकरणंपि) 
परिग्रह के सहित और भो जो पापकर्म हैं, वे भी, (नत्यि किथि) कुछ भी नहीं हैं, 
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अबदा सुख्-दृःझश के जरा भो साधन नहीं है। (नेरइय-तिरिय-भणुयाणजोणी) 
सारकों, लि थों और मनुष्यो की योनिया---उत्पत्तिस्थान, (न) नहीं हैं (3) अथवा 
(न देवलोको अत्थि)न वेबलोक हो कोई है (4) और (न) नही (सिड्धिगमर्ण) 
मुक्तिगति (अत्यि) है। (अम्मापियरों) माता-पिता (नत्यि) नहीं होते, (पुरिसकारो 
थि) पुदवार्थ भो, (न अत्पि)'कोई चोज नहीं हे, (फ्थ्वक्लाणसि) प्रत्याख्यान-स्थाग 
भी, (नत्थि) नहों है, (३) और (कालमच्लू) काल (भूतभविष्यादि) तथा मृत्यु भो 
(न अत्थि) नहीं है। (भरिहंता) अहेन्त देवाधिदेव तीर्थ कर (चक्दचट्टी) चक्रयर्तों, 
(बलदेवा) बलदेव तथा (वासुदेवा) बासुदेव नारायण (नत्थि) नहीं है, (केई) कोई 
(रिसओ) ऋषि-मनि, (नेवत्थि) नहीं हैं॥ (ज) तथा (बहुय॑) बहुत (वा) अथवा 
(थोण्ग) थोड़ा (किचि) कुछ सी (धम्माधम्मफलमपि) धर्म और अधर्म का फल भी, 
(नत्थि) नहीं है । (तम्हा) इसलिए (एवं) उक्त प्रकार से वस्तुस्वरूप को, (विज्ञाणि- 
ऊण) जान कर (जहा) जिस तरह (इंवियानुकूलेसु) अपनी इन्द्रियो के अनुकूल, 
(सव्वविसएसु) सभो विषयों में (सुबहु) अच्छी तरह ययेष्ट (बहुह) प्रवत्ति करो। 
(काइ किरिया) कोई (शुध्त) क्रियाएँ (वा) अथबा (अकिरिया) निन्‍्श क्रियाएँ (नत्थि) 
नहीं हैं। (एवं) इस प्रकार (वामलोकवादी) लोक के स्वरूप को विपरोत बताने 
वाले (नत्यिकबादिणों) नास्तिकवादी (सर्णति) कहते है। (असब्लाववाइणो) असत्‌ 
वस्सु का निरूषण करने वाले, (मूढा) मूढ लोग (इम) इस आगे फहे जाने वाले 
(बितियं) दूसरे (कुदसणं) कुदर्शन, मिथ्यामत का (पण्णवेति) प्ररूपण करते है कि 
(लोगो) यह संसार (अडगाओ) अंडे से, (संभूतो) पैदा हुआ हे, (च) और (सरयंभुणा) 
ब्रह्मा ने इसे (सं) स्वयं (निम्मिओ) बनाया है। (एवं ) इसी प्रकार (एय) यह आगे 
कहा जाने वाला (अलियं) असत्य वचन है-- (पज्जावइणा इस्सरेण) प्रजापति ईश्वर 
ते (कर्य ति) संसार रचा है, ऐसा (केइ) कई लोग कहते है। (एव) इसी प्रकार 
(कसिणमेव जग॑) सारा जयत्‌ (विष्हुकर्य विण्हुमयं) विष्णु द्वारा रचित है अथवा 
विष्णुमय है, ऐसा (केई) कई लोग कहते हैं । (एवं) इसी प्रकार (एगे) कई लोग 
(मोसं बदंति) झूठ बोलते हैं कि (एगो आया) आत्मा एक ही है, वही सारे संसार में 
व्याप्त है। (सांख्यमत वालों का कहना है--) आत्मा (सुकयस्स) पुष्य का (य) और 
(डुक्कयस्स) पाप का, (अकारको) कर्त्ता नहीं है, किन्तु (उनके फल का) (वेद को) 
भोक्ता है, (अथया पुण्यपाप के फल का भी अवेदक---भोगने वाला नहीं है ।) (य) 
और (करणाणि | इन्द्रियां (कारणाणि) उनके कारण (सथ्यहा) सर्वथा (सव्यहि) सब 
देश ओर सब काल में अलग नहों हैं (य) तथा (णिच्चो) आत्मा नित्य है, (निव्कियो) 
निष्किय (क्रियारहित) (निरणुणो) निगुंण--त्रिगुणालीत (4) और (अणुवलेबोत्तियि य) 
कर्मों से निर्लेप भी है, (एवं) इस प्रकार (असब्भाव॑) असत्य बात को (आहंसु) कहते 
हैं, (जंपि) जो भी किखि) कुछ (इहूं) इस (जोवलोए) मत्येलोक में (सुक्य, पुष्य 
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(वा) अथवा (डुग्कय) पाप (दोसइ) दिखाई देता है, (एवं) इस प्रकार की सब चोजें 
(जदिच्छाए) अपने आप ही यदृच्छा से, (बा) अथवा (सहायेण वि) स्वभाव से भी 
(वा) अथवा (दइवतप्पश्ायओ वि) देव के प्रभाव से भी (सवतति) होती है। (एल्थ) 
इस लोक में (किचि) कोई (तत्त) तत्त्व--पदार्थ (कयकं) किसी का किया--बनाया 
हुआ (नत्थि) नहीं है, (लक्खणविहाणं) वस्तु के लक्षणों और प्रकारों की (कारिया) 
करने-बनाने-वालो (नियतो) नियति-भवितव्यता (होनहार) है। अथवा (नियतोए 
कारिय) नियति ने ही बनाए हैं--कराए हैं।| (एवं) इस प्रकार (केई) कई 
(इड्डिरससातगारवपरा) ऋड्धिगोरव रसगौरव और साता गौरव में तत्पर (चहुवे) 
बहुत से (धम्भकरणालसा) धर्माचरण करने में आलसी (धम्मविमसएण) धर्मविचार 
को अपेक्षा से (मोसं) मिथ्या (परूवेति) प्ररूपण करते हैं । (अवरे) दूसरे (अहम्मओ) 
अधर्स को स्वीकार करके, (रायबूट्ट) शासकविरुद्ध (अलियं अब्भक्खाणं) झूठा दोषा- 
रोपण (भर्णेति) करते हैं, (अचोरयं करेंत) चोरी नहीं करने वाले को, (चोरोत्ति) यह 
चोर है, ऐसा (५) और (एसेव) इसी प्रकार (उदासोणं) प्रपञ्चों से उदासीन, लड़ाई- 
झगड़ो से दूर तटस्थ व्यक्ति को, (डामरिउ त्ति) यह लड़ाई करने वाला है, ऐसा (य) 
तथा (सीलकलियं) शीलसस्पत्त परस्त्रीत्यागी को (दुस्सोलोत्ति) बुःशील है, इसलिए 
(परदार गच्छतित्ति) परस्त्रीगमन करता है, इस तरह, (मइलंति) दूषित करते हैं, 
बदनाम फरते हैं, (अयं) यह (गुरुतप्पओ वि) गुरुपत्नी के साथ अनुचित सम्बन्ध रखने 
वाला भी है, इस तरह दोष लगाते हैं। (अण्ण) दूसरे लोग (एमेब) यों हो व्यर्थ ही 
(उबाहणता) उसकी आजीविका, कीति आदि नष्ट करते हुए (भ्रृणंति) कहते हैं कि 
ये (सित्तकलत्ताई ) मित्र को पत्नियों का (सेवति) सेवन करते हैं। इतना ही नहीं, 
(अय) पह (लुत्तधम्मो) धर्मशुन्य भी है, (इमो) यह (विस्संभधायओ) विश्वासधाती 
है, (पावकस्मकारी) पापकर्म करने वाला, (अफ्रम्मकारी) ने करने योग्य कामों 
को करने वाला है, (अगम्भगामो) भगिनी, पुत्री, प्रुश्ननधू आदि अगसध्य के 
साथ गमन--सहवास फरने बाला हे (यघ) और (अं) यह (दृरुपपा) बुरात्मा 
(बहुएसु पापगेसु) बहुत से पापों से, (जुत्तोत्ति) युक्त है, (एवं) इस प्रकार (मच्छरों) 
ईष्यालु व्यक्ति (जंपंति) बकते हैं। (भदके) भव्र (भोले) स्वभाव वाले मनुष्य 
के (गुणकित्तिनेहपरलोगनिष्पिवासा) ग्रृण, फीति, स्नेह व पर्व को कोई परवाह 
न करने वाले ,ते) वे असत्यवादी (अलियबधणदच्छा) असस्य बोलने में चतुर, (परदोसु- 
प्यायणपसत्ता) दूसरो में दोषों को बताने में जुटे (मुहरो) अपने हुए मुख को अपना दुश्मन 
बनाये हुए, (असमिक्खियप्पलावा) बिना विसारे सहसा बोल देने वाले (एवं) इस 
प्रकार से, (अकखतियबीएण) अक्षयदुःख के ओोजरूप.कम्सबंधगेण) कर्मबन्धन से 
(अप्पाणं ) अपनी आत्सा को, (वेढेंलि) लपेट लेते हैं---जकड़ लेते हैं। (परस्स अत्थंभि) 
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दूसरे के धन पर (गढ़ियगिद्धा) गिड की तरह दृष्टि गाए हुए अथवा गड़ाढ गृढ़-- 
आसक्त हुए वे (निक्‍्लेवे) धरोहर को, (अबहरंति) हडडप लेते हैं, (५) और (परं) 
दूसरे को, (असंतर्शह) अविद्यमान दोषों से, (अभिजजु जंति) झूठा अभियोग---आरोप 
लगा कर दूषित फरते हैं। (०) और (खुड़ा) लोसो मनुष्य (कूडसक्खित्तणं) झूठी 
गयाही देने का काम (करेंति) करते हैं (च) और (असज्चा) असत्यवादी (अत्थालियं) 
घन के लिए झूठ (च) तथा (कन्नालियं) कन्या के लिए असत्य, (च) तथा (भोसालियं) 
भूमि के लिए असत्य (तह य) और बैसे ही (गवालियं) गो आदि पशुओ के नि्मित्त 
असत्य, इस तरह का (अहरगतिगयणं) नीचगति में पहुँचाने वाला (गरुअं) बड़ा झूठ 
(भणंति) बोलते हैं । (य) तथा (अलियाहिसंधिनिविट्ठा) मिथ्या षड्पंत्र रचने से 
दत्तचित्त (असंतगुणदीरका) असद्‌गुणों को उस्तेजन देने वाले (4) और (संतगुण- 
नासका) सदगुणों के नाशक, (अणभिगयपुश्नपावा) पुष्य और पाए के स्वरूप से अज्ञात, 
(अलियसंपउत्ता) असत्य में जुटे हुए लोग (अन्न षि) और भी (जातिकुलरूवसील- 
पच्चयं) जाति, कुल, रूप, और शील से सम्बन्धित, (मायानिगुण) माया के कारण 
गुणहीन अथवा (मायानिपुणं, माया से निपुण, (चबल पिसुणं) चचलता से युक्त और 
पेशुन्यरूप, (परमट्ठभेदक) परमार्थनाशक, (असतकं) असत्य अर्थ बाले अथया 
सत्यहीन, (विहे सं) ढं घरूप--अप्रिय, (अनत्थकारक) अनर्थकारी, (पावकम्ममूल) 
पापकर्म के मूल, (दुढिट्ठ) मिथ्याद्शनयुक्त (दुस्सुप) कानो को सुनने में अप्रिय, 
(अमुणियं) सम्यग्ज्ञान से रहित, (निल्‍्लज्ज) लज्जाहीन, (लोकगरहणिज्ज) लोक मे 
निन्‍्ध, (वधवंधपरिकिलेसबहुल) वध, बंधन और संक्लेश--संताप से परिपूर्ण, 
(जरामरणवुक्खसोयनिम्म) बुढ़ापा, मृत्यु, दुःख और शोक के मल कारण (असुद्ध- 
परिणाम संकिलिट्॒ठ) अशुद्ध परिणामों के कारण संक्लेशदायो, ((हिसाभतोबघातिय) 
हिसा द्वारा प्राणियों के घात से युक्त, (अकुसल) अशुभ और अनिष्ट, (साहुगरह॒णिज्जं) 
साधुओं द्वारा निन्दनोय, (अधस्मजणणं) अधम के जनक, (सावज्जं) पापयुक्त (वयर्ण) 
असत्यवचन को (भणंति) बोलते हैं । (पुणो य) और पुत्र: (अधिकरणकिरियापवत्तका ) 
शस्त्रों को बनाने और उनके जोड़ने या जुटाने के रुप सें अधिकरणक्रिया में प्रवत्त 
रहने वाले लोग, (बहुबिह) अनेक प्रकार के (अणत्यं) अनर्थ का कारण, जो (अप्पणों) 
अपने (य) और (परस्स) दूसरे का (अबमहं) उपसर्वन-विनाश (करेंति) करते हैं । 
(एमेव) ऐसे ही अशानपूर्वक (जपमाणा) बोलते हुए मूर्ख लोग, (घायगा्ण) घात करने 
वाले मनुष्यों--कसाइयों को ' महिसे। भेसों (4) और (सूकरे) सूअरों के सम्बन्ध में 
(साहिति) प्रतिपादन करते हैं--बतलाते हैं, (य) तथा (वाग्राणं) हिरण आदि 
जानवरों को फेंदे में फंसाने वाले पारधियों को (ससयपसयरोहिए) छरगोश, प्रशय 
और रोहित नामक जंगली पशुओं को (साहिलति) बतलाते हैं । (य) तथा (साउणीणं) 
बाज आदि द्वारा पक्षियों का शिकार करने वाले बहेलियों को (तिशिरवट्कलावके) 
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तोतर, बतक और बढेर पक्षियों व (कर्विजलकवोयके) कर्पषिजलों और कबूतरों को 
(साहिति) बतलाते हैं, (4) और (मच्छियाण) मछुओं--भच्छीमारों को, (झसमगर- 
कच्छभे) मछली, मगरसल्छ और कछुए (साहिति) बतलाते हैं (घ) और (मगराजं 
सग्गिणं था) धोवरों था जलचर जन्तुओं को खोजने वालों को (संलंके) शंख और 
अंक नासक सणियां, और (खुललए) कौडियां (साहिति) बताते हैं (घ) तथा (चाल- 
वीणं था वालवाण) सपेरों को (अयगरगोणसमंडलिदव्यीकरे) अजगरों, दुमरु ही (सर्प), 
टेढ़े खलने वाले मंडली सर्पों, फण वाले सांपों, (4) और (मंडली) जिनके फण कमल 
की कली को तरह मिल जाते हैं, ऐसे सर्पों को (साहिति) बताते हैं, (५) और 
(जुद्धगाणं) शिकारियों को (गोहा) चन्दन गोह (य) और (सेहगसल्लगसरडगे) सेहों, 
कांटेदार जानवरों सेलों, और गिरणिटों को (साहिति) बतलाते हैं । (य) तथा 
(पासियाण) फंदे द्वारा पशु पकड़ने वाले पासियों फो (गजकुलवानरकुले) हाथियों के 
झड़ और बंदरो के टोले (साहिति) बताते हैं, (य) और (पोसगाणं) पक्षियों को 
पालने वालों को (सुकबरहिणमयणसालकोइलहंसकुले) तोतों, मोरों, मेनाओं, कोयलों 
और हूंसो के झुंडो (य) तथा (सारसे) सारसों को (साहिति) बतलाते हैं। (च) 
और (गोस्मियाणं) गृप्तिपालकों--बदीवानों या पशुरक्षकों को, (वधबंधजायणं) 
पीटने, बांधने और पीड़ा देने का (साहिति) उपवेश देते हैं--अभ्यास कराते हैं; 
(प) और (तक्कराणं) चोरों को (धणधन्नगवेलए' धन, धान्य, गायों, बलों और भेष्ड- 
बकरियों का (साहिति) पता बताते हैं (4) और (चारियाणं) गुप्तचरों, भेदियों या 
जासूसों को, (गामागरनगरपट्ट्णे) गाँवों, खानों, नगरों तथा पत्तनो (बड़ी संडियों) का 
(साहिति) भेद बताते हैं। (५ और (गंठिभेयाणं) गांठ खोलने बालों या गिरहकटों 
को, (पारधाइयपंथघाइयाओ) रास्ते के परले सिरे पर व रास्ते के बीच में पश्चिकों को 
लूटने को (साहिति) सूचना देते हैं। (4५ तथा (नगरमोत्तियाणं) सगररक्षकों-- 
कोतवालों आदि को, (कर्य) को गई (चोरियं) चोरों को (साहिति) सूचना वेते हैं, 
(ब) तथा (गोमियाणं) ग्वालों को (लंछणनिल्लंछणधमणदुहणपोसणवणणदुसण- 
वाहणादियाइ ) पशुओं के कान आदि काटठना या गर्स लोहे आदि से दाग देना, उन्हें 
खससी करना (बधिया बनाना), फूंका लगाना, बुहना, पुष्ट करना, बछड़े को दूसरी 
गाय के साथ लगाना, (बंचन करना), हैरान करना, गाड़ी आदि को लींचना, बोस 
लादना इत्यादि (बहुणि) बहुत से (साहिति) उपाय बतलाते हैं। (य) और 
(आगरीणं) खान के मालिकों को (धातुमणिसिलप्पवालरथणागरे) गेर, लोहा, सोना, 
चांदी, तांबा आदि धातुओं, चन््रकान्त आदि मणि, शिला अथवा मेतसिल, सू गे 
और हीरे, पसने, माणिक्य आवि रत्नों को खानों का (साहिति) पता बतला देते हूँ । 
(य) और (सालियाणं) मालियों को (पुप्फर्विह) फूलों के तोड़ने या गू बने को विधि, 
(फलबिहि) फलों को उपजाने व पकाने को विधि, (साहिति) बतलाते हैं, (य) तथा 
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(बजचराणं) भील आदि जंगल में घूमने वाले वनचरों को (अग्घधमहुकोसए) बहमुल्य 
शहद के छत्त (साहिति) बतलाते हैं, (जंताइ) (मारण-मोहन-उच्चाटन आवि के 
लिए यंत्रलेशन (बिसाई) विषों (मूलकम्म) गर्भपात आदि के लिए जड़ी 
बूटियों या जड़ों के प्रयोग से सम्बन्धित, (अहेबवणआमियोगमंत्रोसहिप्पओगे) 
मंत्रादि द्वारा नगर में क्षोम, या फूट पेदा कर वेना, अथवा धनावि को मंत्र के जोर 
से खींच लेगा, द्रव्य और भाव से वशीकरण मंत्रो व औषधियों के प्रयोगरूप (चोरिय- 
परदारगमण - बहुपावकम्मकरणं / चोरी, परस्त्रोगमन आदि बहुत से पापकर्मों के 
करने की प्र रणा से सम्बन्धित, (उक्खंधे) छल से शत्र सेना को ताकत तोड़ देने या 
कुचल डालने, (वणदहण-तलाग-भेयणाणि) जंगल में आग लगाने तथा तालाब सूखाने 
के सम्बन्ध में (बुद्धेशिसपविणासणाणि) बुद्धि लथा स्पर्श आदि दिषयों के विनाशक, 
(बसीकरणमादियाईं) वशीकरणादि रूप (भयमरणकिलेसदोसजणाणि) शय, मृत्यु, 
क्लेश और दोष के जतक, (भाववहुसंकिलिट्टमलिणाणि) बहुत सक्लिष्ट भाजो से 
मलिन, (भृतधातोवधातियाद ) प्राणियों के घात और उपधघात करने वाले सच्चाइंपि) 
सच्चे (तथ्ययुक्त) होने पर भी (ताइ) उन (हिसकाई ) हिसाजनक (वयणाइ) वचनों 
को (उदाहरंति) बोलते हैं । (4) और (पुट्ठा) पूछे जाने पर (बा) अथवा (अपुदठा) 
बिना पूछे ही (परतसियवावड़ा) वूसरों के कास की व्यर्थ चिता से इब्रे रहने वाले 
(असमिक्खियभाविणों) बिना सोचे विचारे बोलने वाले (सहसा) अकस्मात्‌-- एकदम 
बिना मतलब के (उवदिसंति) उपदेश देने लगते हैं कि -(उद्बा) ऊंटो, (गोणा) गाय- 
बलों, (गवया) रोझों या नोलगायों का (दमंतु) दमन करो---वश में करो, (परिणत- 
जया) वयस्क तरुण (अस्सा) धोड़ो, (हत्यी) हाथियों (य) और (गवेलककुक्कुडा) 
गायों, मेंढों और सुर्गों को (किज्जंतु) खरीदों, (य) और (क्रिणाधेध) खरोदवालो, 
(विक्केह) बेच दो (च) (सयणस्स) अपने पारिवारिक लोगों के लिए (पयह) पकाओ, 
(देह) उनको देदो, (पियम) शराब आदि परीओ, पिलाओ, (दासोदास - भयक- 
भरहल्लका) दासी, दास, नोकर तथा हिस्सेदार, (य) और (सिस्सा) शिष्य-चेले, 
(पेसकजणो) बाहर भेजे जाने वाले नौकर, (कम्सकरा) कर्म च(री, (य) तथा (किकरा) 
सेवक (य) एवं (सयणपरिञ्षणों) स्वजन---कुटुम्मोजन तथा परिजन-सगेसम्बन्धी 
(कीस) क्‍यों, (किसलिए) (अच्छंति) बेकार बंठे हैं ? (भ) आपकी, (भारिया) पत्नियां 
(कम्स) कास (करेन्तु) करें । (गहणाईं वणाई ) घने जंगल, (खेत्तलिलभूमिवल्लराइ') 
अनाज बोने के खेत, बिना जोती हुई भूमि ओर वल्लर--धोर जंगल या संदान, 
(उत्तणधणसकडाई ) बहुत लम्बे लम्बे और घने घास से भर गये हैं, (डज्ंतु) इन्हें 
जला डालो, (य) तथा (सूडिम्जंतु) कटया डालो । (जअंतंडाइयस्स) कोल्ड आदि 
यंत्रों, कु डी आदि बतंनों अथवा गाड़ो आदि बनाने, (य) तथा (बहुविहस्स उवहिस्स) 
हल झादि बहुत प्रकार के उपकरणों साधनों के (अट्ठाए) प्रयोजन के [लिए (रुका) 
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पेड़ों को (भिम्म॑तु) काट डालो, (4) और (उच्छ) गश्नों को (बुज्जंतु) उखाड़ लो, 
(य) एवं (तिला) तिलों को (पोलिज्जंतु) घानो में पीर डालो । (य) तथा (सरल) भेरे 
(घरट्ठयाए) घर के लिए (इट्ठकाओ) ई टें, (पयावेह) पकवा लो, (ले्ताइ) लेतों 
को (कसह) जोतो, (य) और, (कसावेह) खुतवाओ, (अडवीदेसेस) अंगलप्रदेशों में 
(विउसलसोमे) विशाल सीमा वाले, (गास-तगर-लेड-कण्वडे) गाँव, नगर, खेड़े (छोटे 
गाँव) कब्बड-कस्डे (लहु) झटपट, (निवेसेह) बसाओ, अर्थात्‌ इन्हें मनुष्यों के रहने 
लायक बस्ती में बदल डालो | (५) और (कालपत्ताई) पके हुए या खिले हुए (पृष्फाणि) 
फूल फलाणि) फल (य) और (कदमूलाइ ) कंदसूलों को (गेण्हह। ग्रहण कर लो, 
(प्रिजणद्ठयाए) सगे-सम्बन्धियों के लिए, (संचय) इन्हें इकट्ठे (करेह) कर लो। 
(य) और (साली) धान, (बोही) गेहूं आदि अनाज (य) और (जया) जो (लुच्यंतु) 
काट लिये जायें, (मलिज्जंतु) क्यारों में इन्हे सईन किये जायें, (ब) और (उष्पणि- 
ज्जंतु) साफ किये जायें, (4) और (लहुं) जल्दी (कोटठागारं) कोठार-कोठे में, 
(पविसंतु) भर दिये जायें, (प) तथा (अप्पस्हृडक्कोसगा) छोटे, मझले और बड़ें 
(पोयसत्था) जहाजो के सार्थवाह्‌ या शिशुसमृह (हंंमंतु) मार दिये जांय। 
(य) तथा (सेणा सेना (णिज्जाउ) कूच करे, चढ़ाई करने निकले, (डमरं) कलह 
(जाउ) पेदा हो, (घोरा) भयंकर, (सगामा) युद्ध (बद्टंतु) होने दो (4) और 
(सगड़वाहणाइई ) गाड़ी, रथ आवि सवारियाँ (पवहुंतु) बढाओ या खूब चलाओ, 
(उद्रणयर्ण ) उपनयन---यज्ञोपवीत संस्कार, (चोलग) चूडाकर्स (जोटो रखते का) 
संस्कार --छु डनसंस्कार (विधाहो) विवाह, (जन्नों) यज्ञ (अमुगस्मि) अभ्ुक (विवसेसु) 
विनों में, (करणंसु) करणो में, : मुह तेसु) सुहृत्तों में, (नक्खत्त सु) नक्षत्रों में (थ. और 
(तिहिसु) तिथियों में (होड) हो । (५) और (अज्ज) आज (मुदित ) आसोद-अ्मोद- 
पूर्वक (बहुखज्जविज्जकलियं बहुत-सो मिठाइयाँ आदि खाने एवं पोने के पदार्थों से 
युक्त अथवा प्रचुर मछय, मांस आवि सहित, (ण्हवर्ण) सौभाग्य तथा पुत्र आदि के लिए 
वधू आबि का स्नान तथा (कोतुकं) डोरा बांधना, राख को पोटलो आवि न्योछावर 
करना आदि विधिवाला कौतुक (होठ) हो । (य) तथा (ससिरविगहोव्रागविसमेमु) 
चन्द्र और सूर्य के ग्रहण तथा दुःस्वप्न आवि के होने पर (विष्हावणकं) विविध मंत्रादि से 
सस्कारित जल से स्तान तथा (संतिकम्माणि) शान्तिकर्म (कुणह) करो (य) तथा 
(सजणपरियणस्स ) कुटुम्मोजन ओर सगे-सम्धस्धियों को (य) तथा (नियकस्स जी,व- 
यस्य) अपने जीवन को (परिरक्खणद्ठयाएं) सुरक्षा के लिए (पडिसोसकाइ ) अपने 
सिर के प्रतीक आटे आवि के बने हुए सिर (बेह) अष्डी आदि वेधियों को भेंट 
चढ़ाओ (थ) और (विविहोसहिमज्जमंसभकन्नपाणामल्लाणुलेवण-पईवजलिउज्जल 
सुगंधिधूवाबकारपुप्फफल-समिद्ध ) अनेक प्रकार की वनस्पतियों, मद्य, मांस, मिठाइयों 
(भक्ष्य), अन्न, पान, पुष्पमाला, चंदनादि लेपत, उबटन आदि, तथ। दीपक जलाने, 
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मुगन्धित शूष आदि देने एवं फूलों व फलों से परिपूर्ण विधि से (सीसोवहारे) बकरे आवि 
पशुओं के सिरों को बलि देह) दो, (य) और (बहुविहेण) नाना प्रकार की, (पाणा- 
इधायकरणणं) हिंसा करके (विवरीउप्पायदुस्सुमिण-पावसउण-असोमग्गहचरिय-अमंगल- 
निर्मिसपढ़िधायहेड ) अशुभसूचक उत्पात, प्रकृतिविकार, खोटे स्वप्न, ब्रुरे शकुन, 
ऋरग्रह की चाल, अमंगलनिमित्तमूअक अंगस्फुरण आदि के फल को नष्ट करने के 
लिए (पायस्छिते. पापोपशसनार्थ प्रायश्चित्त (करेह) करो। (वित्तिच्छेयं करेह) 
आजीविका को नष्ट कर डालो, (सा देह किलि दाण) किसी को कुछ भी दान मत 
दो, (सुदृढ़ हओ सुदढु हुओ) अच्छा हुआ, सारा गया, अच्छा हुआ, मारा गया! 
(सुट॒ठु छिन्नो) अच्छा हुआ काट डाला गया, (सिन्नो) टुकड़े हो गए, (इति) इस 
प्रकार (उवदिसंता) किसी के बिना ही पूछे उपदेश करते हुए या कहते हुए मनुष्य 
(भणंण) मन से, (वायाए) वाणी से, (य) ओर (कम्पुणा) कर्म से (एवविह) इस 
प्रकार के (अलियं) द्रव्य से सत्य होते हुए भी प्रार्णाहला का कारण होने से असत्य 
भाषण, (करेंति) करते हैं । (वे कौन ?) (अकुसला) हिसक और अहिसक या कहने 
और न कहने योग्य, वचन के रहस्य को समझने में अचतुर (अणज्जा) अनार्य 
(अलियाणा) भिश्याशास्त्रों को मानने वाले। (अलियधम्मणिरया) असत्यधर्म में 
आसक्त, (अलियासु कहासु अभिरमंता) आत्मगुणो को घटाने वालो पापोत्तेजक झूठी 
कहानियों--( उपन्यासों नाटकों आदि | मे आनन्द मानने वाले, (बहुप्पगार वा) नाना 
प्रकार से (अलियं) मिथ्याभाषण (करेत्त्‌ ) करके (तुट॒ठा, संतुष्ट (होति) होते हैं । 
मुलार्थ--कई पापिष्ठ, संयमहीन, ब्रतरहित अथवा परापकर्मों से 
अविरत, कपटी, कुटिल कटु और चंचल स्वभाव के, क्रोधी, लोभी, 
भयातुर, हसी-मखौल करने वाले, गवाही देने वाले, चोर, गरुप्तचर 
(जासूस या भेदिये), भट (योद्धा), छुगी के कमंचारी अथवा कर, जकात 
वर्गरह वसूल करने वाले, हारे हुए जुआरी, गिरवी (बंधक) रखने वाले, 
मायाचारी, कपटपूवंक नाना कुवेधो के धारक, कपटी, वाणिज्य-व्यवसाय 
करने वाले, खोटा तौल और खोटा नाप करने या रखने वाले, खोटे सिक्‍को 
से रोजी चलाने वाले, जुलाहे, सुनार तथा छीपे आदि कारीगर, ठगाई करने 
वाले, चोरी करने वाले, खुशामदखोर,तथा कोतवाल एवं व्यभिचारी दुष्टवादी, 
चुगलखोर और कजंदार, किसी के बोलने से पहले ही उसके अभिप्राय को 
ताडने में कुशल, भूत और भविष्य काल की बातो को बताने में प्रवीण, बिना 
विचारे बोलने वाले, कमीने (नीच आत्माएं), सत्पुरुषों के लिए अहितकारक 
ऋद्धि, रस ओर साता के गर्व में चुर, असत्य अर्थ की स्थापना करने में 
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दत्तचित्त, अपने आपको सर्वोत्कृष्ट मानने वाले स्वछन्दाचारी, किसी के 
अनुशासन में न चलने वाले, नियमनिष्ठा से रहित, अस्थिर, अव्यवस्थित, 
मनमाना बकने वाले या अपने को ही सिद्धवादी कहने वाले मनचले, ये सब 
असत्य बोलने से अविरतजन पूर्वोक्त असत्य बोलते हैं । 

लोक के स्वरूप को विपरीत कहने वाले दूसरे नास्तिकवादी कहते है 
- यह जगत शून्य है, जीव (आत्मा) नही है। वह इस भव-मनुष्यभव में, 
अथवा देवादि परभव में नही जाता, और न किच्चित्‌ पृण्य-पाप का ही 
स्पर्श करता है। पुण्य और पाप का सुख और दु'ख-रूप फल भी नहीं है। 
पांच महाभूतो से बना हुआ यह शरीर है, जो प्राणवायु के योग से सब 
क्रियाएँ करता है | कुछ लोगों की यह मान्यता है कि श्वासोच्छुवास की 
हवा ही जीव है| बौद्धों का यह कहना है कि आत्मा रूप, वेदना, विज्ञान, 
संज्ञा और संस्कार इन पंचस्कन्धरूप है। कई मन को ही जीव (आत्मा) 
मानने वाल पाच स्कन्धों के अलावा एक मन को जीव ठहराते है । तथा ऐसा 
कहते है कि यह शरीर सादि और सान्‍्त (नश्वर) है। इसी एक ही पर्याय- 
रूप एक भव (जन्म) मे अनेक कारणों से उसका नाश हो जाता है। शरीर 
का नाश होने पर आत्मा का भी स्वनाश हो जाता है, इस प्रकार मृषावादी 
कहते है। शरीर सादि, सान्‍्त है, इसलिए दान, ब्रताचरण, पौषध तथा 
तप, संयम, ब्रह्मचर्य आदि कल्याणकारी कार्यों का फल भी नही है। प्राण- 
वध (हिसा) और असत्यवचन भी अद्यमफलदायक नही है । चोरी अथवा 
परस्त्रीगमन भी अशुभफल के हेतु नही है। परिग्रह और इसके अतिरिक्त 
जो भी पापकर्म है, वे भी कुछ भी नही है, अर्थात्‌ जरा भी सुख-दुःख के हेतु 
नही है। नारको, तिर्यंचों और मनुष्यो की योनियां नही है और न देवलोक 
ही है। तथा सिद्धगति (मुक्ति) भी नही है। माता-पिता नही है। पुरुषार्थ 
भी कोई चोज नही है, प्रत्याख्यान-त्याग भी नहीं है, भूत, भविष्य और 
वर्तमानकाल नही है ओर न मृत्यु ही है। अरिहन्त, चक्रवर्ती, बलदेव ओर 
वासुदेव (नारायण) इस संसार में कोई नहीं है! कोई ऋषि-मुनि भी नही हैं । 
धम-अधम का फल भी थोड़ा या बहुत कुछ भी नही है. इसलिए पूर्वोक्‍्त प्रकार 
से वस्तुस्वरूप को जान कर अपनी इन्द्रियो के अनुकुल सभी विषयो में खूब 
डट कर मनचाही प्रवृत्ति करो । कोई भी शुभ क्रियाएँ या निन्द्य अक्रियाए' 
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नहीं हैं। लोक के स्वरूप का विपरीत वर्णन करते हुए नास्तिकवादी इस प्रकार 
से कहते हैं । 

असत्‌ पदार्थों का निख्पषण करने वाले बहुत से मृढ लोग इस आगे 
कहे जाने वाले दूसरे कुदर्शन (मिथ्थामत) का प्ररूपण करते है कि यह संसार 
अंडे से पैदा हुआ है । ब्रह्माजी ने उसे स्वयं बनाया है। इसी प्रकार यह भी 
असत्य बचन है--जैसे कई लोग कहते हे कि लोक के प्रभु ईइबर ने यह सृष्टि 
रची है | कई लोगों का कहना है कि जगत विष्णुमय है। कितने हो इस 
प्रकार असत्यभाषण करते है कि एक आत्मा (ब्रह्म) ही है. सारे संसार में 
व्याप्त है । दूसरी कोई वस्तु नही है। ,साख्यमत वालों का कहना है-) 
आत्मा (पुरुष) पुण्य और पापकर्मों का कर्ता नही है, किन्तु उनके सुख-दुःख 
रूप फल का भोक्ता है (पाठान्तर के अनुसार वह परुण्य-पाप के फल का भोक्ता भी 
नही है), इन्द्रियाँ और कारणभूत पदार्थ सर्वथा सब जगह और सब समय 
प्रकृति से भिन्न नही होते । अर्थात्‌ सवंत्र और सबदा प्रकृति मे विद्यमान रहते 
है। आत्मा निष्क्रिय और निग्रण (सत्व, रज और तमोगुण से रहित) है तथा 
कर्मो के लेप से भी रहित है । इस प्रकार असत्य बात कहते है । 

इस मत्यंलोक मे जो कुछ सुकृत या दुष्कृत दिखाई देते है या इस अ्रकार 

की अन्य सब वस्तुएं है, वे अपने आप हो (यहच्छा से) उत्पन्न हुए हैं । अथवा 
स्वभाव संया देव के प्रभाव भी से पैदा होती ह। इस लोक में कोई 
भी पदार्थ किसी का बनाया हुआ नही है। किन्तु जितने भो वस्तु के लक्षण- 
स्वरूप है और प्रकार (भेद) है, उन्हे निर्यात (भवितव्यता-होनहार) ही पैदा 
करती है- बनाती है । बहुत से लोग ऋद्धि, रस और साता के गबं में चूर 
हो कर धर्मांचरण करने मे आलसी है, वे भी धर्मावचार की अपेक्षा से मिथ्या 
प्ररूपणा करते है । 

दूसरे लोग अधमंयुक्त होने से राजविरुद्ध झूठा दोषारोपण करते है + वे 
चोरी न करने वाले को चोर कहते है, तथा लडाई भगड़ो-और प्रपंचो से 
तटस्थ रहने वाले को लड़ाकू कहते हे । शील-सम्पन्न परस्त्रीत्यागी को यह 
दुःशील-व्यभिचारी है, परस्त्रीगमन करता है, इत्यादि अपवाद लगा कर 
उसे बदनाम करते है। यह भी दोष लगाते हे कि 'यह गुरुपत्नी के साथ 
अनुचित सम्बन्ध रखता है। दूसरे कई लोग यो व्यं ही उसकी कीर्ति, आजी- 
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विका आदि को चोपट करने की दृष्टि से कहते है कि “यह अपने मित्र की पत्नियों 
का सेवन करता है। इतना हो नहीं, यह धमंशुन्य भी है, विश्वासघातो है, 
पापकर्म करने वाला है, नहीं करने योग्य कार्यों को करने वाला है तथा 
भगिनी, पुत्रवध्ू, पृत्री आदि अग्रम्य स्त्रियों के साथ सहवास करता है, यह 
दुरात्मा बहुत-से पापो से युक्त है ।” इस प्रकार ईर्ष्यालु लोग भूठभृठ बकते 
हैं। अच्छे स्वभाव वाले मनुष्य के परोपकार, क्षमा आदि ग्रुणो, तथा 
कीति, स्नेह एव परभव की जरा भी परवाह न करने वाले वे असत्य- 
वादी असत्य बोलने मे प्रवीण, दूसरा के दोषो को बताने में जुटे हुए, और 
मुख को अपना शत्रु बनाए हुए वे अधम पुरुष अक्षय दुःख के बीजरूप कर्म- 
बन्धन से अपनी आत्मा को जकड लेते है । दूसरो के धन पर गिद्ध को तरह 
दृष्टि गडाए वे धरोहर को हडप जाते है, तथा सत्पुरुषो को उनमे अविद्यमान 
दोषों से दूषित करते है । लोभी मनुष्य भठी साक्षी देने का काम करते है 
तथा वे पवित्र और भद्र पुर्षो का अहित करने वाले असत्यवांदी धन के लिए, 
कन्या के लिए, भ्रूमि के निर्मित्त, गाय-बेल आदि पशुओं के निमित्त अधोगति 
में ले जाने वाला बडा भूठ बोलते हैं। मिथ्या षड्यत्र रचने मे दर्ताचत्त, 
दूसरों के असद्गुणं। के प्रकाशक एवं सदगरणे। के नाशक, परृषण्य और पाप के 
स्वरूप से अनभिज्ञ, असत्याचरण में जुटे हुए लोग इसके अतिरिक्त और भी 
जाति, कुल, रूप और शील से सम्बन्धित, माया के कारण गुणहीन य। माया- 
निपुण, चचलता से युक्त, पेैशुन्यपूर्ण (चुगली से भरपूर), परमार्थ के नाशक, 
असत्य अर्थ वाले या सत्त्वहीन, ढवं घरूप, अप्रिय, अनर्थकारी, पापकर्म के मूल 
मिथ्यादर्शन से यकत, कर्णकट्ठ, सम्यस्जञानशुन्य, लज्जाहीन, लोकनियय, वध, 
बधन और सक्‍लेण से पूर्ण, बुढ़ापा, मृत्यु, दुख ओर शोक के मूल कारण, 
अशुद्धपरिणामो से संक्लेशयुक्त, हिसा द्वारा प्राणियों के घात से युक्त, अशुभ 
या अनिष्ट, साधुओ द्वारा निदनीय, अधर्म के जनक, पापयुकत असत्य वचन 
बोलते है । 

पुनशच - शस्त्रों को बनाने, जोड़ने और जुटाने के रूप में अधिकरण- 
क्रिया मे प्रवृत्त रहने वाले मनुष्य अनेक प्रकार के अनर्थ का कारण, जो अपने 
और दूसरे का विनाश का हेतु है,उसे करते रहते हैं। ऐसे ही अशानपूर्वक बोलते 
हुए मूल लोग घातक लोगो को--कसाइयो को भेंसो ओर सुअरो के सम्बंध 
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में हिंसा का उपदेक्ष देते हैं। मृग आदि पश्ुओ को फंदे में फंसाने वाले पारधियों 
को खरगोश, प्रशय और रोहित तामक जंगली जानवरों को बतलाते है । बाज 
आदि द्वारा पक्षियों का शिकार करने वाले बहेलियों को तीतर, बतक, बटेर, 
कर्पिजल और कबूतर आदि पक्षियों को बताते है। मछुओ को मछली, मगर, 
कछुए आदि बतलाते है। और धीवरो को शंख, अंक रत्न और कौडिया बताते हैं, 
सपेरों को अजगरो, दुम्रु ही, सांपों, मण्डलाकार सर्पों, फणधर सर्पों और बिना 
फण के सर्पों की सूचना देते है। शिकारियो को चन्दनगोह, काटेदार गोल 
शैले और गिरगिट बतलाते है, फंदे द्वारा पशुओ को पकड़ने वालो को हाथियों 
के भुड और बंदरो के टोले बताते है, पक्षियों को पालने वालों को तोते, 
मोर, मैना, कोयल और हंसो के कुंड और सारस बतलाते है, पशुपालको 
को मारने-पीटने, बांधने और पीड़ा देने का उपदेश देते हैं--अभ्यास कराते है 
तथा चोरो को धन, धानन्‍्य, ग्रायो-बैलों और मेडबकरियों का पता बताते है, 
गुप्तचरो-मेदियो या जासूसो को गांवो, खाना, नगरों तथा बडी मण्डिया 
(पत्तनो) का मेद बताते हैं। गांठकटों-गिरहकटं को रास्ते के परले सिरे पर 
या रास्त के बीच मे राहगीरो को लूटने का निर्देश करत॑ है, नगररक्षक 
कोतवाल आदि को की गई चोरी की खबर देते है तथा ग्वाला को पशुआ के 
कान आदि काटना या गर्म लोहे आदि से दाग देना, उन्हे खस्सी या बधिया 
करना, फू का लगाना, दृहना, जौ आदि खिलाकर पृष्ट बनाना, बछड़े को 
अपनी मां से अलग करके दूसरी गाय के साथ कर देना, हैरान करना, गाडी 
आदि को खीचना, बोक लादना आदि बहुत-से उपाय बतलाते है। खान के 
मालिकों को गेरु आदि, या सोना, चादी, लोहा आदि धातुओ, चन्द्रकात आदि 
मणियो शिला अथवा मेंनसिल,मृ गा ,और रत्न की खानो का पता बतलाते है । 
मालियो को फलो के तोड़ने या गूथने की विधि और फलो को उपजाने, 
पकाने आदि की विधि बतलाते है। तथा जंगलो में भटकने वाले भीलो आदि 
को मधुमक्खियों के बहुमूल्य छत्ते दिखला देते हैं। मारण, मोहन, उच्चाटन 
आदि के लिए लिखित यंत्रो या पश्च ओ आदि को पकड़ने के यंत्रो, सखिया 
आदि हलाहल विषो, गर्भपात आदि के लिए वनस्पति की जड़ या अन्य 
जडीबूटियो के प्रयोग, मन्त्रादि द्वारा नगर मे क्षोम या फ़ट पैदा कर देने 
अथवा मत्रबल से धन आदि के खीचने, द्रव्य ओर भाव से वीकरणमंत्रो 
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ओर औषधियों के प्रयोग करने व परस्त्रीगमन आदि बहुत से पापकर्मों के 
उपदेश तथा छल से छात्र सेना की ताकत तोड़ देने या उसे कुचल डालने के, 
जंगल में आग लगाने तथा तालाब सूखाने के, बुद्धि के विषय विशान आदि 
अथवा बुद्धि एवं स्पर्श आदि विषयों के विनाश के, वशीकरण, उच्चाटन आदि 
के तथा भय, मृत्यु, क्लेश ओर दोष के जनक, बहुत क्लिष्ट भावों से मलिन, 
प्राणियों के घात और उपधात करने वाले वचन द्रव्य से तथा तथ्यरूप से सच्चे 
होने पर भी भाव से उन-उन प्राणियों का घात करने वाले होने से असत्य ही 
हैं, जिन्हें मिथ्यावादी बोलत हैं । 

तथा पूछे जाने पर या बिना पूछे ही दूसरों के काम की ब्यर्थ चिन्ता 
में डूबे रहने वाले, बिना बिचारे बोलने वाले, बिना ही मतलब के एकदम 
उपदेश देने लगते है कि ऊ'टो, गाय-बलो एवं नील गायो (रोफो) का दमन 
करो, वश में करो, परिपक्व उम्र के तरुण घोड़े, हाथी, बेल, मैंढे और मुर्गे 
खरीदों, खरीदवा लो तथा बेच दो । कुटुम्बीजनों के लिए भोजन बनाओ ।' 
उनको यह शराब आदि पेय वस्तु दे दो, पिला दो, तथा ये दासी-दास, नौकर 
और हिस्सेदार, बाहर भेजे जाने वाले गुमारते या नौकर,कर्मंचारी और सेवक, 
कुटम्बी तथा रिश्तेदार क्यों बेकार बंठे हे ? आपकी पत्नियाँ काम करे, घने 
जंगल, धान आदि बोने के खेत, बिना जोती हुई भ्रूमि और घोर जंगल बहुत 
लंबे लबे घने घास से भर गए हैं, इन्हें जला डालो और कटवा डालो ! 
कोल्हू आदि यन्त्रो, कु डो आदि बत॑नो तथा गाड़ी, हल आदि बहुत से उप- 
करणो-साधनो के लिए तथा और भी अनेक कामो के लिए वृक्षो को काट 
लो । गन्नो को काट लो या उखाड़ लो, तिलो को पील डालो, मेरे घर के 
लिए ई टें पकवा लो, खेतों को जोतो और जुतवाओ, जंगल के प्रदेशों मे फट- 
पट लम्बी-चौड़ी सीमा वाले नगर, गाँव, खेड़े ओर कस्बे बसाओ । खिले हुए, 
पके हुए फूलों,फलो ओर कन्दमूलों (आलु, सूरण आदि कंदों और गराजर-मूली 
आदि घूलों) को उखाड़ लो या चुन लो और अपने सगे-सम्बन्धियों के लिए 
इन्हें इकट्टं कर लो । शालि घान, गेहूँ आदि अन्न तथा जो काट लो, इन्हे बेलो 
पे पैरा लो और साफ करवा लो। इनका भूसा अलग करवा लो और जल्दी 
कोठार-कोठे में भर दो । तथा छोटे, मंभले ओर बड़े जहाजा के सार्थवाहो 
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को तथा शिशुसमूहों को खत्म कर दो। सेना चढ़ाई करने के लिए बाहर निकले, 
संग्राम-स्थल की ओर कूच करे और घोर युद्ध हो | गाडी, रथ वगैरह सवारियां 
हांको । यज्ञोपवीतसंस्कार, चूडाकमंसंस्कार या मु डनसंस्कार, विवाह और यज्ञ 
अम्रुक दिवस,करण, मुहं, नक्षत्र और तिथि में हो । आज आमोद-भ्रमोदपूर्वक 
बहुत-सी मिठाइयां आदि खाने और मदिरा आदि'पीने की वस्तुओ के भोज के 
साथ सौभाग्यवृद्धि तथा पुत्रादि की प्राप्ति के लिए वधू आदि का स्नान हो तथा 
डोरे बांधने आदि विधियों वाला कौतुक हो । सूर्य और चन्द्र के ग्रहण तथा 
दुःस्वप्न आदि के होने पर विविध मन्त्रादि से सस्कारित जल से स्नान और 
शांतिकर्म करो। अपने कुटम्बियों की तथा अपने जीवन की रक्षा के लिए आटे 
आदि के बने हुए प्रतिशीषंक (सिर) चण्डी आदि देवियों के भेट चढाओ | और 
अनेक प्रकार की औषधियो, मद्य, मास, मिठाई, अन्न, पान, पुप्पमाला, चंदनादि 
का लेपन, उबंटन, दीपक, सुगन्धित घ्ूप तथा फूलों ओर फलो से 
परिपूर्ण विधि से बकरे आदि पशुओ के सिरो की बलि दो। नाना प्रकार की 
हिसा करके अधुभसूचक उत्पात, प्रकृतिविकार, बुरे स्वप्न, बुरे शकुन, क्र.र 
ग्रहो की चाल, अमंगलसूचक अ गस्फुरण इत्यादि के फल को नष्ट करने के 
लिए प्रायश्चित्त करो । अम्क की आजीविका नष्ट कर दो ! किसी को कुछ 
भी दान मत करो । अच्छा हुआ, मारा गया ' अच्छा हुआ, काट डाला 
गया ! अच्छा हुआ, हुकड़े-टुकडे किया गया! इस प्रक्रार बिना ही पूछे 
उपदेश करते या कहते हुए मनुष्य मन से, वाणी से ओर कम से द्रव्य से 
सत्य होते हुए भी प्राणातिपात का कारण होने के भाव से इस प्रकार असत्य 
भाषण करते है । (वे कोन है ?) हिसक और अहिसक या कहने योग्य और न 
कहने योग्य बचनो के रहस्य को समभने में अकुशल, पाप में तत्पर, अनार, 
मिथ्याशास्त्रों की आज्ञा के अनुसार चलने वाले, असत्य धर्म-कर्म मे लीन, 
आत्मगृणो का 'हास करने वाली पापोत्त जक भूठी-कहानियों मे ही आनन्द 
मानने वाले लोग नाना प्रकार से भिथ्याभाषण करके सतुष्ट होते है । 


व्याख्या 


प्रस्तुत सूत्रपाठ में दो द्वारो का एक साथ ही निरूपण किया गया है--“असत्य 
भाषण कौन-कौन करते है और किस प्रयोजन से व किस प्रकार से करते हैं ” मतलब 
यह है कि शास्त्रकार ने इस सूत्रपाठ मे असत्य बोलने वालो तथा असत्य» बोलने के 
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प्रयोजनों व प्रकारो का बारीकी से विशद निरूपण कर दिया है। साथ ही इस 
पूत्रपाठ मे यह भी ध्वनित कर दिया है कि कोई व्यक्ति चाहे बाह्यरूप से सत्य ही 
बोल रहा हो, किन्तु उस सत्यवचन के पीछे किसी के मन, वचन, काया था प्राणों 
को ठेस पहुंचाने, हानि पहुंचाने, पीडा देने, वध करने या नाश करने की वृत्ति हो 
अथवा उसके उक्त वचन से जगत्‌ गुमराह होता हो, अधर्मे और हिंसा आदि कुकर्मों 
के रास्ते चल पडता हो ; जगत्‌ के आ्राणिवर्ग का अहित होता हो वो वह वचन 
असत्य ही है। इस प्रकार विभिन्न कोटि के लोगो द्वारा असत्य का सेवन किस-किस 
रूप मे किया जाता है ”, इस बात को प्रस्तुत सूत्रपाठ मे शास्त्रकार ने स्पष्ट कर 
दिया है । 

'फ्रेह---शास्त्रकार संसार के सभी व्यक्तियो को असत्यवादी की कोटि में नहीं 
मानते , क्योकि वे स्वय पूर्ण सत्यमहात्रती है, इसलिए दूसरों के प्रति वे ऐसा अन्याय 
कैसे कर सकते हैं ” या सरासर असत्य कैसे कह सकते हैं ” यही कारण है कि प्रस्तुत 
मूलपाठ में उन्होंने 'केद' पद से इसका पृथकूकरण किया है कि ससार के सभी प्राणी 
या सभी मानव असत्य नहीं बोलते। जो प्रचमहाव्रतधारी साधु, ऋषि, मुनि या 
श्रमण हैं, वे मृषाभाषण के सर्वंथा त्यागी होते हैं; वे वचन से तो कया, मत से भी 
असत्यभाषण का या असत्य वस्तु का चिन्तन नहीं करते । इस कोटि के जो भी 
मानव है, वे असत्यभापी नहीं होते । इसके पश्चात्‌ गृहस्थ श्रमणोपासक या श्रावक 
भी स्थूल भसत्य के त्यागी होते हैं। वे भी ऐसा वचन नही बोलते, ऐसे उदगार नही 
तिकालते , जिससे सरकार द्वारा दण्डित हो, समाज में निन्दित हो, अनर्थ की 
की सम्भावना हो, व्यवहार बिगड़ जाय, प्राणियों के घात की सम्भावना हो, उनके 
मन में सताप पैदा हो या आपस मे सिरफुटौज्वल हो । गृहस्थधर्मी श्रावक भी बचत 
को तौल कर, दी्ेदृष्टि से विचार कर किसी का अहित न हो, इस प्रकार से बोलते 
हैं; ऐसे धर्मिष्ठ श्रावक के सभी कारये सत्यता से युक्त होते हैं। इसलिए शास्त्रकार 
ने 'केइ पद द्वारा उन्हीं लोगो की ओर इशारा किया है; जो अमुक-अमुक प्रकार से 
असत्य बोलते है ! 

व्यवहार में असत्य बोलने वाले--इस सूत्रपाठ में सर्वप्रथम व्यवहार में असत्य 
बोलने वालों के वाम गिनाए हैं । चूंकि व्यवहार प्रत्यक्ष और स्पष्ट होता है; इसलिए 
व्यवहार में असत्य बोलने वाले व्यक्ति को प्रत्येक धर्म और दर्शन वाले असत्यभाषी 
ही मानते हैं। इसमे किसी को भी शंका उठाने की आवश्यकता नहीं होती। वैसे 
तो मूलार्थ में इन सबका अर्थ किया जा चुका है, फिर भी सक्षेप मे इन पर थोडा- 
थोड़ा प्रकाश डाला जाना उचित समझते हैं- 

पाबा--जों रातदित हिंसा आदि पापकर्मों मे रत रहते हैं, उनका सत्य 
बोलना बहुत ही कठित है। यदि वे वस्तुस्थिति को ज्यों की त्यों कह दे, तो भी वे 
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हिंसा, चोरी आदि पापकर्मों के लिए वाचिक प्रेरणा देते हैं, अत. उनका वचन असत्य 
हो ही जाता है। इसलिए पापिष्ठ व्यक्ति असत्यवादी हैं । 

असंजया---जो अपनी इन्द्रियो और मन पर जरा भी सयम, नियत्रण या 
अंकुश नही रख सकते, विषयो के दास बने हुए हैं, वे असयम के वशीभूत होकर 
बात-बात में प्राणियों के लिए अहितकर तथा मिथ्या वचन बोलेंगे ही जो असत्य की 
कोटि मे है। 

अविरया---जो हिंसा आदि आश्रवों से जरा भी विरत नही है, जिन्होंने ब्रतो 
को यत्किचित्‌ भी स्वीकार नही किया है, वे व्यक्ति सत्य-असत्य की कोई मर्यादा नहीं 
मानते और न उसे पालते हैं । 

कवड़-कूटिल-कडुय-चडुलभावा--जिनके रोम-रोम में कपट भरा है, कुटिलता 
भरी है, वचन मे पद-पद पर कदुता है और जिनके भावों मे बार-बार उतारचढ़ाव 
आते है, जो अपने शुद्ध विचार पर कुछ देर के लिए भी स्थिर नहीं रह सकते, उनकी 
असत्यवादिता मे तो कोई सदेह ही नही रह जाता । 

कुंडा--क्रोधी व्यक्ति क्रोध के आवेश में चाहे जो कुछ बोल देता है, वह 
अटसट भी बक देता है, इसलिए ऐसे क्रोधातुर व्यक्ति को सत्य का भान ही कंस रह 
सकता है * 

लुद्धा--लोभी व्यक्तियों का भी यही हाल है। जब उन पर लोभ सवार हो 
जाता है तो वे सच-झूठ का कोई विचार ही नहीं करते। येन-केन-प्रकारेण अपने 
स्वार्थ या अति लोभ की पूति करता ही उनका एकमात्र उदहं श्य होता है। अत, 
लोभी भी प्राय' सत्यभाषी नही होता । 

भया य--मनुष्य प्राण जाने, प्रतिष्ठा जाने या मार पडने का भय उपस्थित 
होने पर या सकट या खतरे के समय प्राय असत्य का ही सहारा लेता है । भयाविष्ट 
व्यक्ति को उस समय सत्य की चिन्ता नही होती । 

हस्सट्वटिया---जो व्यक्ति हसोड, विद्षक या मजाकिया होता है, वह बात-बात 
में असत्य का सहारा लेता है। वैसे भी हास्य के वश मनुप्य असत्य बोलता है, जिसका 
नतीजा कई दफा बड़ा ही भयकर आता है। हसी-मजाक मे झूठ बोल जाने पर 
सामने वाला व्यक्ति कई बार उसे सच मान लेता है और आत्महत्या तक कर बैठता 
है, या गलतफहमी का शिकार बन कर अनर्थ कर बैठता है। अत हास्यानन्दी व्यक्ति 
प्राय” असत्यभाषी होते हैं । 

सक्‍खो--अदालतो मे कई पेशेवर गवाह होते है, उन्हे कुछ पैसे दे देने से बे 
झूठी गवाही देने के लिए तैयार हो जाते है । उनकी उस झूठी साक्षी में सत्य का अंश 
नही होता । इसलिए उन्हें असत्यभाषी कहा गया है। 
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चोरा---चोरो का काम ही झूठ से चलता है। झूठ और घोरी का तो परस्पर 
चोली-दामन का-सा नाता है। इसलिए चोरो को असत्यभाषी कहा गया है । 

चारभडा---गुप्ततर और जासूस तो अपना रूप, रण, वेषभूषा, भाषा ही 
बदल लेते हैं, असत्य का सहारा ले कर ही वे किसी गुप्त बात का पता लगाते हैं । 
इसलिए असत्य उनका साथी होता है। भाट लोग भी युद्ध में शौयंगाथा गाते हैं, तब 
बहुत ही अतिशयोक्ति करके बढा-चढा कर प्रशसा करते हैं, सेना को उत्तेजित करते 
हैं, उनके शब्दों मे भी सत्यता नहीं होती । 

खंडरक्था---चूगी, कर, या जकात के वसूल करने वाले प्रायः: लोगों को 
घमका कर एवं असत्य बोल कर रिश्वत के रूप में उनसे पैसा ए ठते हैं। वचन की 
प्रामाणिकता उनमे प्राय नहीं होती, इसलिए उन्हें भी असत्यभाषी की कोटि में 
बताया है । 

जियजूयकारा--हारे हुए जुआरियों की मनोवृत्ति किसी भी तरह से झूठा 
दाव लगा कर पुन जीतने की होती है। अथवा अपनी प्रतिष्ठा समाज में रखने के 
लिए वह जुए से सारा धन खो देने पर भी पूछने पर कहेगा--“'मेरे पास धन की 
क्या कमी है ?” मतलब यह है कि अपनी इज्जत बचाने के लिए जुआरी भी प्राय 
असत्य का आश्रय लेते हैं; इसलिए उन्हें असत्यभाषी कहा गया है। 

गहियगहुणा---गिरवी रखने वाले व्यक्तियों की नीयत प्राय यही रहती है 
कि सौ रुपये के माल को ग्राहक पचास रुपये मे गिरवी रख जाय , इसलिए वह 
गिरवी रख जाने वाले के साथ झूठ बोलता है, फिर ब्याज जोड़ते समय भी प्राय' 
झूठ का सहारा लिया करता है; इसलिए इसे भी असत्यभाषी कहा गया है। 

ककक्‍्कगुरुगकारगा--मायापूर्वक बढाचढा कर बोलने वाले, चापलूस, वचक, ठग 
आदि तो असत्य को ही अपना मित्र बनाते हैं। इसलिए उनकी असत्यभाषिता में 
कोई सन्‍्देह ही नही है । 

कुलिगी---धर्म के नाम पर दूसरो के साथ धोखेबाजी करने वाले लोग साधु- 
संत का बाना पहन कर या साधुवेष धारण करके दुनियाभर की ग्प्पे लगा कर लोगों 
से पैसा बटोरते है, सम्मान प्राप्त करते हैं, ऐश-आराम के साधन प्राप्त कर लेते हैं । 
इसलिए वे तो असत्य की खान हैं ही । 

उबहिया--सोता बना देने या नोट बढा देने का कह कर चकमे में डालने 
वाले या बहुरूपिया बन कर लोगो को वाग्जाल में फसाने वाले मायाचारी लोग तो 
सरासर असत्यभाषी हैं ही । 

बाणियगा---व्यापार करने वाले या विविध प्रकार का व्यवसाय करने वाले, 
कारखानेदार आदि लोग भी धन के लोभ मे प्रायः असत्य का सहारा लेते हैं । वे 
दिखाएँगे एक चीज,देंगे दूसरी और वह भी खराब चीज,चीज के दाम बहुत बढ़ाकर कहेंगे, 
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सौ कसमें खा लेंगे, झूठे वादे कर लेंगे । इस प्रकार बचन द्वारा बेईमानी करके व्यव- 
सायी भी असत्यभाषी बन जाता है। 

कुडतुलकुडमाणोी---झूठा तौलने और झूठा नापने वाला बैसे बाहर से तो 
असत्य बोलता दिखाई नहीं देता, लेकिन माया, कंपट और बेईमानी का उसका 
व्यवहार तथा ग्राहक को तौल-ताप में धोखा देने का व्यवहार अहितकर होने से 
असत्याचरण ही माना जाता है। इसलिए झूठा तौल-नाप करने वाला असत्यवादी 
की ही कोटि मे है । 

कूडफाहाबणोपषजीविया--जो लोग झूठे सिक्‍को पर ही अपनी रोजी चलाते 
हैं, वे तो सरासर झूठ का ही व्यवसाय करते हैं। उनके मन में झूठ होता है, उनका 
व्यवहार भी झूठा होता है । चाहे वे वचन से झूठ न बोले, या सफाई से अपनी बात 
की सच्ची सिद्ध करने का प्रयत्न करें, हैं वे असत्यवादी ही । 

पड़गारका कलाया कारुइज्जा--कपडा बनाने वाले, स्वर्णकार तथा दर्जी, 
लुहार, कु भार, छिपा आदि कारीगर प्रायः बातबात मे झूठ बोल जाते हैं। सुनार, 
दर्जी, जुलाहे आदि अपने ग्राहक से अमुक दिन चीज तैयार करके देने का वादा कर 
लेते हैं, लेकिन वे उस दिन अपने वचन के अनुसार देते नही आगे से आगे टरकाते 
रहते हैं । बेचारा ग्राहक हैरान होता है, उसका कपडा, सोना आदि भी उसमे से चुरा 
लिया जाता है, मेहतताना न ठहराने पर अधिक लेने की कोशिश करते है। इसके 
अलावा वे अपनी घटिया चीज की भी अत्यन्त तारीफ करके अधिक दाम पाने का 
प्रयत्न करते है। मतलब यह है कि प्राय इन लोगो के काम में झूठ और कपट का 
या वचनभंग का व्यवहार होने से वह असत्यवादिता की कोटि में ही माना 
जाता है । 

वंचणपरा--ठगाई करने वाले भी सरासर असत्यभाषी हैं । 


चारिय-चाडुयार-नगरगोत्तिय-परिचारणा--वेष बदल कर घूमने वाले, चापलूस, 
नगररक्षक,कोतवाल' आदि और व्यभिचारियो के दलाल--ये चारो प्रकार के मनुष्य 
माया और धूर्तता करने में प्राय सिद्धहस्त होते हैं। वाणी के मायाजाल में फसा कर 
वे सम्बन्धित व्यक्ति से सनमाना पैसा ठगते है, उसकी जेब खाली करा लेते है, उसकी 
इज्जत भी मिट्टी में मिला देते हैं । अत. असत्य तो इनकी रग-रग में भरा होता है । 

बृट्ठवासि-सूयकर-अणबल-भणिया--दुप्टो का पक्ष लेने बाले या बात-बात में 
अपशब्द बोलने वाले, चुगलखोर, बलपूर्वक कर्ज लेने वाले तथा हमे द्रव्य दो, इस 
प्रकार की ध्मकीभरे शब्द कहने वाले, ये चारो ही असत्य के पिटारे हैं। इन्हे सत्य- 
भाषण का कोई बिवेक ही नहीं रहता | इसलिए इनकी असत्यवादिता स्पष्ट है । 

पुव्वकालियवयणदण्छा--किसी के कहने से पहले ही उसके अभिप्राय को 
जान कर कहने मे कुशल अथवा किसी की भूतकालीन बात को कहने मे चतुर लोग 
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प्रायः अनुमान के आधार पर चलते है। अनुमान कई दफा गलत हो जाता है और ऐसे 
लोग जो अटकलबाजी से किसी के बारे में कहते हैं, प्राय. उनके वचन असत्य ही 
साबित होते हैं। इसलिए उनके बचनो मे असत्य का अश होने से उन्हें असत्यवादी 
की कोटि में गिनाया है । 

लहुस्सना---जिनकी आत्माएं तुच्छ होती हैं, जिनके निम्नतम संस्कार 
होते हैं, वे तो बात-बात में झूठ बोलने भे हिचकते नहीं अथवा असत्य व्यवहार 
करने में भी उन्हे कोई सकोच नहीं होता । इसलिए लघधुस्वक भी असत्यवादी 
की कोटि में बताए गये है। 

असच्चट्ठावणाहिचित्ता--जिनका चित्त सदा असत्य बातो की स्थापना में, 
असत्य बातों को लोगो के दिलदिमाग में ठसाने की उधेडबुन मे ही दत्तचित्त 
रहता है, उनके असत्यप्रचारी होने मे तो कोई सदेह नही है । 

उच्चछंदा --अपने को बडा मानने वाले लोग भी महानता और उच्चता के 
गुण स्वय में न होते हुए भी उनका दिखावा करने के लिए वागाडम्बर करते हैं ; 
व्यवस्थित भाषा भे बडे-बडे लच्छेदार भाषण झाडते हैं, परन्तु जीवन में चरित्रशीलता 
था सदाचार नहीं होता, ऐसे स्वच्छन्दी लोग आडम्बर की जोट में वाणी के माध्यम 
से लोगो पर अपना सित्रका जमाने का प्रयत्न करते हैं । परन्तु अन्त में तो सत्य प्रगट 
हो कर ही रहता है । इसलिए ऐसे उच्चछद लोग भी असत्याचारी की कोटि मे हैं । 

अणिग्गहा --जो किसी के अनुशासन या निग्नह (अकुश ) मे नहीं चलना चाहते, 
थे स्वच्छन्दाचारी अपने जीवन को मनमाने ढंग से बिताते है, वे सच बोलेंगे या 
असत्य बोलेगे, इसकी किसी को कोई प्रतीति नहीं होती । इसलिए अनिग्नह (निरकुश) 
लोग भी असत्यवादियो में ही शुमार हैं । 

अणियता--जिनके जीवन में कोई नियमनिष्ठा नहीं होती, जो अव्यवस्थित 
जीवन जीते हैं, उनके जीवन में सत्य तो होता ही नहीं, असत्य से ही उनका रात-दित 
बास्ता पडता है। इसलिए ये भी असत्यवादी है । 

छंदेण सुक्कवाया---जिनकी जवान पर कोई लगाम नही है, जो मनमानी बातें 
करते है, हम ही सिद्धवादी है, इस तरह की बेसिरपैर की बाते करने वाले लोगो के 
असत्यभाषी होने में कोई शक नहीं । 

अलियाहि अविर्या--जो असत्यभाषण से, सूक्ष्म या स्थूल रूप से, सर्वा शत' 
या अल्पाशत विरत नहीं हैं, वे तो असत्यवादी की ही कोटि में गिने जामेंगे, चाह्दे वे 
कभी सत्य ही बोले । 

लास्तिकवादी असत्यभाषों दा्शनिक--नास्तिकवादी असत्यभाषी वे हैं, जो 
असत्यदर्शन की प्ररूपणा करते हैं, ससार को गुमराह करने के लिए सभी लोक- 
हिंतकारी बातो का निषेध करते हैं। प्रत्यक्ष दृश्यमान जगत्‌ का भी स्वरूप विपरीत 
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रूप मे प्रस्तुत करके जगत्‌ को स्वच्छन्दाचार की ओर प्रेरित करते हैं। नीचे हम 
ऋमशः नास्तिकवादियों के मत की समीक्षा करते हैं--- 

सुष्णंत्ि---तास्तिकवादियो का कहना है--“जगत्‌ शुन्य है । यानी जगत्‌ का 
अपना कोई आकार या अस्तित्व नही दिखाई देता, इसलिए जगत्‌ शून्य है। 
परन्तु जयत्‌ शून्य होता तो उसका जो रूप दिखाई दे रहा है, वह नहीं दिखाई 
देता | इसलिए जगत्‌ प्रत्यक्षप्रमाण से सिद्ध है। नास्तिकवादियों का जगतु-शून्यत्ता 
का कथन भिथ्या है । 

न॒त्यि जीवो---नास्तिकवादियो का कहना है, कि 'जीव नहीं है यानी आत्मा 
नही है। क्योकि उसको सिद्ध करने वाला कोई प्रमाण नही है। इन्द्रियों के साथ 
पदार्थ के सत्निकर्ष से होने वाले ज्ञान को ही हम प्रत्यक्ष प्रमाण मानते है। इन्द्रियो 
से तो आत्मा न कभी जानने में आता है, न उसकी कोई आकृति दिखाई देती है; 
इसलिए आत्मा प्रत्यक्ष से सिद्ध नही होती । जो बस्तु प्रत्यक्ष से कही भी सिद्ध नही 
होती, उसके विषय में अनुमान भी नहीं हो सकता । धुए और अग्नि का सयोग 
रसोईघर मे प्रत्यक्ष देखने पर ही पर्वत पर घुए को देख कर अग्नि का अनुमान किया 
जाता है। अत अनुमानप्रमाण से भी आत्मा सिद्ध नहीं होती । आग्रमप्रमाण से भी 
आत्मा सिद्ध नही होती, क्योंकि विभिन्‍न धर्मों के आगमों में परस्पर विरोधी बातें 
आत्मा के सम्बन्ध में मिलती हैं। इसलिए आगम के स्वय अप्रमाण होने से, आगम 
प्रमाण से भी आत्मा की सिद्धि नही हो सकती ; क्योकि जो चीज है ही नही, उसके 
साथ उपमा किसकी दी जाय ? इसलिए किसी भी प्रमाण से आत्मा के सिद्ध न होने से 
आत्मा का अभाव ही सिद्ध होता है। 

न जाइ इह परे वा लोए--जब आत्मा ही नही है, तव मरने के बाद कौन 
इस मनुष्यलोक में अथवा देवलोक आदि अन्य लोको से जाएगा ? अत निष्कर्ष यहू 
यह है कि जीव कही भी इस लोक या परलोक में नही जाता । 

मे ये कियि वि. फुसति पुम्तपावं-- शुभ-अशुभ कर्मों के पुण्य-पाप के रूप में 
बंध का भी जीव स्पर्श नही करता । 

नत्यि फल सुकयदुक्‍्कयाणं---जब जीव पुण्य-पाप का बध ही नहीं करता, तब 
पुष्य-पाप का सुख-दु ख-रूप फल उसे क्‍यों मिलेगा ? इसलिए पृण्य-पाप का सुख-दु खरूप 
फल भी नही है। क्योकि जब जीव ही नही है तो कर्मों का बन्ध और उसका फल 
किसे मिलेगा ? अतएव सर्वशून्य है । 

पंचमहाभूतियं शरीरं--उनके सामने जब यह तर प्रस्तुत किया जाता है कि 
जब जीव नही है तो यह शरीर किसके आधार पर टिका हुआ है ? इसके उत्तर में वे 
कहते हैं--'यह शरीर पंचमहाभूतो के सयोग से बना हुआ है । पृथ्वी, जल, तेज, वायु 

ओर आकाश ये पाँच महाभूत हैं। शरीर ही आत्मा है। शरीर से भिन्न कोई आत्मा 
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नहीं है। वास्तव मे सारा जगत्‌ पथ्चमहाभूतमय है। क्योकि इसमें पृथ्वी कठोरता- 
कठिनता-गुणवाली है, पानी बहने के स्वभाव वाला तरल है, अग्नि (तेज) उष्ण- 
स्वभाव वाली है। वायु निरन्तर चलने के स्वभाव वाली है और पोल-स्वरूप आकाश 
है, जो सबको अवकाश देता है। शरीर भी पण्चमहाभूतमय है, इससे भिन्न और कोई 
वस्तु इसमे नहीं हे । 'बातजोगजुत्त भासंति” इस पद के द्वारा यह स्पष्ट किया गया है 
कि शरीर से भिन्न कोई चैतन्य नही है। यह पचरमहाभूतात्मक शरीर ही प्राणवायरु के 
संयोग से चलता फिरता है और अनेक प्रकार की क्रियाएँ करता है। प्रत्यक्षप्रमाण 
से यह पचमहाभूतरूप शरीर ही सिद्ध होता है। इसके सिवाय दूसरे किसी पदार्थ 
की प्रत्यक्ष प्रतीति न होने से उसका अभाव है | पचमहाभूतो में जो चैतन्य दिखाई देता 
है, वह शरीर का आकार धारण किये हुए महाभूतों से उत्पन्न हुआ है। जैसे महुआ 
आदि मद्य पैदा करने वाले पदार्थों (अगो) के मिलने पर मद्य में मदशक्ति पैदा हो 
जाती है, वैसे ही शरीर मे पच्रमहाभूतो के मिलने पर चैतन्यशक्ति पैदा हो जाती 
है । जिस प्रकार जल से बुलबुना पैदा होकर उसी के साथ नष्ट हो जाता है, उसी 
प्रकार शरीर से चैतन्य पैदा होकर उसी के साथ नष्ट हो जाता है। अत महाभृतों 
से भिन्न चैतन्य नहीं है। क्योकि बह उसका कार्य है। कार्य कारण से भिन्न नही रह 
सकता । जैसे घडा मिट्टी का कार्य है,अत. वह मिट्टीरूप कारण से अलग नही रह सकता; 
वैसे ही चैतन्य भी पचमहाभूतात्मक शरीर का कार्य है, वह इससे भिन्न नही रह 
सकता । इस अनुमान से चैतन्य पचमहाभूतात्मक शरीर से अभिन्न सिद्ध होता है ।' 

नास्तिकवादियों के मत को असत्यता--नास्तिकवादियों का उपयुक्त कथन 
असत्य है, क्योकि जिस शरीर को वे पचमहाभूतो से बना हुआ और उसी को ही 
आत्मा कहते हैं, तथा चेतन्यर्शाक्त का भी उसी से पैदा होना मानते है, तो जब 
शरीर निश्चेष्ट (मृत) हो जाता है, तब भी उनके मतानुसार पच्रमहाभूत और 
तज्जन्य चैतन्य रहते है, फिर भी वह चलता-फिरता क्यो नहीं ? देखना, सुना, 
सू घना, स्पर्श करना, चखना आदि क्रियाएँ बद क्‍यों हो जाती हैं ? पच्रमहाभूतो की 
मौजूदगी में तो बह बद नहीं होनी चाहिए ? इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि आत्मा 
तामक चेतनाशक्ति का जनक सजीव पदार्थ वहाँ नहीं रहा; इसलिए शरीर में 
कोई क्रिया नहीं होती। इस अनुमान से आत्मा का शरीर से पृथक अस्तित्व 
सिद्ध होता है । 


दूसरे प्रमाण--मैं सुखी हूं, मैं ज्ञानवान हू, मैं मूर्ख हु, इत्यादि अनुभव हारा 
आत्मा स्वय सिद्ध है। यह अनुभव शरीर को नही होता । अगर शरीर को यह 
अनुभव होता हो तो मृत शरीर मे पावर महाभूतो के रहते हुए भी क्यो नहीं होता ? 
अत, मृत शरीर में सुख, दु ख, शञान आदि आत्मीय गुणो का अभाव ही दिखाई देता है । 
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जो जिसके गुण होते हैं, वे उस गुणी के साथ ही रहते हैं। जैसे मिट्टी के रूप, रस, 
गन्ध आदि गृण हमेशा मिट्टी के साथ ही रहते हैं, वैसे ही अगर सुख, दुःख, ज्ञान 
आदि गुण शरीर के होते तो सदा उसके साथ ही रहते । परन्तु मृत शरीर के साथ 
ये गुण नही रहते । इससे सिद्ध होता है कि ये गुण शरीर के अतिरिक्त किसी दूसरे 
पदार्थ के हैं और वह दूसरा पदार्थ आत्मा ही है । 

आत्मा की सिद्धि अनुमान प्रमाण से भी होती है--(१) एक ही माता-पिता 
से जन्मे हुए पुत्रो मे तीव्र-मद बुद्धि, सुख-दु.ख, धनसम्पन्नता-निर्धनता आदि ग्रुणो का 
अन्तर दिखाई देता है। ये सब बाते पूर्वजन्मगत शुभाशुभकर्मविशिष्ट आत्मा के 
माने बिता सिद्ध नही हो सकती । (२) चैतन्य पृथ्वी आदि पचमहाभूतो से उत्पन्न 
नही हो सकता ; क्योकि वह पचमहाभूतों से भिन्न जाति का है। जो भिन्न जाति 
का है, वह भिन्न जाति वाले से उत्पन्न नही हो सकता । जैसे--पृथ्वी से भिन्न जाति 
वाले जलादि उत्पन्न नही हो सकते । वैसे प्र महाभूतो से चँतन्य भिन्न जाति का है । 
अत. वह उन पंच भहाभूतों से उत्पन्न नही हो सकता । यदि भिन्न जाति वाले पदार्थ से 
भिन्न जाति वाले पदार्थ की उत्पत्ति मानी जायगी तो पृथ्वी से जलादि की, और जलादि 
से पृथ्वी की उत्पत्ति हो जानी चाहिए,पर ऐसा होता नहीं । इसलिए चैतन्यशक्तिविशिष्ट 
आत्मा शरीर से भिन्न पदार्थ है। अन्य अनेक प्रमाणो से आत्मा की सिद्धि की जा 
सकती है। परल्तु हम ग्रन्थविस्तार के भय से इस विषय को यही समेट लेने है । 

इन प्रमाणों से आत्मा की मिद्धि हो जाने पर नास्तिकवादियों के मत की 
असत्यता स्पष्ट प्रतीत होती है । 

इसके अतिरिक्त पुनर्जन्म या परलोकगमन तथा इहलोक-आगमन के प्रत्यक्ष 
प्रमाण भारतवर्ष मे पहले भी और अब भी मिले है । ऐसे कई बालकों का पता लगा 
है, जिन्हे अपने पूर्वजन्म के माता-पिता, पत्नी, घर, पडौसो, लेनदेन आदि सब 
बातो का स्मृत्तिज्ञान था, और उनके बताए हुए स्थान पर जा कर पता लगाने पर 
ये सब बाते सत्य मालूम हुई हैं। इसके अतिरिक्त अनुमान प्रमाण भी देखिये--जन्म 
लेते ही बालक को माता के स्तनपान आदि का ज्ञान होता है, वह उस समय तो 
सिखाया ही नहीं गया था, न गर्भ मे ही सिखाया गया था। अत वह ज्ञान पूर्वजन्म 
के अस्तित्व को सिद्ध करता है । 

इस प्रकार नास्तिकवादियों द्वारा जीव के इह-परलोक-गमन के निषेध की 
असत्यता सिद्ध हो गई । 

इसी प्रकार पूर्वकृत शुभाशुभ कर्मबन्ध तथा उसके सुख-दुखरूप फल के 
अस्तित्व के विषय में प्रमाण देखिये---ससारी जीवो में हम अनेक प्रकार की भिन्नता 
देखते हैं, उसका कोई न कोई कारण अवश्य होना चाहिए । बिना कारण के कोई भी 
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कार्य नही होता । एक सुखी है, एक दुखी है, एक मंदबुद्धि है, एक तीज्रबुद्धि है। कोई 
स्वस्थ है,कोई रोगी है, कोई बिना परिश्रम किये अपार धनराशि का उपभोक्ता बना हुआ 
है, दूसरा दिन-रात अथक मेहनत करने पर भी अपना पेट भी नही भर पाता,कोई मंत्री 
के पद पर है, और कोई उसी के दफ्तर मे चपरासी है। ये सब विषमताएं था 
विचित्रताए' नि सदेह पूर्वकृत शुभ-अशुभ कर्मबन्ध को सूचित करती हैं । इसी प्रकार 
दो सहोदर भाइयो के एक ही धनसम्पन्न घर में पैदा होने पर भी दोनों के जीवन में 
अन्तर दिखाई देता है । एक स्वस्थ व्यक्ति लाभान्तराय कर्म के टूटने से प्राप्त धन और 
साधनों का भलीभाति उपभोग कर रहा है, दूसरा घर मे धन होते हुए भी चिरकाल 
से रोगी रहने के कारण धव और साधनों का उपभोग नहीं कर पाता। एक भाई 
मदबुद्धि होने के कारण पढाये जाने वाले विषय को तुरन्त समझ नहीं पाता , जबकि 
दूसरा भाई तीब्नबुद्धि होने से पढाये जाने वाले विषय को आसानी से ग्रहण कर 
लेता है। इस प्रकार के दिखाई देने वाले प्रत्यक्ष फल व उनमे अन्तर से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि यह सब पूबकृत शुभाशुभ कर्म (पुण्य-पाप) के फल हैं, जिनका बन्ध 
पूरवजन्मों मे हुआ है। 

इस प्रकार नास्तिकवादियों के द्वारा प्रुण्यपापकर्मरूप बन्ध एवं उनके फल 
के निषेधरूप कथन की असत्यता स्पष्ट सिद्ध हो चुकी । 

पंच ये खधे भणंति केइ--इसके बाद बौद्धमतावलम्बियो की चर्चा करते 
हैं । बौद्धमतावलम्बी ५ स्कनन्‍्ध मानते हैं--रूप, वेदना, विज्ञान, संज्ञा और 
सस्कार । पृथ्वीजल आदि तथा रूपरस आदि को रूपस्कध कहते हैं | सुखरूप, दु.खरूप 
तथा दु ख-सुख-उभयरूप जो अनुभव होता है, उसे वेदनास्कन्ध कहते हैं। रूप, रस 
आदि का जो ज्ञान होता है, उसे विज्ञानस्कन्ध कहते हैं। सज्ञा के निमित्त से वस्तु का 
जो भान होता है, उसे सज्ञास्कन्ध कहते है और पृण्यपाप आदि धर्म-समुदाय को 
सस्कार-स्कन्ध कहते हैं। इन पाच स्कन्धों के अलावा आत्मा नाम का कोई पदार्थ 
प्रत्यक्ष नही दिखाई देता । 

मण्ण सर मणजीविका बर्दति--बौद्धों मे सौत्नान्तिक, वैभाषिके, माध्यमिक 
और योगाचार--ये ४ दाशंनिक मत हैं। इन चारो मे से एक मत बाले इन पूर्वोक्‍्त 
५ स्कन्धो के अतिरिक्त सन को ओर मानते हैं, और कहते है---यह मन ही रूपादि 
के ज्ञान का उपादान कारण है। इसी मन के आधार पर वे परलोक भानते हैं । उत्के 
मत से मन ही जीव है। मन के अतिरिक्त जीव का कोई अलग अस्तित्व नहीं है। 
इसीलिए वे मनोजीव या मनोजीविका कहलाते हैं । 

बौद्धमत को असत्यता--बोड़ो के इन दोनो मतों की असत्यता त्तो आत्मा की 
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सिद्धि के लिए पहले दिये गए प्रमाणो से स्पष्ट हो आती है। इस विषय में विशेष 
स्पष्ट करने की आवश्यकता नही । 


जो बौद्ध मन को ही जीव मानते हैं, उनके मत से परलोकगमन सिद्ध नहीं 
हो सकता , क्‍योंकि मन का तो शरीर के साथ ही नाश हो जाता है, फिर परलोक 
में कौन जाएगा ? यदि यह कहा जाय कि सूक्ष्म मन सतान परलोक में जाती है तो 
प्रश्न उठेगा कि वह मन सतान नित्य हैं या क्षणिक ? यदि क्षणिक हैं तो वही पूर्वोक्त 
दोष (परलोकगमन की असिद्धि) अब भी बना रहा | यदि कहे कि मन सतान नित्य 
है तो उनके मतानुसार 'सभी वस्तुएं क्षणिक है! यह प्रतिज्ञा भग होती है। और 
फिर आत्मा और नित्य मन में कोई अन्तर नही रहा | आपने केवल नाम दूसरा रख 
लिया, इतना ही अन्तर हुआ । इस प्रकार 'मन ही जीव है' इस मत की असत्यता 
समझ लेनी चाहिए । 

बाउ जोबोत्ति एवमाहंसु--कई दा्शनिकों का कहना है कि श्वासोच्छवास 
की वायु (प्राणवायु) ही जीव है। जब तक श्वास चलता रहता है, तब तक जीवन 
है और जब श्वास बद हो जाता है, तब मृत्यु हो जाती है। इसके सिवाय परलोक 
में जाने वाला कोई आत्मा नही है। 

यह मत भी असत्यपूर्ण है, क्योंकि श्वासादि वायु जड है और आत्मा 
चैतन्यस्वरूप है। जड़ वायु को चंतन्यगुण वाला आत्मा कैसे माना जा सकता है ? 
इसके सिवाय श्वास व उच्छुवास दोनो शरीर के साथ रहने वाले हैं । शरीर के नाश 
होने के साथ ही इनका नाश हो जाता है। बल्कि कई बार तो शरीर के नष्ट होने 
से पहले ही ये बंद हो जाते हैं। शरीर के नष्ट होने से पहले जब श्वासोच्छवास 
चलना बद हो ज/ता है तो उस समय ऑव्सिजन (प्राणवायु) नाक में चढ़ाया जाता 
है, फिर भी उस प्राणवायु-- (श्वासवायु) से मनुष्य जीवित नहीं होता । अत श्वासो- 
च्छवासवायु को जीव मानने का कथन असत्य सिद्ध हो जाता है । 

सरीरं सादियं सनिधर्ण “ सव्यनासोत्ति ,कई दार्शनिको का यह कथन है 
कि शरीर आदिमान है ; क्योकि यह उत्पन्न होता है। जो-जो उत्पन्न होते है वे सब 
पदार्थ सादि होते हैं, जैसे घटपटादि । शरीर भी उत्पन्न होता है, इसलिए सादि है । 
जिसकी आदि है, उसका अन्त भी होता है। शरीर सादि है, इसलिए इसका नाश 
भी होता हम देखते है । शरीर नाशवान होने से वह परलोक मे साथ नही जाता । 
इसलिए विविध प्रकार से शरीर के यही इसी जन्म मे नष्ट होते ही सभी चीजो का 
यही नाश हो जाता है। मतलब यह यह है कि शरीर जब यही नष्ट हो जाता है तो वह्‌ 
परलोक में नहीं जाता और न ही शुभाशुभ कर्मबन्ध कुछ शष रहे ओर न उनका फल 
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भोगना बाकी रहा । शरीर के खत्म होते ही पुण्य-पापकर्म का बन्ध और उनका 
शुभाशुभ फल भी यही समाप्त हो गए ! कितनी विचितन्न मान्यता है | 

इस सत को असत्यता--अगर शरीर यहीं नष्ट हो जाता हो और उद्तके 
साथ ही पृण्यपाप कर्म और उनके फल नष्ट हो जाते हो, तब तो किसी को भी ज्ञान, 
दशेन, चारित्र की आराधना करने की जरूरत ही नहीं और न अहिंसा-सत्यादि का 
पालन करने की ही जरूरत है ! फिर तो बेखटके मनमानी प्रवृत्ति ही मनुष्य करे ? 
परन्तु यहु मत अनेक प्रमाणों से खण्डित हो जाता है। हम पहले शरीर से भिन्न 
अनुगामी नित्य आत्मा की एव पुर्वेजन्म, तथा पृण्यपाप के फल की बाते अनेक प्रमाणों 
से सिद्ध कर आए हैं , अत उन्ही पर से इस मत की असत्यता समझ लेनी चाहिए | 


सम्हा दाणबय नत्थि फलं॑ _वासलोगवादी--इन्ही पूर्वोक्त दा्शनिको का 
यह घोर नास्तिकवादी मत है कि “दान, ब्रत, तप, पौषध, सयम, ब्रह्मचर्य आदि अर्थात्‌ 
कल्याण के हेतु त्रिकरण-त्रियोग से ज्ञान-दर्शेनचारित्रादि का आचरण करने पर भी 
उनका कोई सुफल कममंक्षयरूप या सुगतिगमनादिरूप नहीं है। तथा प्राणातिपात, 
मृषावाद, चोरी, परस्त्रीगमन, परिग्रहसेवन तथा अन्य कोई भी पापकर्मे अशुभ फल 
के हेतु नही है, थे सब कपोलकल्पित है । नारको, तियंज््चो व मनुष्यों की योनियाँ 
था देवलोक नही है, सिद्धि (मोक्ष) गमन भी नही है। माता-पिता भी नही होते । न 
पुरुषार्थ है, न प्रत्याख्यान है, न काल है, न मौत है , न अरिहतो, चक्रवतियो, बलदेवों 
या वासुदेवों का कोई नामोनिशान है, न ही किन्ही ऋषि-मुनियो का अस्तित्व है; 
धर्माधर्म का फल भी थोडा या बहुत कुछ भी नहीं है। इसलिए ऐसा जान कर 
इन्द्रियों के अनुकूल तमाम विपयो मे खूब डट कर प्रवृत्ति करो । कोई भी शुभ क्रिया 
या निन्दनीय अक़ििया नहीं है। लोक का विपरीतस्वरूप बताने वाले नास्तिकवादी 
इस प्रकार कहते हैं । 


नास्तिकवादी अपने मत का समर्थन इस आधार पर करते हैं--कि दान, 
ब्रह्मचर्य आदि सब कल्याणकारी धर्म के अग तो आस्तिको ने माने है, हम तो उन्हें 
नही मानते । इनके मानने मे कोई प्रमाण भी नहीं है। जो आस्तिको द्वारा प्रमाण 
दिये जाते हैं, उन सब में परस्पर विरोध है। इसलिए प्रत्यक्ष दर्शन के अभाव में 
सब अभ्रमाण हैं । 

अपने मत की पुष्टि करते हुए वे आगे कहते हैं--अंपि इह किलि दीसइ 
सुकय्य वा दुकयय जा एयं जविच्छाए था सहावेण बाजि दइवतप्पभावओं वाबि सवति 
नत्येथ किलि कय्क तत्त लक्झणविहार्ण निमतीए कारियं।” अर्थात्‌ इस जीव लोक में 
जो भी सुकृत या दुष्कृत दिखाई देता है, वह्‌ अपने-आप ही (यहच्छा से) होता है, या 
स्वभाव से होता है, अथवा कभी-कभी दैव के प्रभाव से होता । इस ससार में कोई भी 


१६० श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


चीज किसी के द्वारा रचित नही है, पदार्थों के जो भी स्वरूप या प्रकार हैं, वे सब 
नियति के द्वारा किये गए हैं । 
जैसाकि उन्होने पहले कहा था कि तप,जप, सयम आदि या पुरुषार्थ, प्रत्याख्यान 
आदि कुछ भी नहीं हैं। जब कोई उनसे पूछता है कि यह जो पुरुषाथे, त्याग, प्रत्या- 
ख्यान आदि किये जाते है, ये क्‍या हैं ? तो वे कहते हैं--इस ससार में जो कुछ होता 
है, वह अपने आप है, अपनी इच्छा से होता चला जाता है। अथवा यह सब पदार्थों 
के अपने-अपने स्वभाव के अनुसार होता चला जाता है। कोई इनको करता-कराता 
नही है। अथवा अपने-अपने समय के अनुसार सब होता चला जाता है । 
कहा भी है--- 
कणष्टफस्य प्रतीदणत्व॑ सयूरस्प विचित्रता । 
वर्णाश्व तास्रचूड़ानां स्वभावेन भवन्ति हि ॥। 
अर्थात्‌ --काटे मे तीखापन, मोर का रगबिरगा चित्रित शरीर, मुर्गों के 
शरीर पर अनेक रग, ये सब स्वभाव से होते है । 
इसी प्रकार जो पुरुषार्थे, त्याग या पुण्य-पाप के फल है, वे भी स्वभाव से ही 
होते चले जाते हैं। अथवा दैव के प्रभाव से भी कभी-कभी ये सब दिखाई देते है | यदि 
कोई उनसे पूछे कि सुखी-दु खी, धनी-निर्धन आदि जो विचित्रताएँ या विविधताएँ 
ससार के जीवो मे दिखाई देती है, ये किस कारण से है ? दैव या स्वभाव से अगर ये 
होते हो तो सभी मनुष्यों के एक सरीखे होने चाहिए, जैसे मोर आदि सब मे एक 
सरीखे डिजाइन, आकृति व रग होते है, फिर मनुष्यो के जीवन मे यह अन्तर क्‍यों ? 
इसके उत्तर के लिए वे नियति का पल्‍ला पकड़ लेते है कि जो सुख-दु ख या धनी- 
निर्धभ आदि विविधताएँ दिखाई देती हैं, वे सब नियतिकृत है , होनहार से या 
भवितव्यता से ही होती है। कद्दा भी है--- 
“प्राप्तव्यो नियतिबलाअयेण योष्थ:, 
सोध्वश्यं भवति नृणां शुभोधशुभो वा। 
भूतानां महति इतेष्पि हि प्रयल्ने, 
ताप्ाव्यं भवति, न भाविनो5स्ति नाश: ॥। 
मनुष्यों को नियति (भवितव्यता--होनहार) के बल पर जो शुभ या अशुभ पदार्थ 
मिलना होता है, वह अवश्य ही मिल कर रहता है। प्राणियों के जीतोड प्रयत्न करने 
पर भी जो बात नही होनी होती है, वह कदापि नहीं होती और जो होने वाली होती 
है, उसका कभी नाश नहीं होता । यात्री उसे कोई रोक नही सकता; वह हो कर ही 
रहती है । 
इस हृष्टि से पुरुषार्थ, त्याग, प्र॒त्याल्यान आदि या चोरी, जारी आदि जो होने 
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होते हैं, वे हो कर ही रहते हैं। नियति अपने आप चलती है, उस पर किसी का प्रति- 
बन्ध नही । जब नियति के प्रभाव से ससार मे तथाकथित शुभ या अशुभ कार्य होते 
हैं, तब फलाफल की बात ही क्‍यों ? किसी अच्छी-बुरी क्रिया का स्वयमेव कोई अस्तित्व 
ही नही है, तो उसके फलाफल देने की तो बात ही नहीं उठती । और न उनके फल 
को भोगने के लिए कोई परलोक में जाता है और न यहाँ आता है। न तथाकथित 
पाप-पृष्य कर्मों का फल किसी को मिलता है। न कोई तथाकथित पुष्य के फलस्वरूप 
तीर्थंकर, चक्रवर्ती, बलदेव या वासुदेव बनते हैं और न कोई ऋषि---मुनि ही होते हैं । 
यह सब आस्तिको की अपनी कल्पनामात्र है। जैसा होनहार होता है, वैसा ही मनुष्य 
हो जाता है । माता-पिता का विशेष सम्बन्ध भी झूठा और कल्पित है। यह सृष्टि 
स्वभावत बढती जाती है । एक प्राणी से अपने समान दूसरा प्राणी उत्पन्न होता है। 
उन दोनो का सम्बन्ध माता-पिता एवं सन्‍्तान का न हो कर सिर्फ जन्यजनकसम्बन्ध 
है । और यह सम्बन्ध चतन और अचेतन दोनो में हम समानरूप से देखते हैं। जैसे 
सचेतन मनृष्यादि के सम्बन्ध से सचेतन जुए, खटमल आदि पैदा हो जाते हैं, वैसे ही 
उनसे अचेतन मलमृत्र आदि भी उत्पन्न होते हैं और अचेतन' काठ से घुन, कीडे आदि 
सचेतन पदार्थ जन्म लेते है। उसी प्रकार अचेतन बुरादा (चूर्ण) आदि भी उससे पैदा 
होता है । इसलिए पदार्थों का केवल जन्यजनकभाव सम्बन्ध हैं, मातृत्व-पितृत्व और पुत्र- 
पुत्रीत्व आदि कोई विशिष्ट सम्बन्ध नही हैं। इसलिए माता-पिता कहे जाने वाले 
व्यक्तियों का अपमान, भोग या विनाश आदि करने में कोई दोष नही है । नास्तिक- 
वादी आगे कहते है कि 'लोग धर्मप्राप्ति के लिए त्याग, श्रत्याख्यान या अहिंसादि का 
पालन करते है, परन्तु जब धर्म ही सिद्ध नहीं होता तो त्याग आदि का व्यर्थ कष्ट 
सहना आकाश में फूल लगाकर उसकी सुगन्ध लेने की आशा के समान निष्फल है। 
जब दान, परोपकार आदि पुण्य या त्याग, प्रत्याख्यान, अहिसा-सत्यादि धर्म अथवा 
इनसे विपरीत चोरी, जुआ, परस्त्रीगमन आदि पाप और मिय्याशाषण आदि अधर्मे 
ही सिद्ध नही हैं तो उनके फल के चक्‍कर में भी पड़ना व्यर्थ हैं। जब पृष्य-पाप, 
धर्म-अधर्म आदि भी है नही, तो इनका फल कहाँ से मिल जाएगा ?* 
इसी तरह बे कहते हैं कि काल नाम की कोई चीज नहीं है । अगर काल नामक 
कोई द्रव्य हो तो वहू उपलब्ध होता । परन्तु जब उनके सामने यह तर्क प्रस्तुत किया 
जाता है कि अगर काल न होता तो वसन्तऋतु आने पर पतझड़ हो कर जो नये पत्ते 
और फूल आदि निकल आते हैं, वर्षाऋतु आते ही जो वर्षा शुरू हो जाती है, ग्रीष्स- 
ऋतु मे जो भूमि, हवा आदि गर्म होकर सारा वातावरण उपष्णता से व्याप्त होता है, 
शीत ऋतु आते ही सर्वत्र शीतलहरी जो चल पड़ती है, प्राणी ठंड के मारे ठिद्ृरने 
_लगते हैं, यह सब क्या है ? क्‍या काल के बिना यह सब हो सकता है ? इसके उत्तर 
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में वे कहते हैं--यह सब उन वस्तुओ का स्वभाव ही है। वस्तुस्वभाव के अतिरिक्त 
काल नाम की कोई चीज नही दिखाई देती । 

इसी प्रकार मृत्यु भी कोई चीज नही है । चूंकि आस्तिक लोग परलोकगमन 
को मृत्यु कहते हैं। जब जीव ही नही है, तब परलोक में गमन किसका होगा ? 
किसकी मृत्यु होगी ? और परलोक का भी तो कोई अतापता नही है। इसलिए मृत्यु 
भी सिद्ध नही होती । 

अथवा 'कालमच्य'” को एक शब्द माना जाय तो अर्थ है--कालक्रम से 
आयुष्य का क्षय हो जान पर जो मृत्यु होती है, वह कालमृत्यु है। ऐसी काल- 
मृत्यु भी तब सिद्ध हो, जब पहले आयुकर्म सिद्ध हो जाय। जब आयुधष्यकर्म का 
ही पहले पता नही है तब क्षय किसका माना जाय ? अत कालमृत्यु भी कोई 
चीज नही है । 

उन नास्तिकवादियों से जब यह पूछा जाता है कि जब ये सब चीजे नही है, 
पुण्य, पाप, धर्म, अधर्म, जीव, काल, मृत्यु, पुनर्जन्म, स्वर्ग,नरक, मोक्ष, त्याग, 
प्रत्याश्यान आदि सब बातों का कोई अस्तित्व नही है तो फिर क्‍या किया जाय, 
जिससे जीवन सुखी रहे ? इसके उत्तर मे वे इन्द्रियों एवं विषयो के गुलाम नास्तिकवादी 
कहते हैं--'तम्हा एवं विजाणिकण जहा सुबह इंदियाणुकुलेसु सब्वविसएसु बहुह 
यानी पूर्वोक्त सब बाते अस्तित्वहीन हैं, यह जान कर इन्द्रियानुकूल सभी विषयों मे 
खूब अच्छी तरह प्रवृत्ति करो । चार्वाकदर्शकार की भाषा में इसी बात को स्पष्ट 
कर देते हैं-- 

'यायज्जीवेत्‌ सु जीबेतू, ऋणं कृत्वा धृत॑ पिबेत्‌ । 
भस्मोभूतस्य देहस्य,. पुनरागसन॑ कुतः ॥' 

“जब तक जीओ सुख से जीओ,पास में पैसा न हो तो कर्ज ले कर भी घी पीओ। 
यानी खाओ, पीओ, मौज उडाओ । शरीर के निर्जीव होते ही यह जला दिया 
जायगा । शरीर के साथ ही आत्मा भी यही जल जायगी । फिर न कही जाना है और 
न कही से वापिस आना ही है। राख बने हुए शरीर का फिर लौट कर इस शरीर मे 
जन्म लेना कैसे सभव है? आस्तिक लोगो ने पुृण्य-पाप, स्वरगंनरक की व्यथे की 
कल्पना करके ससार को दु.ख में डाल रखा है। सुख का राजमार्ग तो यही है ! 
अतएव किसी धर्मभीर नारी को सम्बोधित करते हुए वे अपनी मतमानी कल्पना 
के अनुसार कहते हैं--- 

'पिय खाद थे जारलोचने !, यदतीतं वरगात्रि ! तत्न से । 
नहिं भोर |! गत॑ निवर्तते, समुदयमात्रसिदं कलेबरस ॥।” 

अर्थात्‌--हे सुनयने ! खूब अच्छी तरह से खाओ, पीओ और आनन्द करो, 
हे सुन्दरि ! जो कुछ बीत गया, वह तेरे हाथ से निकल गया। जो चला गया वह 
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लौट कर नही आता ! अरी ! पर्मभीर ! डर मत । यह शरीर तो सिफफ पंचभूतों 
का पुतला है। इसके सिवाय आत्मा नाम की कोई चीज नहीं है। न नरक है, न स्वर्ग 
है, न कहौ जाना है, न आना है । फिर चिन्ता और भीति किस बात की ? 


नास्तिकवादियो के सत की असत्यता--सर्वप्रथम तो नास्तिकवादियों की 
दानादि पुण्यकर्म और अहिसादि या त्याग प्रत्याख्यान वगैरह धर्म के अभाव की 
कल्पना ही निमू ल है। क्योकि संसार की या समाज की सुव्यवस्था, मानवसमसाज के 
विकास, सुसस्कारो की वृद्धि आदि के लिए तथा अपने जीवन को भौतिकता से ऊपर 
उठा कर आध्यात्मिकता की भूमिका पर लाने के लिए इन सब वस्तुओं को माने बिना 
कोई चारा नही । धर्म, ईश्वर को न मानने वाले वर्तमानकालिक साम्यवादी भी राष्ट्र 
की सुव्यवस्था के लिए धर्म-पण्य के उपयुक्त सब अगों का जनता में होना अनिवार्य 
मानते है। जैसे शासनव्यवस्था मे दण्ड की अनिवार्य आवश्यकता रहती है, 
उसके बिना अराजकता और आपाधापी ही फैलती है; जो सारी सृष्टि या राष्ट्र की 
सुव्यवस्था के लिए खतरनाक है। वैसे ही धाभिक जगत्‌ में भी अगर सबको चोरी, 
व्यभिचार आदि पापो के करने की छूट दे दी जाय और उसका कोई भी दण्ड न 
मिले तो मनुष्य दानव, राक्ष। और पशु बन जायगा। समाज में किसी 
प्रकार की सुव्यवस्था नहीं रहेगी। इसलिए यहाँ भी दण्डव्यवस्था जरूरी है। वह 
भयकर पापकर्म करने वालों के लिए नरक-तियंञज्च-योनि मे गमन के रूप मे है। 
और अच्छे कार्य करने वालो को पारितोषिक के रूप में स्वर्ग या मनुष्यलोक की प्राप्ति 
है। जो निस्‍्वार्थभाव से आत्मशुद्धि के लिए त्याग, तप, सयम आदि का पालन 
करता है, वह सम्पूर्ण कर्मक्षय हो जाने पर सिद्धगति भी पाता है; यह केवल कपोल- 
कल्पना नही, किन्तु एक अनिवार्य और ज्वलन्त तथ्य है। इसलिए त्याग्र-तप आदि 
तथा पुण्य-पाप, धर्माधमें के फल, चार गतियो मे गमन, मोक्ष आदि तथ्यों को झुठलाया 
नही जा सकता । 

त्याग, तपस्या का फल इस लोक में मानव की प्रतिष्ठा, प्रशंसा, पूजतीयता तथा 
शारीरिक व मानसिक शान्ति के रूप मे प्रत्यक्ष सिद्ध है। त्यागी महात्माओं के चरणों 
मे राजा, महाराजा और चक्रवर्ती आदि भी नतमस्तक होते हैं और अपने को धन्य 
मानते है । परलोक में जाते समय भी त्यागी आत्मा के चेहरे पर प्रसन्नता होती है, 
और वहाँ भी अपने त्याग-तप का वह फल प्राप्त करता है। किन्तु जो व्यक्ति हिसा, 
असत्य आदि पापाचरण में रत रहता है, उसकी आत्मा यहाँ भी सदा संविलष्ट रहती 
है, समाज मे भी वह निन्दित और घृणित होता है, उसे हिकारतभरी दृष्टि से देखा जाता 
है । पापकर्मों और विषयों में आसक्त मनुष्य की इस लोक मे कोई प्रशंसा या प्रतिष्ठा 
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नहीं करता । मरते समय भी उसके चेहरे पर अप्रसन्नता होगी, वह हायतोबा मचाते 
हुए इस दुनिया से कूच करेगा और आगे भी अपने दुृष्कर्मों के अनुसार कुगति और 
कुयोनि मे जन्म पा कर नाना प्रकार के दुख भोगेगा। इसलिए प्रत्याख्यान, त्याग 
तप आदि तथा उनके फलस्वरूप देवलोक, मनुष्यलोक या सिद्धनति आदि के 
विषय में नास्तिकों की असत्यवादिता स्पष्टत सिद्ध हो जाती है। सुक्रिया 
ओर दुष्क्रिया प्रत्यक्ष दिखाई देती है, “आत्मनः प्रतिकूलानि परेषांन समाचरेत्‌' (जो 
अपने प्रतिकूल हो उसे दूसरो के प्रति भी न करो) इस न्याय के अनुसार व्यक्ति स्वयभेव 
इन दोनों का निर्णय कर सकता है । 

नास्तिकवादियो का माता-पिता, ऋषिमुनि तथा अरिहन्त आदि का निषेध 
करना भी मिथ्या है। माता-पिता के साथ सतान का जन्यजनकभाव सम्बन्ध तो 
आत्मा का अस्तित्व सिद्ध होने पर स्वत सिद्ध हो जाता है। इस सम्बन्ध 
के अलावा वे व्यवहार दृष्टि से पूजनीय भी सिद्ध होते है। जैसे कीचड से कमल 
और मेढक की उत्पत्ति समान होने पर भी कमल आदरणीय समझा जाता है, बसे ही 
माता-पिता सतान के अत्यन्त उपकारी होने से लोकपक्ष में पूजनीय माने जाते है। 
अगर नास्तिकवादी माता-पिता को न मानते तो उनकी दशा जगली पशुओं से भी 
गईबीती होती । इतने सुसस्कार, विद्या और कलाएँ या विकास के साधन,जों नास्तिको 
को मिले हैं, वे कहाँ से मिलते ” इसी प्रकार जगत्‌ के लिए उपकारी होने से ऋषि- 
मुनि और अरिहत भी पूजनीय माने जाते हैं। जगत्‌ पारस्परिक विनिमय के आधार पर 
चलता है, किन्तु साधुता--त्यागशीलता के आधार पर वह विकसित होता है । इसलिए 
जगत्‌ में साधु-सतो या तीर्थकरो के मार्गदर्शन की और उनसे धममम-अधर्म के फल की प्रेरणा 
की आवश्यकता रहने से उनका अस्तित्व तो स्वत ही सिद्ध है। चक्रवर्ती आदि 
राज्यशासन के नेताओं की भी ससार मे आवश्यकता रहेगी ही । अगर राजा, चक्रवर्ती 
आदि का अस्तित्व नहीं माना जाएगा तो राष्ट्रव्यवस्था में गडबड पैदा होगी, 
अराजकता फैल जायगी । जो मनुष्य नीति-धर्म के नियमो का उल्लघन करके राष्ट्रीय 
कानूनों को तोडते हैं, दुर्बलो पर अत्याचार करते हैं, लूटपाट, चोरी, हत्या आदि 
कुकर्म करते हैं, उनको दण्ड देने वाला कोई नही रहेगा, तो सर्वत्र आपाधापी मच 
जायगी । इस अव्यवस्था को दूर करने के लिए राज्यशासनकर्ता की अत्यन्त आवश्यकता 
है। यह एक तथ्य है। यह बात दूसरी है कि लोकतत्नीय व्यवस्था मे चक्रवर्ती राजा 
आदि की जरूरत न रहती हो, परन्तु शासक की तो जरूरत हर देश और हर काल 
मे रहेगी ही, भले ही वे मन्नी, प्रधानमत्री या राष्ट्रपति के रूप मे हो। इसलिए 
तमोगुणी तत्त्वो के दमन के लिए व व्यवस्था के लिए राज्यशासन के नेता के अस्तित्व 
से इन्कार नहीं किया जा सकता। आममप्रमाण से तो अरिहत, चक्रवर्ती, बलदेव, 
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वासुदेव व ऋषि आदि सिद्ध हैं। अत. नास्तिकवादियों का यह सारा कथन असत्य- 
पूर्ण है । 

स्वभाववावियों को असत्यवादिता--स्वभाववादियों का यह कथन भी असत्य 
है कि दुनिया की सभी विविधताएं या विचित्रताएँ स्वाभाविक हैं। कर्मों के निमित्त 
से उत्पन्न नही हैं। यहाँ प्रश्न उठता है कि वह स्वभाव जीव आदि पदार्थों से भिन्न 
है या अभिन्न ? यदि वह जीवादि से भिन्न है, तब तो विविध शुभाशुभ क्रियाओं से 
उत्पन्न कर्म ही सिद्ध होता है। यदि उसे जीवादि पदार्थों से अभिन्न मानते हैं तब तो 
वह जीवादि-स्वरूप ही हुआ। अत जीव आवि पदार्थों से भिन्न कोई स्वभाव सिद्ध 
नही होता । स्वभाववादियों के मत से मोर के शरीर पर रंगबिरगी विचित्रता आदि 
अकारण ही सिद्ध नही होती । क्योकि कोई भी कार्य बिना कारण के नही हो सकता । 
विचित्रतारूप कार्य भी मोर के पूर्वकृत कर्मों के कारण हुआ है। अगर बिना कारण 
के कार्य का होना माता जाय तब तो वन्ध्या के पुत्र और आकाश के फूल भी हो जाने 
चाहिएँ । अत स्वभाववाद अनेक दोषो से युक्त होने से असत्य है। 

लियतिवादियो की असत्यता--नियतिवादियो का यह कथन भी मिथ्या है 
कि सभी कारये नियति-होनहार के बल से होते हैं, पुरुषार्थ करना निष्फल है। यदि 
मनुष्य होनहार के भरोसे हाथ पर हाथ घर कर बैठा रहे तो वह भूखो मर जायगा। 
पुरुषार्थ से ही सब काम सिद्ध होते है । किसान समय पर भूमि को जोते नहीं एव 
बीज नही बोए तो क्या उसे नियति अनाज दे देगी ? कदापि नही देगी । उद्योगी 
विद्यार्थी अध्ययन करके प्रखर विद्वान्‌ बन जाते है, जबकि होनहार के भरोसे आलसी 
बन कर बजेठे रहने वाले मूर्ख ही रहते हैं । इसलिए पुरुषार्थ का परिणाम तो स्ेत्र 
प्रत्यक्ष देखा जा सकता है, दिखाई दे रहा है, अत. इसे निष्फल बताना मिथ्या है । 

काल ओर मृत्यु का निषेध भी असत्यकथन है--काल और मृत्यु दोनो कुछ 
नही है, इस प्रकार का नास्तिकवादियो का कथन भी असत्यप्रलाप है। क्योकि काल 
और मृत्यु दोनो प्रमाण से सिद्ध होते है। ससार मे जितने भी कार्य होते हैं, उनके 
उपादानकारण के सिवाय प्रधान और अप्रधान दो निमित्तकारण भी होते हैं। जैसे 
घड़े का प्रधान निमित्तकारण कुम्हार और अप्रधान निमित्तिकारण मिट्टी ढोने वाला 
गधा आदि है, वैसे ही सतानोत्पत्ति में प्रधान निमित्तकारण स्त्री-पुरुष-सयोग होने 
पर भी अप्रधान निमित्तकारण काल की अपेक्षा रहती है। कई वनस्पतियों को जल 
आदि का निमित्त मिलने पर भी ऊगने और फलने-फूलने के लिए काल की अपेक्षा 
रहती है । अत सिद्ध हुआ कि काल एक स्वतत्र द्रव्य है। बालक, युवक, वृद्ध आदि 
अवस्थाए' भी कालकृत ही है। नूतन और पुरातन पर्यायों की सिद्धि भी काल को 
माने बिता नहीं हो सकती । ऋतुओं का अपने-अपने समय पर ही कार्य करना काल- 
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कृत ही है। काल की सिद्धि के लिए ज्वलन्त प्रमाण यह है कि किसी भी द्रब्य की 
पर्यायें उस द्रव्य को छोड़ कर नही रह सकती । मिनट, घड़ी, पहर, घण्टा, दिन, रात 
आदि काल की पर्यायें हैं, इसलिए उन पर्यायों का धारण करने वाला काल भी उनके 
साथ हो रहेगा। इस प्रकार कालद्रव्य के बारे मे नास्तिको का निषेधात्मक कथन 
असत्य सिद्ध होता है। मृत्यु भी आयुष्यकर्म से सम्बन्धित है। आयुकर्म का प्रति- 
समय क्षय होता रहता है। जब पूर्ण क्षय हो जाता है, तभी मृत्यु हो जाती है। 
इसलिए, मृत्यु तो ध्रत्यक्ष सिद्ध वस्तु है, उसका अपलाप करता मिथ्या है । 
जगत्‌ की रचना के सम्बन्ध में विविध दाशंनिकों के मत--जगत्‌ की उत्पत्ति 
या रचना के सम्बन्ध मे भी अनेक मत है। सर्वप्रथम शास्त्रकार पौराणिक मत का 
उल्लेख करते हैं---'संभूतो अंडकाओ लोगो'--यानी “यह सम्पूर्ण लोक अडे से उत्पन्न 
हुआ है ।' 'ब्रह्माण्डपुराण' मे कहा है कि पहले जगत्‌ पचमहाभूतो (पृथ्वी आदि) से 
रहित था। वह एक ग्रभीर महासमुद्ररूप था, इसमे केवल जल ही जल था । उसमे 
एक विशाल अडा प्रादुभत हुआ। चिरकाल तक वह अडा लहरो में इधर-उधर 
बहता रहा | फिर वह फूटा । फूटने पर उसके दो टुकडे हुए । एक टुकड़े से भूमि 
और दूसरे से आकाश बना । बाद में उसमे से सुर (देव),असुर (दानव),मनुष्य, चौपाये 
पशु-पक्षी आदि सम्पूर्ण जगत्‌ पैदा हुआ। इस प्रकार उस अडे से बना हुआ ही यह्‌ 
जगत (लोक / है । 
सयंभुणा सयं जे निम्मिओ--दूसरे पौराणिको का मत है कि यह जगत्‌ स्वय 

ब्रह्माजी ने बनाया है । उनका मत इस प्रकार है-- 

आसीदियव॑ तमोभूतमप्रशातमलक्षणस्‌ । 

अप्रतक्यंमविशेय॑ प्रसुप्तमिव सर्वतः ।११॥ 

तस्सिन्नेकार्णबीभूते नष्टस्थावरजंगसे । 

नष्टामरनरे चैव, प्रनष्टे राक्षसोरगे ॥२॥ 

केवल गह्दूरीभूते महाभृतविवर्जिते । 

अचिन्त्यात्मा विभुस्तत्र शयानस्तप्यते तप: ॥३॥। 

तत्न तस्य शयानस्य, नाभे: पद्म विनिर्गतम्‌ । 

तराणाकंबिस्वनि्, हुव फांचन-करणिकस्‌ ।४॥ 

तस्सिन्‌ पद्से भगवान्‌ दण्डयज्ञोपवीतसंयुक्तः । 

जह्मा तत्रोत्पप्रस्तेन जगन्मातरः सुष्टा: ॥५॥ 

अधितिः सुरसंधानां, वितिरसुराणां, मनुमंनुष्याणाम्‌ । 

बविनता विहंंगमानां, साता विश्वप्रकाराणाम्‌ ॥६॥ 

कहुः सरीसूपातां, सुलसा माता भव मागजातीनाम्‌ । 

सुरभिश्थतुण्पदानासिला. पुनः. सर्वधीजानाम्‌ ॥७॥ 
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अर्थात्‌--' पहले यह जगत्‌ घोर अन्धकारमय था। बिल्कुल अज्ञात, अलक्षण, 
“अतकये तथा अविज्ञेय था। मानो वह सर्ववा सोया हुआ था। वह केवल एक समुद्र 
के रूप में था। उसमे स्थावर, जंगम, देव, मानव, दानव, उरग, भुजंग आदि कोई 
भी नही था; सब के सब प्राणी नष्ट हो गए थे। पृथ्वी आदि महाभूत तथा पर्वत, वृक्ष 
आदि से वह ससार रहित था। वह केवल गह्नररूप था | वहाँ मन से भी अचिन्त्य 
विष्णु सोये हुए तपस्या कर रहे थे । वहाँ सोये हुए विष्णु की नाभि से एक कप्तल 
निकला | जो तरुण सूर्यबिम्ब के समान तेजस्वी, मनोहर और सोने की कणिका वाला 
था । उस कमल मे से दण्ड और यज्ञोपवीत से युक्त भगवान्‌ ब्रह्म उत्पन्न हुए, जिन्होंने 
८ जगदम्बाएँ (जगत्‌ की माताएँ) बनाई--दिति, अदिति, मनु, बिनता, कदर, 
सुलसा, सुरभि और इला । दिति ने दैत्यो को, अदिति ने देवगणों को, मनु ने मनुष्यों 
को, विनता ने समस्त प्रकार के पक्षियों को, कद्र, ने सरीसूपो (सब सर्पों) को,सुलसा ने 
तागजातियों को, सुरभि ने चौपायों को और इला ने समस्त बीजों को 
उत्पन्न किया ।” 

दोनों पौराणिक मतों को असत्यता--(१) अंडे से जगत की उत्पत्ति बताने 
वालो से पूछा जाय कि कि जब जगत्‌ पंचमहाभूतों से रहित था,जब उसमे कोई भी चीज 
नही थी, तब अडा कहाँ से आया ? और पानी भी कहाँ से आया ? यदि यह कहें 
कि अडा और पानी पहले से थे और उनके सिवाय वहाँ और कोई चीज नही थी, तो 
भूमि और आकाश ये दो महाभूत कहाँ से टपक पड़े ? और बाद में आपके ही 
मतानुसार पचमहाभूतो के अभाव में देव, दानव, मानव और पशु-पक्षी कहाँ से पैदा 
हो गए ? अत. ये सब उटपटाग कल्पनाएं प्रमाणबाधित होने से असत्य है। (२) विष्णु 
हारा सृष्टिरचना मानने वालो से पुछा जाय कि सृष्टि रचने से पहले जब कुछ भी 
नही था, तो विष्णु कहाँ रहे ? यदि कहे कि जल था, ती प्रश्न होता है--जल को 
किसने बनाया ? यदि कहे कि उसे किसी ने नहीं बनाया, स्वयमेव अनादिकाल से 
निर्मित है, तब पृथ्वी आदि पदार्थों को भी अनादिकाल से स्वयंनिर्भित क्‍यों न मान 
लिया जाय ? विष्णु ने तपस्या की इससे सिद्ध होता है कि विष्णु भी कर्मविशिष्ट 
थे, शक्तिहीत थे। इसलिए कर्मक्षय करने के लिए एवं शक्तिसम्पादन करने के 
लिए उन्होने तप किया । इस प्रकार विष्णु भी हमारे ही समान कर्मविशिष्ट, अल्पज्ञ 
और असमर्थ सिद्ध होते हैं ! 

कोई भी वस्तु केवल इच्छा करने से या ज्ञानमात्र से नही उत्पन्न हो जाती, 
उसके लिए पुरुषार्थ की आवश्यकता प्रतीत होती है। थोड़ी देर के लिए हम यों मान 
लें कि विष्णु मे इच्छा, ज्ञान और प्रयत्न तीनों सृष्टिरचना के लिए थे, तो भी 
उपादानकारण के बिना कार्य कंदापि नहीं हो सकता। प्रत्येक वस्तु का उपादान 
कारण पहले सिद्ध होना चाहिए। जब विष्णु ने ब्रह्म को पैदा किया और ब्रह्मा ने 
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आठ माताएं बनाई तथा उन माताओ ने देव,दानव आदि को जन्म दिया, तब विष्णु, 
ब्रह्म आदि ने क्‍या उनके शरीर और आत्मा दोनों को पैदा किया या केवल शरीर 
को ही ? यदि आत्मा को पैदा किया तो उसका उपादानकारण कौन था ? यदि कहे 
कि उनकी आत्माएं तो पहले से ही थी तो प्रश्न होता है, उन आत्माओ को किसने 
बनाया ? इत्यादिरूप में उत्तरोत्तर इसी प्रकार प्रश्नो की झडी एक के बाद एक लगी 
रहेगी; अतः इसमें अनवस्थादोष उपस्थित होगा । यदि कहे कि विष्णु, ब्रह्मा आदि 
ने तो सिर्फ उनके शरीर को ही बनाया, उनकी आत्माएँ तो अनादिकाल से थी, तब 
हम पूछते हैं कि उन आत्माओ के साथ कम लगे हुए थे या नहीं ? यदि कहे कि कर्म 
लगे हुए नही थे, वे तो बिलकुल शुद्ध, कर्मरहित थी, तब तो उनके साथ कर्म लगा कर 
उन्हें अशुद्ध करके ससार मे विविध योनियों मे जन्म देने वाले विष्णु, ब्रह्म आदि 
दयालु कैसे हो सकते हैं ? दूसरों को घोर सकट में डालने वाले दयालु, पृज्य और 
महान भी कैसे हो सकते हैं ? 
दूसरा प्रश्न इस सम्बन्ध में यह होता है कि विष्णु ने सृप्टिरचना क्‍यों की ? 
स्वभाववश की ? क्रीडावश की ? इच्छावश की ? या दयालुता से प्रेरित हो कर की ? 
यदि स्वभाववश सृष्टिरचना मानें तो यह यथार्थ नही है। क्योंकि स्वभाव से 
जो कार्य होता है, वह सदा होता है, एकसरीखा होता है। जैसे अग्नि स्वभाव से ही 
दाह उत्पन्न करती है, जब तक अग्नि रहेगी, तब तक दाह उत्पन्न करती रहेगी । इसी 
प्रकार विष्ण को भी सदा सतत ब्रह्मा आदि की एक-सी उत्पत्ति करते रहना चाहिए । 
परन्तु ऐसा आप नहीं मानते । विष्णु तो ब्रह्मा को पेदा करके शानन्‍्त हो 
गए । अत स्वभाव से सृष्टिरचना मानना ठीक नहीं । यदि क्रीडाबशातू विष्णु 
ब्रह्मा आदि को बनाते हैं तो क्रीडा तो क्षुद्र प्राणी किया करते है । विप्णु तो परमात्मा 
और आनन्दमय माने जाते हैं, उन्हे फ्रीडा करने की आवश्यकता ही क्‍यों पडी ? यदि 
ने अपनी इच्छावश जगत्‌ की रचना करते है तो इच्छा तो कर्मविशिष्ट अज्ञ जीव मे 
होती है, क्योकि इच्छा कर्म का कार्य है। बिना कर्मोदय के इच्छा नही होती । 
इच्छा माने भी लें तो उसकी वह इच्छा नित्य है या अनित्य ? यदि नित्य 
है तो उसका काये भी नित्य निरन्तर होता रहेगा, कभी उस कार्य मे विराम 
नही होगा | यदि अनित्य है तो उसका कौन-सा कारण है ” कर्म कारण है या अन्य 
कोई कारण ? कर्म के सिवाय और कोई कारण हो नही सकता। क्योकि अन्य कोई 
वस्तु विष्णु के सिवा सृष्टि के आदि मे नही थी। कर्म को कारण मानने पर विष्णु 
कर्मविशिष्ट सिद्ध होगा। इस प्रकार के पूर्वोक्त दृषण उपस्थित होगे । यदि दयालुता 
से प्रेरित हो कर विष्णु सृष्टि बनाते हैं, तब तो यह कथन भी उपहास का विषय 
होगा । सृष्टि से पहले जब कोई प्राणी था ही नहीं, तब दया किस पर की गई ? 
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मान लो, विष्णु दयालु हैं, इसलिए उन्होंने प्राणियों को पैदा किया, तब तो उन्हें दया 
करके सभी प्राणियों को सुक्षी, परस्पर सहयोगी और साधनसम्पन्न बनाने चाहिए 
थे ? उन्होने दु खी तथा देव और दानव, नकुल ओर सर्प, गरुड और नाग आदि परस्पर 
शत्र्‌ जीवो को क्यो बनाया" ? इसलिए यह सब कल्पना सल्य से कोसों दूर समझनी 
चाहिए । 

'पर्यपंति पयावइणा इस्सरेण य कयंति केइ--इसके पश्चात्‌ शास्त्रका र ईश्वर- 
कतृ त्ववाद का उल्लेख करते हैं कि कई दार्शनिको का कहना है--यह जगत्‌ प्रजापति 
(ब्रह्मा) तथा महेश्वर ने बनाया है, अथवा प्रभु ईश्वर ने बनाया है। यहाँ वैशेषिक 
दर्शन का मत देते हैं---जगत्‌ मे ७ पदार्थ हैं--द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष, 
समवाय और अभाव । इनमे से अभाव के सिवाय बाकी के ६ पदार्थ सदरभावरूप हैं । 
सामान्य, विशेष और समवाय ये तीनो पदार्थ नित्य हैं, कर्म अनित्य ही हैं। 
तथा ग्रुण दो प्रकार के है--नित्य और अनित्य । नित्य द्वव्यों मे रहने वाले गुण नित्य 
है, और अनित्य द्रव्यों मे रहने वाले अनित्य | पृथ्वी, जल, वायु, अग्नि, आकाश, 
काल, दिशा, आत्मा और मन ये नौ द्रव्य हैं। इनमे से आकाश, काल, दिशा, आत्मा 
और मन ये ४ द्रव्य नित्य है, शेष द्रव्य पृथ्वी, जल, वायु, और अग्नि ये. ४ द्रव्य 
नित्य और अनित्य दो प्रकार के हैं। परमाणुरूप पृथ्वी आदि नित्य हैं और कार्यरूप 
अनित्य है । 


ईश्वरकतृ त्ववादियों का कहना है कि “अनित्य पव॑तादि पृथ्वी, समुद्र 
आदि जल, दिखाई देने वाली अग्नि और स्पर्श की जाने वाली वायु ये सब बुद्धिमान 
(ईश्वर) के बनाये हुए है। क्योकि ये कार्य है। जो-जो काये होते हैं, वे-वे सब 
किसी न किसी के द्वारा अवश्य किये (बनाए) हुए होते हैं। जैसे घडा, वस्त्र, महल 
आदि कुम्हार, जुलाहे व मिस्त्री आदि के द्वारा बनाए हुए है। पृथ्वी, पर्वत आदि भी 
कार्य है, अतणव वे भी किसी बुद्धिमान के बनाये हुए हैं। वह बुद्धिमान सर्वेज्ञ तथा 
सर्वेशक्तिमान है । क्योकि सारे विश्व के पदार्थों का निर्माण वही कर सकता है, जो 
उन सबके जनक कारणों का ज्ञाता हो | सर्वज़ता के बिना विश्व के जनक कारणों 
का ज्ञान होना असम्भव है । और बिना जाने कोई उनका यथायोग्य संयोग या प्रयोग 
भी नहीं कर सकता | जैसे कुम्हार को घडा बनाने में मिट्टी, पानी, चक्र आदि जनक 
कारणों का ज्ञान है, उन सबका ज्ञान होने के कारण ही वह उनका ययायोग्य 
उपयोग कर लेता है, वैसे ही विश्व के कार्यों के लिए उन सबके जनक कारणों का 


१ इसका विस्तृत वर्णन जानना हो तो स्थादुवादमंजरी, आप्तपरीक्षा, स्थाद्वाद- 
रत्नाकर और प्रमेयकमलमातंण्ड आदि ग्रन्थ देखे । ---सम्पादक 
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ज्ञान होना आवश्यक है,ताकि उन सबका यथायोग्य उपयोग किया जा सके । इस प्रकार 
सृष्टि का कर्ता ईश्वर ही सिद्ध होता है, जो सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान है । वही सबका 
गुरु और नित्य है। 

अश्ञ प्राणियों को अपने कर्मों के फल का ज्ञान नही होता | वे अच्छे बुरे 
कर्म करने में स्वतंत्र हैं, परन्तु उन कर्मों का फल क्या है ? उन्हे भोगने का कौन-सा 
स्थान है ? इत्यादि बातों का उन्हें ज्ञान नहीं है, इसलिए परमेश्वर उन्हें कर्म का फल 
भोगने के लिए स्वर्ग या नरक मे भेजता है। कहा भी है--- 

अज्लञो. जन्तुरनीशोध्यमात्मन: सुखदुःखयो: । 
ईश्वरप्रेरितो गश्छेत्‌ स्वर्ग था श्वध्रमेंब वा।॥।' 

अर्थात्‌--यह अल्पज्ञ प्राणी अपने किये हुए कर्मो के जो सुख-दु खरूप फल 
हैं, उन्हें जानने मे असमर्थ है । अतः उन फलों को भोगने के लिए ईश्वर द्वारा प्रेरित 
(भेजा गया) ही वह स्वर्ग या नरक में जाता है । उनका कहना हैं कि जीव कर्म करने 
में स्वतत्र है, लेकिन फल भोगने मे परतन्त्र है। जैसे चोर चोरी तो कर लेता है, 
लेकिन उसका फल--कारावास आदि दण्ड नही भोगना चाहता। न्यायाधीश, राजा 
आदि उसे सजा सुनाते हैं और भोगने के लिए विवश करते है। बैसे ही यह ससारी 
जीव अनेक प्रकार के अच्छे-बुरे कर्म कर लेता है। न्यायाधीश ईश्वर उसे उनका फल 
देता है। यदि उनसे कोई पूछे कि ईश्वर ने जानते हुए भी उसे बुरे कर्म क्यों करने 
दिये ? तो इसका उत्तर वे थो देते हैं कि ईश्वर ने तो उन्हे ससार मे प्रवृत्ति करने के 
लिए उत्तम मार्ग का उपदेश दिया और यह भी कहा कि इस मार्ग पर चलने से 
तुम्हारा हिंत होगा और इससे विपरीत मार्ग पर चलने पर तुम्हे दण्डित किया 
जाएगा। इस प्रकार समझा कर ईश्वर ने उसे कार्य करने की स्वतन्त्रता दे दी। 
यदि वह प्राणी भला काम करता है तो ईश्वर उसे अच्छा फल स्वर्ग आदि देता 
है और यदि वह॒ दुराचार आदि बुरे काम करता है तो उसे नरकादि की यातना 
देता है। 

ईश्वरकत त्ववाद की असत्यता--ईश्वरकतृ त्ववादियो का यह सब उपयुक्त 
कथन विचारशन्य और युक्तिशून्य है तथा असत्यता से पूर्ण है। 

प्रथम तो यह कहना प्रत्यक्षप्रमाण से बाधित है कि पृथ्वी, जल, अग्नि और 
वायु आदि के भिन्‍न-मिन्‍त्र जाति के परमाणु अपने-अपने सजातीय कार्य को ही 
उत्पन्न करते हैं। यानी पृथ्वी के परमाणु पर्वत आदि पाथिव पदार्थों को ही उत्पन्न 
करते हैं, जज के परमाणु नदी आदि जलीय पदार्थ को तथा अग्नि के परमाणु दिखाई 
देने वाली उष्णतागुणविशिष्ट अग्नि को ही पैदा करते हैं; इतर को नही । क्योंकि 
इस कथन के विपरीत कार्य-सांक्य प्रत्यक्ष दिखाई देता है। जैसे चन्द्रकान्त मणि 
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पाथिव है। चन्द्रमा के उदय होने पर उसकी किरणों का सम्बन्ध होने से उससे जल 
उत्पन्न होता है, पाथिव सूर्यकान्तमणि से सूर्य की किरणों का संसर्ग होने पर अग्नि 
पैदा होती है। अरणि नाम की लकड़ी पाथिव है, उसको परस्पर रगड़ने से उसमें से 
अग्नि पैदा होती है, स्वातिनक्षत्र का जलबिन्दु सीप में पडने से पाथिव मोती बन 
जाता है। इत्यादि रूप मे कार्यसाकर्य प्रत्यक्ष दिखाई देने के बावजूद भी पृथ्वी आदि 
के भिन्‍न-भिन्‍न परमाणुओ को अपने-अपने सजातीय का उत्पादक मानना प्रमाण- 
विरुद्ध है । 

उनका दूसरा तर्क यह था कि 'अनित्य पृथ्वी, पर्वत आदि घटपटादि की तरह 
कार्य होने से किसी न किसी बुद्धिमान (ईश्वर) के बनाए हुए हैं; यह कथन भ्रमपूर्ण है। 
ऐसा कोई नियम नहीं होता कि हर एक चीज का बनाने वाला कोई न कोई बुद्धिमात 
कर्ता हो ही । बादल बुद्धिमान कर्त्ता के बिना भी बनते और बिखरते हुए दिखाई देते 
हैं । बिजली चमकती और नष्ट होती है, जमीन पर पानी बरसने पर घास आदि 
बुद्धिमान के उगाए बिता ही उगती है, वर्षाऋतु मे पानी बरसता है, शरदऋतु में 
ठड और ग्रीष्मऋतु में गर्मी आदि बिना ही किसी बुद्धिमान के पडती है। उसके पीछे 
कोई भी उन-उन पदार्थों के कार्यों को करता हुआ प्रत्यक्ष दिखाई नही देता | पदार्थों 
की उत्पत्ति ओर उनका नाश हम प्रत्यक्ष देखते हैं, लेकिन उनका कर्ता-हर्ता तो नहीं 
दिखाई देता । 

यदि यो कहे कि ईश्वर कहा से दिखाई दे ? वह तो अमृर्त और अहृ्य है । 
वह हमारी आखो से दृष्टिगोचर नहीं होता । तब हम उनसे पृछते हैं कि वह ईश्वर 
शरीररहित है या शरीरधारी ” यदि शरीररहित है तब तो वह सृष्टि के पदार्थों को कैसे 
बनाएगा ? बिना शरीर या हाथ-पैर आदि अवयव के तो कोई भी कार्य नही कर सकता । 
यदि कहे कि वह शरीरधारी है, तो उसका शरीर नित्य है या अनित्य ? उसे नित्य तो 
कह नहीं सकते, क्योंकि वह अवयवसहित है। जो पदार्थ अवयवयुक्त (खण्ड के रूप 
में) होते हैं, वे सब घटपटादि की तरह अनित्य होते हैं। ईश्वर का शरीर भी सावयव 
मानने पर वह अनित्य ही सिद्ध होगा । यदि ईश्वर का शरीर अनित्य है तो प्रश्व होता 
है--वह किसका बनाया हुआ है ? यदि कहे कि ईश्वर ने अपने शरीर को स्वय ही 
बनाया है, तब तो उसके पहले भी ईश्वर के शरीर को मानना पडेगा। इस प्रकार 
उत्तरोत्तर आगे-आगे के शरीर के पैदा करने को लिए उसके पूर्व-पूर्व के शरीर मानने 
पड़ेंगे । इस तरह लगातार शरीर मानते जाने पर अनवस्थादोष उपस्थित होगा। 
अनवस्थादोष जहा आता है, वहाँ कार्य की सिद्धि नहीं होती । 

ईश्वर ने संसारी जीव को सुमागे पर चलने ओर कुमागं से बचने आदि का उपदेश 
दिया, इत्यादि कथन भी असत्य सिद्ध होता है। क्योकि हम ऐसा कहने वालों से पूछते 
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हैं--सृष्टि के प्रारम्भ में जीव कर्मंसहित थे या कर्मरहित ? यदि कहे कि वे कमे- 
सहित थे तो उन कर्मों को किसने बनाया ? यदि यह कहें किये कर्म तो उन-उन 
आत्माओ ने ही बनाए हैं तो आपका कार्यरूप हेतु दृषित हो जाता है। आपका मानना 
है कि जितने भी कार्य होते है, वे सब ईश्वर के किये हुए होते हैं । यदि कहें कि उन 
कर्मों को भी ईश्वर ने बनाया, तब तो उसकी परम दयालुता पर बहुत बडा आशक्षेप 
वह भाता है कि ईश्वर ने उन शुद्ध और सुखी आत्माओ को व्यर्थ ही कर्मों से लिप्त 
बना कर अशुद्ध और दु खी क्यो बना दिया ? क्या यही उसकी दयालुता है ” 

यह मान भी लें कि ईश्वर ने सृष्टि के आदि में सुमागं पर गमन और कुमार्गे 
से रक्षण का उपदेश दे कर कर्म करने की स्वतन्त्रता दी, परन्तु वह ईश्वर सर्वज्ष और 
परम दयालु पिता होते हुए भी अपने पुत्र जीव को बुरे मार्ग पर चलने से रोकता 
क्‍यों नही ; क्या यही उसकी दयालुता है ? एक पिता अपने प्रिय पुत्र को बुरे मार्ग 
पर चलते देख कर चुपचाप नहीं बैठता, वह उसे जरूर रोकता है , तब परमपिता 
परमदयालु ईश्वर सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान हो कर भी अपने प्रियपुत्रों को अन्यायमार्ग 
पर चलते हुए देख कर-जानकर भी उपेक्षा कैसे कर सकता है ” उस समय चुप्पी कैसे 
साध सकता है ? अत” उनका यह कथन भी सत्य से रहित है । 

न्यायाधीश या राजा की तरह जीवों को अपने कर्मों का फल देने के लिए 
ईश्वर की आवश्यकता बतलाई, वह विचार भी युक्तिहीन है। क्योकि ईश्वर अरूपी 
और अशरीरी होने से कर्मयुक्त जीव को किस प्रकार फल देगा ? तथा न्यायाधीश 
भी जब तक अपराधी का अपराध सुन त ले और गवाहो आदि से पूछताछ व बहस- 
मुवाहिसे, जिरह आदि द्वारा पक्का निर्णय न कर ले तब तक उसे दण्ड देने को प्रस्तुत 
नही हो सकता । यही नही, कई बार साक्षियों की साक्षी कानून से विपरीत मिलने 
पर स्वय अपराधी का अपराध जान लेने पर भी उस अपराधी को निर्दोष बरी कर 
देना पडता है। जैसे बहुत से अपराध प्रगट न होने पर अपराधी को किसी प्रकार 
का दण्ड नहीं मिलता, वैसे ही ईश्वर के सामने भी बहुत से अपराध सिद्ध न होने 
पर क्‍या अपराधी को कर्मों का फल नही भोगना पड़ेगा ? क्‍या ईश्वर के न्याय की 
भी यही दशा है ? 

ईश्वर को कर्मो के फल भुगवाने के पचडे मे डालने से उस पर पक्षपात, 
दयाहीनता, अविवेक आदि अनेक आशक्षेप आते है। इसलिए उस निरलेप, निरजन, 
निविकार परमात्मा को कर्मफलदाता मानना युक्तिसंगत्त नहीं है। कर्मों का फल तो 
वे कर्म स्वयमेव आत्मा को भुगवाने में समर्थ हैं। जब आत्मा कर्म करता है, तभी 
कर्मों के उदय होने के निरमित्तो को भी बाँध लेता है । उन्ही निमित्तो के कारण प्रत्येक 
प्राणी अपने किये हुए कम्मों का फल अनायास ही पा लेता है। जिस प्रकार बीज में 
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वृक्ष उगने की योग्यता होने पर भी पृथ्वी, जल आदि निमित्तों की आवश्यकता रहती 
है, उसी प्रकार कर्मों के फल भोगने के लिए निित्तो की आवश्यकता है। चोरी करने 
पर चोर को चोरी के निमित्त से राजा आदि द्वारा दण्डित किया जा सकता है। वैसे 
ही आत्मा भी कर्मोंदय के समय काल, स्वभाव, नियति, कर्म और पुरुषार्थ की अपेक्षा 
रखता है । ये निमित्त कारण अहृश्य नही हैं, अपितु युक्तियुक्त और बुद्धिगम्य हैं । बीज 
को ठीक निमित्त मिलने पर वह फल आदि से युक्त हो जाता है, इसी प्रकार आत्मा 
भी पाँच निमित्तो (काल, स्वभाव आदि) के मिलने पर अपने कर्मों के शुभाशुभफल के 
अनुभव से युक्त हो जाता है। जैसे मदिरा मादक द्रव्य होने पर भी चेतन के संयोग 
होने या चेतन का निरम्मित्त मिलने पर ही नशा चढा कर अपना स्वरूप प्रगट करती है, 
जब तक शीशी आदि में पडी है, तब तक वह अपने स्वरूप को प्रगट नही करती ; वैसे 
ही जड कर्म और चेतन (आत्मा) दोनों का निमित्त ही कर्मफल देने में समर्थ है। 
कर्म अचेतन होते हुए भी जिस समय आत्मा अशुभ परिणामों से कोई प्रवृत्ति करता है 
उसी समय कर्मपुद्गल उसके चिपक जाते है, जो समय पर उदय में आ कर अवश्य 
ही स्वाभाविक रूप से अपना शुभाशुभ फल देते हैं, जिन्हे भोगे बिना कोई छुटकारा 
नही मिलता । 

उक्त युक्‍्तियों से ईश्वरकतृ त्वाद की असत्यता सिद्ध हो जाती है । 

“विष्दुमय कसिणमेव य जग॑ ति केई---कई दाशंनिक इस समस्त जगत्‌ को विष्णु- 
मय मानते हैं। ससार मे सर्वत्र विष्णु व्यापक है ! इस विषय मे वे ये प्रमाण प्रस्तुत 
करते है-- 


जले विष्णुः, स्थले विष्णुविष्णुः पर्वतमस्तके । 
ज्वालामालाकुले विष्ण:, सर्व विष्णुमयं जगत्‌ ॥१॥ 
पुथिथ्यामप्यहूं पार्थ ! वायावर्नो जलेष्स्म्यहम । 
सर्वभूतगतश्चाह,' तस्मात्सवंगतोध्स्म्यहम्‌ ॥२॥ 
अर्थात्‌--“जल मे विष्णु है, स्थल मे विष्णु है, पर्वेत के मस्तक पर विष्णु है, 
ज्वालाओं (अग्नि को लपटो) के समूह से व्याप्त ज्वालामुखी पर्वत आदि मे भी विष्णु 
है। इसलिए सारा जगत्‌ विष्णुमय है ।” हे अजु न ! मैं पृथ्वी मे भी हू; वायु, अग्नि 
और जल मे भी मैं हुं, समस्त प्राणियों मे भी मैं हूं। अतः: मैं सारे ससार मे व्याप्त 
हू / इसी बात की पुष्टि के हेतु मार्कण्ड ऋषि की एक कथा है-- 


१ “बनस्पतिगतश्चाहूं सर्वभूतगतोध्प्यहम' यह पाठ भी कही-कही है। इसका अर्थ 
है---“मैं वनस्पति मे भी रहता हूं और सभी प्राणियों में भी मैं रहता हूं ।” 
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सो किल जलयससुसत्येणुवएणेगन्नवम्सि लोगम्भि । 
बीतोपर्परेणं घोलंतों उदयमज्मम्मि ॥१॥ 


सो किल पेजछट सो तसथावरपणट्रसुरनरतिरिक्खजोणीयं । 

एगश्नयं जगमिणं महभूयविवज्जियं_गहिरं ॥२॥ 

एवंविहे जर्गंसी पेचछ _ नग्गोह॒पाय्ण॑ सहसा। 

संवरगिरिव्य तुगगं, महाससुद बच विष्छिन्न ॥३॥ 

खंधंमि तस्स सयण्ण, अच्छइ तह बालओ मणभिरामो । 

संबिद्धो सुद्धहियओ सिउकोसलकु चियकेसो ।॥४॥। 

हत्यो पसारिओों से महरिसिणों एह तत्थ भ्रणिओ थे ॥ 

खंधं॑ इम॑ विलग्गसु भा मरिहिसि उदयबुड़्ढोए ॥५॥॥ 

तेण य घेत्त्‌' हत्थे उ भीलिओ सो रिसो तओ तस्स | 

पेच्छचइ उदरंभि जयं॑ ससेलवणकाणर्ण सब्ब ॥६॥ 

अर्थात्‌ू--सारा ससार जल के बढ जाने के कारण एक जलमय महासमुद्र हो 
गया । उस अथाह जलप्रवाह मे लहरो की परम्परा के साथ बहते हुए माकण्ड ऋषि 
ने इस जगतु को त्रस, स्थावर, देव, मानव और तिर्यज््चयोनि के जीवो के नष्ट हो 
जाने से महाभूतो से रहित गद्धररूप एक महासमुद्र रूप में देखा । साथ ही ऐसे प्रलयमय 
जगत भे सहसा उन्हे एक विशाल वट्वृक्ष नजर आया, जो मदराचल के समान ऊँचा 
और महासागर के समान विस्तीर्ण था । फिर उन्होने उसके स्कन्ध पर एक मनोहर 
नयनाभिराम बालक को सोये हुए देखा, जिसका हृदय शुद्ध था, जो सवेदनशील 
(भावुक) था। उसके बाल बड़े कोमल,चिकने और घुघराले थे । उसने मह॒धि की ओर 
हाथ फैलाए और कहा---यहाँ आ जाओ । इस स्कध को पकड़ लो, इससे तुम पानी 
के बढ़ जाने पर भी मरोगे नही । इसके बाद उसने महर्षि का हाथ पकड़ कर उसी 
स्कन्घ पर अपने साथ मिला लिया। उस समय माकंण्ड ऋषि ने उस बालक विष्णु के 
उदर में पर्वतो, वनों और कानतो सहित सारे जगत्‌ को देखा । फिर सृष्टि के समय 
विष्णु ने सबकी रचना की । 
विष्णुमयवाद की असत्यता--उक्त सारी बाते कपोलकल्पित है। नतो ये 

बाते युक्तिसगत हैं और न किसी प्रमाण से सिद्ध हैं। प्रत्यक्ष द्वारा पाषाण आदि अचे- 
तन पदार्थों मे तथा मनुष्य आदि सचेतन पदार्थों मे विष्णु का कोई अस्तित्व दिखाई 
नहीं देता । क्योकि विष्णु का जैसा स्वरूप विष्णुमयवादियों ने माना है, वैसा उनमे 
दिखाई नही देता, ओर न अनुमान आदि अन्य भ्रमाणों से या युक्तियों से विष्णु सिद्ध 
होता है । यदि पृथ्वी मे विष्णु है तो उसे खोदना, पैरो से रोंदना, उस पर मलमूृन्र 
करना सर्वेधा अनुचित है; क्योंकि जहाँ विष्णु का निवास है, वह स्थान तो उनके लिए 
विष्णुमन्दिर के समान पूजनीय होना चाहिए । इसी प्रकार स्त्री में, पुत्र में, माता में, 
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पिता मे, गुरु मे और शिष्य मे भी विष्णु के विद्यमान रहने से कुछ भी अन्तर नहीं 
रहेगा । फिर यह प्रश्न होता है कि वह्‌ विष्णु अचेतनरूप है या सचेतनरूप ? यदि वह 
चैेतनरूप है, तब तो पाषाणादि अचेतन पदार्थों में उसकी सत्ता न रह सकेगी और वह 
यदि अधेतनरूप है तो चेतन मनुष्य, पशुपक्षी आदि में नहीं रह सकेगा। इस प्रकार 
विष्णु को सर्वव्यापी मानने मे अनेक वाधाएं उपस्थित होती हैं। इसलिए विष्णु को 
सर्वत्र व्यापक मान कर सारे जगत्‌ को विष्णुमय मानना प्रमाणविरुद्ध और युक्तिविरुद्ध 
होने से असत्य है । 

'एवमेके बदति सोस एगो आया'---अब शास्त्रकार आत्माहँ तबादी वेदान्त- 
दर्शन की मीमासा करते हुए कहते है कि यह मिथ्या कथन है कि 'एक ही आत्मा है । 
जब वेदान्तियों के सामने यह तर्क प्रस्तुत किया जाता है कि ये जो विविध प्राणियों में 
अलग-अलग आत्माएँ दिखाई देती है, इन्हे कैसे झुठलाएंगे ? तब वे युक्ति से इस 
बात को सिद्ध करते है-- 

एक एवं हि भूतात्सा भुते भूते व्यवस्थित: । 
एकधा बहुधा चेव दृश्यते जलचन्दवत्‌ ॥ 

अर्थात्‌--ससार मे आत्मा तो एक ही है, वही प्रत्येक प्राणी मे स्थित है। बह 
एक होने पर भी अनेक-सा प्रतीत होता है, जैसे चन्द्रमा एक होने पर भी अनेक जल- 
पात्रो या जलाशयो मे प्रतिबिम्बित होकर अनेकरूप मे प्रतिभासित होता है ।' 

आत्माद तवाद की असत्यता--यह आत्माद्व तवाद प्रमाण से बाधित है। 
क्योकि प्रत्यक्षप्रमाण से प्रत्येक आत्मा की सत्ता अलग-अलग प्रतीत होती है। अगर 
विश्व के सभी प्राणियों की आत्मा एक ही मानी जाएगी तो एक व्यक्ति के किये हुए 
अशुभकर्म का फल दूसरे शुभकर्म वाले को मिल जाएगा और उसके द्वारा कृत शुभकर्मों का 
फल अशुभकमं वाले को मिल जाएगा । परन्तु ससार में ऐसा देखा नही जाता कि एक 
मेहनत करे और दूसरा उसका फल भोगे | जो आत्मा अन्याय या अपराध करता है, 
बही दण्ड भोगता है, जो विद्याध्ययन मे श्रम करता है, वही विद्वान बनता है; जो 
जहर खाता है, वही मरता है, ये सब बातें आत्मा के भिन्‍न-भिन्‍न अस्तित्व को सिद्ध 
करती हैं । अगर सब मे एक ही आत्मा मानी जाय तो एक के जहर खाते से मरने 
पर सबको मर जाना चाहिए, परन्तु ऐसा होना असम्भव है । 

सर्वेत्र एक आत्मा को सिद्ध करने के लिए जल मे चन्द्रमा के 9तिबिम्ब 
का जो हृष्टान्त दिया गया है, वह भी यथार्थरूप से धटित नहीं होता । चू कि आकाश में 
स्थित चन्द्रमा और जलाशय या जलपात्र मे स्थित प्र तिबिम्ब भिन्‍न-भिन्‍न हैं । आकाश- 
वर्ती चन्द्र प्रकाश, शान्ति ओर आह्लाद का जो काये करता है, उसे जलाशय या जल- 
पात्र से स्थित चन्द्र-प्रतिबिम्ब नहीं कर सकता | कार्येभेद से वस्तु मे भेद माता जाता 
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है। इसलिए बे दोनो एक नही हैं; बल्कि भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थ हैं। जल मे स्वच्छता के 
कारण किसी भी वस्तु के प्रतिबिम्ब के रूप मे परिणत होने की योग्यता है। वह 
अपने सामने जिस वस्तु को पाता है तद्ग॒प प्रतिबिम्ब को ग्रहण कर लेता है | इसलिए 
यह मानना चितान्त असत्य और प्रमाणबाधित है कि वही आकाशवर्ती चन्द्र जलपात्रों 
में अनेकरूप दिखाई देता है । 

एकब्रह्मदाव को असत्यता--वेदान्तदर्शन का कहना है कि जगत्‌ मे केवल एक 
ही ब्रह्म है, इसके सिवाय और कोई पदार्थ नही हैं। हमे ये जो भेद दिखाई दे रहे हैं, 
वे सब उस (ब्रह्म) के विवरत्त (पर्याय) है । 

कहा भी है-- 

सर्व खल्विदं अरह्म, नेह नानास्ति किचन । 
आराम तस्य पश्यन्ति न तत्‌ पश्यति कश्चन ।। 

अर्थात्‌--जो कुछ भी वस्तुसमूह हमे दृष्टिगोचर हो रहा है, वह सब ब्रह्मरूप 
ही है। इस जगत्‌ मे ब्रह्म से भिन्‍न अन्य कोई चीज नही है । लोग प्राय उस (ब्रह्म) के 
आरामो (पर्यायो) को देखते है, उस शुद्ध श्रह्य को कोई नही देखता ।' 

“विश्व मे जो घट, वस्त्र, मकान, हम, तुम आदि नाना भेदो का प्रतिभास हो 
रहा है, उसका कारण अनादिकाल से आत्मा के साथ लगी हुईं माया है। उस माया 
(अविद्या) हो ने आत्मा को ब्रह्मज्ञान से वंचित करके इन झूठे पदार्थों की कल्पना के चक्कर 
में डाल दिया है। माया का पर्दा आत्मा को शुद्ध ब्रह्म का ज्ञान नही होने देता । जब 
यह आत्मा माया का पर्दा हटा कर उस ब्रह्म के स्वरूप का ज्ञान प्राप्त कर लेता है, तब 
माया का श्रमजाल हट जाने से 'अह ब्रह्माउस्मि' (मैं ही ब्रह्म हू) इस भावना में मग्न 
हो कर ध्यान की पराकाष्ठा को पहुँच जाता है,यानी ब्रह्म में लीन हो जाता है । ब्रह्मस्व- 
रूप हो जाता है, ब्रह्म की सत्ता मे मिल जाता है। उसकी सत्ता फिर अलग नहीं 
रहती । जैसे छोटे दीपक का प्रकाश बड़े दीपक के प्रकाश मे मिल जाता है, इसी तरह 
ब्रह्मज्योति मे आत्मज्योति मिल जाती है ॥/ 

उपयुक्त सारा कथन प्रमाण और युक्तियो से बाधित है। वेदान्त का यह 
कथन भी असत्य है कि ये नाना भेद माया (अविद्या) के कारण प्रतीत होते हैं । प्रश्न 
होता है कि माया कोई वस्तु है या अवस्तु ? यदि माया कोई वस्तु है, तब तो माया 
और ब्रह्म ये दो तत्त्व हो गए, वेदान्त का अद्वैतत खण्डित हो गया, ढत की सिद्धि हो 
गई । यदि कहें कि माया अवस्तु है, तब तो वह भेदज्ञानरूप कार्य कैसे कर सकेगी ? 
गधे के सीग के समान अवस्तु होने के कारण माया कुछ भी करने में समर्थ न हो 
इकेगी। 


यदि घट, पट आदि पदार्थों का ज्ञान मिथ्या होता तो वह्‌ किसी अभ्य प्रमाण 


द्वितीय अध्ययन : मृषावाद-आश्रव १०७ 


द्वारा बाधित होता । जैसे मरीचिका (सूर्य किरणों से चमकती रेतीली भूमि) में उत्पन्न 
हुआ जल का ज्ञान पास जाते ही बाधित हो जाता है कि 'अरे ! यह तो केवल मरीचिका 
है। मैंने अज्ञानता (अ्रान्ति) से इसे जल समझ लिया था। इस प्रकार उत्तर- 
काल मे पूर्वकालिक ज्ञान बाधित होने पर उसे (पुर्वशञान को) मिथ्याज्ञान माना जाता 
है । लेकिन घट, पट, मकान आदि पदार्थों का पूवंकालिक ज्ञान उत्तरालिक (समीप 
जाने पर होने वाले) ज्ञान से बाधित नही होता, बल्कि उसमे प्रवृत्ति होने पर उस 
ज्ञान की सत्यता ही सिद्ध होती है कि मुझे पहले जो घट का ज्ञान हुआ था, वह बिल- 
कुल सत्य है, क्योंकि कु ए, नदी आदि पर ले जाकर इसमे जल भर कर ले आया हू । 

अत' प्रमाण ओर युक्ति से खण्डित होने से ब्रह्म कत्ववाद भी असत्य सिद्ध हो 
जाता है । 

आत्मा का अकत्‌ त्ववाद--शास्त्रकार अब सांख्यदर्शन की मान्यता का 
उल्लेख करते है--'अकारको वेदफों य सुकयस्स दुक्‍्कयस्स” यानी आत्मा" पुण्य और 
पाप कर्मों का कर्त्ता नही है, केवल उनका फल भोगने वाला है। प्रश्न होता है कि 
फिर पुण्यकर्मों और पापकर्मों का कर्ता कौन है ? इसके उत्तर मे हम पहले' साख्यदर्शन 
की मान्यता का सक्षेप मे दिग्दर्शन कराते हैं--साख्यदर्शन मे मुख्य दो तत्व माने गए 
है---पुरुष (आत्मा) और प्रकृति । प्रकृति-पुरुष का स्वरूप इस प्रकार है--- 

'त्रिगुणमविवेकी विषय: सामान्यमचेतन प्रसवर्धास । 
व्यक्तः तथा प्रधान तहिपरीतस्तया थ पुमान्‌ ॥' 

अर्थात्‌--प्रकृति यानी प्रधान सत्व, रज और तम तीन गुणों से युक्त है, 
विवेकरहित, विपय, सामान्‍य, अचेतन और व्यक्त है। तथा इसके विपरीत स्वरूप वाला 
पुरुप---आत्मा है, जो त्रिगुण आदि से रहित है। 

पुरुष (आत्मा) नित्य, अमूर्त, कर्मों का अकर्ता, कर्मों के फल का भोक्ता, 
असग और निलेंप चेतन्यस्वरूप है। पुरुष अपने स्वरूप का अनुभव करता है और 
उदासीन और द्रष्टा बना रहता है। प्रकृति ही ससार के सब कार्य करती है। वह 
जड और नित्य है तथा अनेक कार्य करने वाली है। ससार के रगस्थल पर नाचने 
वाली नतेंकी प्रकृति है। वह कभी मनुष्य का, कभी पशु का, कभी पक्षी का और 
कभी देव का स्वाग (वेष) धारण करके न्तेनरूप अनेक क्रियाएं करती रहती हैं । 
पुरुष (आत्मा) दर्शकों के समान उन सबका द्र॒ष्टा है। ज्ञान, सुख, दुख, हष, शोक 


९---कशहा भी है---'अकर्ता, निग्‌ णो, भोक्ता आत्सा कापिलदर्शने । 
२---यस्मान्न अध्यते, म सुच्यते नाइपि संसरति कश्चित्‌ । 
संसरति वध्यते सुच्यते ल॒॑नानाअया प्रकृति: ॥/ --संपादक 
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आदि प्रकृति के धर्म है। आत्मा को हर्ष, शोक, ज्ञान आदि नहीं होता। वह तो 
कूटस्थ (सदा एक-सा रहने वाला) नित्य है। वह्‌ सभी विकारो से रहित है। प्रकृति का 
सम्बन्ध आत्मा के साथ अनादिकाल' से हो रहा है, इसलिए प्रकृति के द्वारा ज्ञात 
(शान द्वारा गरृहीत) पदार्थ का प्रतिबिम्ब आत्मा में पड़ता है। उसे आत्मा जानता 
है । इसी प्रकार हर्ष, शोक आदि प्रकृति के धर्म भी प्रकृति का आत्मा (पुरुष) के साथ 
सम्बन्ध होने से आत्मा मे झलकते हैं । जैसे शुद्ध स्वच्छ स्फटिकमणि के पास जपापुष्प 
रख देने से उस जपापुष्प की लालिमा स्फटिकमणि मे झलकने लगती है और वह 
रुफटिकमणि लाल दिखाई देने लगती है । वस्तुत. वह लालिमा उसकी नही है। वैसे 
ही सुख-दु.ख हष-वियाद आदि सब प्रकृति के धर्म हैं। प्रकृति स्वच्छ शुद्ध आत्मा (पुरुष) 
के पास होने से ये सब हर्षादि उसमे झलकने लगते है। प्रकृति के साथ पुरुष का 
अनादिकालीन सम्बन्ध होने से पुरुष (आत्मा) को ही नर, नारक आदि नाना पर्यायें 
धारण करनी पडती हैं । लेकिन इससे पुरुष मे कुछ विकार नही होता है। जब पुरुष 
(आत्मा) को इस प्रकार की विवेकस्याति (भेदज्ञान) हो जाती है कि “यह प्रकृति है, 
ये सब काम इसके है, मैं तो शुद्ध चैतन्यस्वरूप हु, तब वह (पुरुष या आत्मा) प्रकृति 
के जाल से निकल कर सम्प्रज्ञाससमाधि और उसके बाद असम्प्रज्ञातसमाधि द्वारा 
प्रकृति से सर्वेधा भिन्न अपने असली स्वरूप को प्राप्त कर लेता है। अर्थात्‌ प्रकृति से 
सर्वया पृथक्‌ हो जाता है। 

अत ससार की सारी प्रक्रिया--रचना भी प्रकृति से ही होती है। सत्व, रज 
और तम इन तीनो गुणों की साम्यावस्था का नाम प्रकृति है। और जब इनकी विषमता 
होती है, तब जगत्‌ का प्रादुर्भाव होता है। जैसा कि साल्यकारिका में कहा है-- 

'भूलप्रकृतिरविकृतिमंह॒दाद्या प्रकृतिविकृतव: सप्त । 
घोड़शकश्च विकारो, न प्रकृति विकृतिः पुरुषः ॥! 

अर्थात--मूल प्रकृति (त्रिग्रण की साम्यावस्थारूप होने से) अविकृतरूप है--- 
यानी किसी का कार्य नही है । महत्‌ तत्त्व (बुद्धि), अहकार और पाच तन्समात्रा ये 
सात कार्यकारणरूप होने से प्रकृतिविकृतिरूप हैं । अर्थात्‌ कार्य (जन्य) भी हैं, कारण 
(जनक) भी । पांच ज्ञानेन्द्रिय, पांच कर्मेन्द्रिय, पच महाभूत और मत--ये १६ कार्य 
(विकार) रूप ही हैं । किन्तु प्रकृति और पृरुष ये दोनो न तो किसी के कार्य हैं और 
न किसी के कारण । अर्थात्‌ ये दोनों न प्रकृतिरूप हैं, न विकृतिरूप । 

आशय यह है कि साख्यदर्शन सत्कारयवादी है। वह मानता है कि प्रत्येक कार्य 
अपने कारणों मे सदा विद्यमान रहता है। वह कभी आवरण आ जाने से तिरोहित 
हो (छिप) जाता है, कभी आवरण के दूर हो जाने से व्यक्त (प्रादृभूत) हो जाता 
है। सृष्टि के प्रादुर्भाव का क्रम भी इस प्रकार बताया गया है--- 
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प्रकृतेमहांस्ततो5हंकारस्तस्माद्‌ गुणशथ घोड़शकः । 
तस्मादपि घोडशकात्‌ पञ्चभ्यः पञ्चभूतानि॥/' 

अर्थात्‌-प्रकृति से महतत्तत््व (बुद्धि) प्रगट होता है, महत्तत्व से अहुंकार, 
और अहंकार से १६ गुण (५ ज्ञानेन्द्रिया, ५ क्मेंन्द्रिया ५ तन्‍्मात्रा ओर १ मन) प्रगट 
होते हैं । ५ तन्मात्राओ (स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण और शब्द) से पृथ्वी-जल, वायु, अग्नि 
और आकाश ये ५ महाभृत प्रादुभू त होते हैं । 

इस प्रकार सृष्टि की रचना मे २४ तत्त्व और २४५ वां पुरुष (आत्मा) ये 
सब निमित्त होते है । 

सांख्यद्शन के मत की असत्यता--प्रकृति और पुरुष का यह पूर्वोक्त सांख्यदर्शन 
का मत प्रतीति और प्रमाण से विरुद्ध होने से असगत और असत्य सिद्ध हो जाता 
है। साख्यमत मे बताया गया है कि जब तक सत्त्वादि त्रिगुणो की साम्यावस्था रहती है, 
तब तक प्रकृति अपनी शुद्ध अवस्था मे रहती है, जब इनमे विषमता-हीनाधिकता आती 
है,तब सृष्टि की रचना तथाकथित क्रम से होती है । यहाँ प्रश्न उठता है कि जब प्रकृति 
अचेतन है और पुरुष चेतन होने के बावजूद भी कुछ कार्य नहीं करता, सिर्फ अपने 
स्वरूप का ही अनुभव करता है, तो अचेतन प्रकृति सब काम कैसे कर सकती है ? 
क्योकि यह देखा जाता है कि चेतन का निमित्त पा कर ही अचेतन पदार्थ कुछ कार्ये 
कर सकते है, किन्तु अकेली जड प्रकृति प्रृथ्वी आदि मूर्त पदार्थों और आकाश आदि 
अमूर्त पदार्थों की जनक कैसे हो सकती है ” न्यायशास्त्र का यह नियम है कि जैसा 
उपादान कारण होता है, वैसा ही कार्य होता है। मूर्त कारण हो तो उससे मूत्ते कार्य 
और अमूततं कारण हो तो अमूर्त कार्य होता है। मरर्त और अमूर्त धर्म परस्पर विरोधी 
हैं। एक ही वस्तु मे ये दोनो धर्म नही पाये जा सकते | ज्ञान चेतन का धर्म है, वह 
अचेतन प्रकृति से कैसे उत्पन्न हो सकता है ? 

साख्यदर्शन के अनुसार कारण मे हमेशा कार्य विद्यमान रहता है। यह बात 
भी असगत है। यदि कारण मे कार्य सदा विद्यमान रहता हो तो उसकी उपलब्धि 
सदा होनी चाहिए, लेकिन ऐसा होता नही । दृध की अवस्था में दही नहीं दिखाई 
देता और न मिट्टी के ढेले मे घडा ही उपलब्ध होता है। यदि कारण मे कार्य सदा 
विद्यमान होता तो दूध मे दही की, मिट्टी के ढेले में घड़े की उपलब्धि भी होती । 

यदि कहें कि कि कारण पर आवरण आया हुआ है, उसे दूर करने के लिए 
किसी योग्य अनुकूल कारण की आवश्यकता होती है। जब वहू मिल जाता है, तब 
वह (कार्य) व्यक्त-प्रगट हो जाता है। जैसे मिट्टी में से घडे को व्यक्त करने के लिए 
कुम्हार, चक्र वगैरह अनुकूल कारण अपेक्षित है। परन्तु यह भन्तव्य तो सतुकार्यवाद 
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का घातक है, क्योकि कुम्हार आदि निर्मित्त कारणों ने मिल कर मिट्टी (उपादान 
कारण) से घड़ा पैदा किया है । 

इस पर साख्यमत कहता है “मिट्टी मे घडा मोजूद न होता तो कुम्हार की 
क्या ताकत थी कि घड़ा बना देता ? जैसे भरसक जोर लगाने पर भी कुम्हार 
पानी से कभी घड़ा नहीं बना सकता । अत मानना पडेगा कि कारण मे कार्य विद्यमान 
रहता है, लेकिन उसे व्यक्त करने के लिए किसी व्यज्जक की आवश्यकता होती है ।' 
यह कथन भी प्रत्यक्ष-प्रमाणविरुद्ध है। यदि मिट्टी के ढेले मे घडा होता तो चक्षु 
आदि इन्द्रियों से घड़े का आकार आदि प्रत्यक्ष प्रतीत होता । लेकिन वहाँ तो घड़े के 
विपरीत आकार वाला ढेला ही दृष्टिगोचर होता है। इसलिए मिट्टी के ढेले मे घड़े 
का अस्तित्व स्वीकार करना प्रत्यक्ष विरुद्ध है। यदि यह कहे कि 'जैस अंधेरे में पडा 
हुआ घडा मौजूद होने पर भी आवरण आ जाने के कारण जब तक उसका व्यज्जक- 
दीपक नही आ जाता, तब तक वह दिखाई नही देता, वैसे ही ढेले मे विद्यमान घड़ा 
भी आवरण आ जाने के कारण, उसका व्यञज्जक न आ जाय तब तक दिखाई नही 
देता ।' साख्यदर्शन का यह कथन भी युक्तिसगत नहीं है, क्योकि इस मन्तव्य से 
तो व्यअ्जक और कारक मे कोई अन्तर नही मालूम देता । वस्तुत कारक और व्यञ्जक 
में बडा अन्तर है। जहाँ व्यग्य (प्रकट होने योग्य) पदार्थ प्रत्यक्षादि प्रमाण से पूर्व सिद्ध 
हो, पर किसी दूसरे पदार्थ से आवृत हो गया हो तो उसके विरोधी व्यञ्जक पदार्थ 
के उपस्थित होने से वह व्यक्त होता है। जैसे अँधेरे मे घडा स्पर्शन आदि इन्द्रियो 
द्वारा सिद्ध होता है, तो वहाँ दीपक आदि व्यञ्जक के द्वारा उसकी अभिव्यक्ति हो 
जाती है। परन्तु मिट्टी के ढेले मे घडे की उपलब्धि किसी भी प्रमाण से पहले नहीं 
होती । कुम्हार आदि कारण से तो उसकी उत्पत्ति ही होती है, अभिव्यक्ति नही । 
अधेरे मे स्थित घडे के बारे मे तो दीपक व्यजक है, कारक नही, जबकि मिट्टी के 
ढेले मे घड़े के होने के बारे मे तो कुम्हार कारक है, व्यजक नही। पूर्वोक्त कथन 
से सत्कार्यवाद की सिद्धि न होने से यह मानना ठीक नही है कि प्रकृति मे महत्तत्व 
(बुद्धि) आदि तत्त्व विद्यमान रहते है। तथा यह कथन भी गलत है कि सत्त्व, रज, 
तम की विषमता होने से महतत्तत्त्व आदि प्रादुर्भू त होते हैं। क्योंकि पहले तो सत्त्व, 
रज, तम की साम्यावस्थारूप प्रकृति ही प्रत्यक्षादि प्रमाण से सिद्ध नहीं होती , अपितु 
उसके कार्यरूप से माने गये महदादि ही सिद्ध होते हैं । इसलिए "त्रिगुणमविवेकी' 
इत्यादि प्रकृति के लक्षण के सम्बन्ध में कथन वन्ध्यापुत्र के सौभाग्य आदि वर्णन के 
समान हास्यास्पद सिद्ध होता है । 

इसी प्रकार पुरुष(आत्मा)को अकर्ता,कर्मफलभोक्ता व कूटस्थनित्य आदि मानना 
भी प्रमाणविरुद्ध है। यदि आत्मा पुष्य-पाप का कर्ता नही, प्रकृति ही परण्यपापादि की 
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कर्ती है, तब तो आत्मा (पुरुष) का अस्तित्व मानता भी व्यर्थ है। क्योंकि जो पुण्य-पाप 
का कर्ता है, वही उसके फल का भोक्ता होता है । यदि यह कहें कि आत्मा (पुरुष) 
तटस्थरूप से द्र॒ष्टा मात्र है। प्रकृति का कार्ये, जो बुद्धि है, उसमें प्रतिबिम्बित हुए 
सुख-दु खादि का भोगने वाला है। यह कथन भी न्यायविरुद्ध है। जब आत्मा सर्वथा 
अकर्ता है, तो भोगक्रिया का कर्ता (भोक्ता) भी नहीं हो सकता । शुभाशुभकर्म करने 
वाली तो प्रकृति हो और उसका फल भोगने वाला पुरुष (आत्मा) हो, यह बात तो न्याय- 
विरुद्ध है । काम कोई करे और फल कोई भोगे, यह कहाँ का न्याय है ? इससे तो कृत' 
का नाश और अक्ृत की प्राप्तिरूप दोष आएगा । इसलिए आत्मा को अकर्ता व भोक्ता' 
मानना मसत्य है। 

आत्मा को सर्वथा कुटस्थनित्य मानने से उसकी नर, नारक आदि पर्यायें भी 
सिद्ध नही हो सकती , जबकि प्रत्यक्षादि प्रमाणों से आत्मा की नर-तारक, तियेख़च 
आदि पर्याय प्रतीत होती है । और प्रकृति तो स्वयं जड़ है, उसकी ये चेतनात्मक 
पर्याय हो ही कँसे सकती है ” इसलिए आत्मा को कूटस्थनित्य मानना भी असत्य 
है। आत्मा द्रव्यरूप से नित्य है, वह कभी अनात्मा (जड) हो नहीं सकता, सदा 
चैतन्यादिगुणविशिष्ट बना रहता है । इसलिए वह नित्य है। लेकिन कभी सुखी कर्भी 
दु खी होता है, कभी मनुष्यपर्याय व कभो देवपर्याय को प्राप्त करता है, इसलिए अनित्य 
भी है। अत आत्मा को कथचित्‌ नित्य और कथचित्‌ अनित्य मानना ही सत्य है। 


आत्मा को सर्वथा अमूर्त मानना भी युक्तिविरुद्ध है। यदि आत्मा सर्वेथां 
अमूर्त है तो उसका मूर्ते प्रकृति के साथ सम्बन्ध बन ही नहीं सकता। जैसे अमूुर्त 
आकाश के साथ किसी मूर्त अग्नि, तलवार आदि का सम्बन्ध नही है। अग्नि, 
तलवार आदि मू्तं का असर भी अमृते आकाश पर नहीं दिखाई देता । 
क्योकि आकाश का ऑआऔऑग्नि से दाह और तलवार से छेदन नहीं होता। इसी 
प्रकार आत्मा को स्वथा अमूर्त मानने पर उस पर मूतते प्रकृति का असर 
कुछ भी न हो सकेगा। परन्तु साल्यदर्शन के मन्‍्तव्यानुसार प्रकृति के सम्बन्ध से 
आत्मा तर-तारक आदि पर्यायों तथा सुख-दुख आदि परिणामों का अनुभव 
करता है । इसलिए साख्यदशंन का आत्मा को सर्वथा अमूर्त सानना भी 
असत्य है । 

जपाकुसुम का हृष्टान्त दे कर आत्मा को जो सर्वथा निविकार, निर्लेप और 
शुद्ध सिद्ध करने की चेष्टा की गई है, वह भी यथार्थ नहीं है। जपाकुसुम का सम्बन्ध 
स्फटिकमणि के साथ बना रहता है, तभी तक बह स्फटिक लाल प्रतीत होता है। 
यद्यपि वह लालिमा उस स्फटिक की स्वाभाविक नही है ; अपितु जपाकुसुस के सम्पर्क 
से आई हुई विकारजन्थ है। तथापि उस स्फटिक मे जपाकुसुमरूप से परिणमन करने की 
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शक्ति होने से जपाकुसुम के सयोग से वैसा हो जाता है। जैसे लोहे का गोला अग्निरूप 
नहीं है, लेकिन अग्नि का संयोग होने से अग्तिस्वरूप हो जाता है और स्पशे करने 
वाले को अग्नि के समान जलाता भी है। इसी प्रकार आत्मा भी द्रव्य की अपेक्षा से 
शुद्ध अनिधिकार और निलेंप है, लेकिन प्रकृति के सयोग से उसमें नाना पर्यायो या 
सुखदु.खानुभवरूप से परिणमन करने की शक्ति होने से वह तद्रूप विकारी, अशुद्ध और 
लिप्त होता है, कथंचित्‌ मूर्ते भी है। अत आत्मा को एकास्तरूप से स्वथा शुद्ध, 
निर्लेप,निविकार और असूर्त कहना मिथ्या है । साख्यदर्शन की पूर्वोक्त सभी बाते सत्य से 
विपरीत सिद्ध हुई हैं। सत्य यह है कि आत्मा ही पुण्य-पापकर्म का कर्ता है और 
वही उसका फलभोक्ता भी है। वह कथचित्‌ नित्य और कथचित्‌ अनित्य है, नरकादि 
पर्यायो मे गसन करने के कारण सक्रिय है तथा ज्ञानादिगुण से विशिष्ट है और कमंलेप 
से युक्त भी है। 

पांच कारण-समवाय सें सत्यासत्यता--कई दाशशनिक जगत्‌ू के रचनारूप 
कार्य भे काल को ही एकमात्र कारण मानते हैं। उनका कहना हैँ कि बीज में ऊगने 
की शक्ति होते हुए भी, पानी, जमीन आदि का निम्मित्त और किसान का पुरुपाथे 
मिलने पर भी वह समय पर ही अनाज के रूप में अकुरित होता है। इसी प्रकार 
संतानोत्पत्ति के सब निमित्त मिलने पर भी गर्भ काल के £€ मास पूर्ण होने पर ही प्राय' 
संतान होती है । यह सब काल का प्रभाव है। अपने-अपने समय पर ही सब ऋतुएँ, 
मास, पक्ष आदि अपना-अपना प्रभाव दिखाते हैं । कहा भी है-- 

कालः सृजति भूतानि, कालः संहरते प्रजा: । 
कालः सुप्तेष जागति, कालो हि दुरतिफ्रमः ॥ 

अर्थात्‌--प्राणियो की सृष्टि (उत्पत्ति) अपने-अपने समय पर काल ही करता 
है, काल ही समय पर उनका सहार करता है। सब के सो जाने पर काल निरन्तर 
जायता रहता है। अतः काल के नियम का उललघन नही हो सकता । 


दूसरे कुछ दाशेनिक स्वभाव को ही एकमात्र विश्व के पदार्थों के निर्माण और 
ध्वंसरूप कार्यों का कारण मानते है। उनका कहना है--ससार के जितने भी कार्य हैं, 
वे सब स्वभाव से ही होते हैं । इसमे किसी की इृच्छा,काल या पुरुषार्थ काम नहीं देते । 
अपने-अपने स्वभावानुसार सभी चीजे बनती-बिगड़ती है। गन्न में मिठास, सौठ में 
तीखापन, मिर्च मे चरचरापन, नमक मे खारापन, हरें मे कसैलापन आदि जो गुण है, 
वह स्वभाव से ही होता है । कोई उसको बनाता, बिगाडता नही है। कहा भी है--- 
रविरुष्ण: शशी शौतः, स्थिरो5ड्रि: पब्रमश्चलः। 
न श्मश्रूः स्त्रोमुले, हस्ततलेवु न कुचोद्भवः ॥ 
सव्याउसव्यादयो भावा: स्वभावेनेब जुम्भते । 
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कः कण्टकानां प्रकरोति तेक्ब्यं, विचित्रभावं मृगपल्षिणां थ। 
स्वभावतः सर्बमिदं प्रवृततं, न कामचारोपस्ति कुतः प्रयत्न: ॥ 
अर्थात्‌--सूर्य गर्म है, चन्द्रमा शीतल है, पहाड स्थिर है, हवा चंचल है, स्त्री 
के मुह पर मूछे नही आती हथेली पर स्तन का उद्भव नही होता । किसी में भव्य- 
भाव और किसी में अभव्य भाव, सदुगुण-दुगुंण आदि सब भाव स्वभाव से ही होते 
हैं। कांटो मे तीखापन कोन करता है ? मृग और पक्षियों के अन्दर विभिन्न भाव 
और रगरूप आदि की विचित्रता सब स्वभाव से ही होती है। सभी कारयों में 
स्वभाव की प्रधानता है। किसी की इच्छा इसमे नहीं चल सकती, पुछषार्थ का तो 
बहाँ चलता ही क्‍या है ? 
तीसरे दाशंनिक नियति से ही जगत्‌ के सभी कार्यों का होना, या बिगड़ना 
मानते हैं । उनका कहना है कि जो कुछ होना होता है, वह हो कर ही रहता है, जो 
नही होना होता है, वह लाख प्रयत्न करने पर भी नहीं होता । उसका वैसा होने 
का स्वभाव होने पर भी, काल पक जाने पर भी, मनुष्य की इच्छा होने पर भी, वह 
नही होता, जो नही होना है। अत. नियति यानी भवितव्यता या होनहार ही बलवान 
है । कहा भी है--- 
“प्राप्तव्यमर्थ' लभते मनुष्य, कि कारण ? देवसलंधनीयम्‌ । 
तस्मान्न शोचासि, न विस्सयासि, यवस्मदोयं न हि तत्परेषाम्‌ ॥१॥ 
द्ोपादल्यस्मादपि मध्यादपि जलनिधेदिशोःप्यत्तात्‌ । 
आनोय झटिति घटयति विधिरभिमतमभिसुलीभूतम्‌ ॥२॥। 
सा सा सम्पद्यते बुढिव्यंबसायश्य तादुशः । 
सहायास्तादृशा ज्ञेया, यावृशी भवितव्यता ॥३॥ 
नहिं भवति थज्न भाव्यं, भवति जल भाग्य जिना5पि यत्नेन । 
करतलगतसपि नश्यति, यस्यथ तु॒भवितव्यता नास्ति धडा। 
अर्थात्‌-- क्या कारण है कि जो पदार्थ मिलने वाला है, उसे मनुष्य अवश्य ही 
प्राप्त करता है ; क्योकि दैव--भाग्य दुनिवार है। इसलिए मैं किसी बात को पाने की 
चिन्ता नहीं करता और न किसी चीज के चले जाने पर आश्चय ही करता हू । जो 
पदार्थ हमारा है, वह दूसरे का हो नही सकता । यानी वह मुझे अवश्य ही मिलेगा ।' 
जब विधि--दैव या भाग्य अभीष्ट व अनुकूल होता है तो दूसरे द्वीप से भी, 
अतल समुद्र के बीच से भी और दिशाओं के अन्तिम छोर से भी विधि हमारी इृष्ट 
बस्तु को झटपट ला कर जुटा देती है। यानी हमें वह वस्तु अवश्य ही कहीं न कहीं 
से प्राप्त हो जाती है, क्‍योंकि जैसी भवितव्यता (होनहार) होती है, वैसी ही बुद्धि 
होने लग जाती है, वैसा ही पुरुषार्थ होने लगता है और वैसे ही सहायफ मिलते जाते 
हैं। जो नही होने वाला है, वह कभी नहीं होता है और जो होनहार है, वहू बिना 
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प्रयत्न के ही हो जाता है। जिसकी भवितव्यता नही है, बह वस्तु हाथ में आई 
हुई भी चली जाती है । 

थे इसी प्रकार कई दार्शनिक कर्म को ही जगत्‌ के सब अच्छे बुरे कार्यों 
-या भली-बुरी स्थिति का कारण मानते है। उनका कहना है कि कर्म अच्छे 
होते हैं तो सब चीजें अनायास ही मिल जाती हैं, न स्वभाव बाधक बनता है, न 
काल और न नियति ही ; तथा न पुरुषार्थ की ही अपेक्षा रहती है। कर्म ही सब कुछ 


करने-धरने वाला है। कहा भी है-- 
अह्या येत कुलालवन्षियसितो ब्रह्माण्डभाण्डोवरे । 


विष्णयेन दशावतारग्रहणे. क्षिप्तो महासंकटे ॥॥ 
र्रो येन कपालपाणिपुटके सिक्षाटनं कारितो । 
सूर्यों स्राम्यति नित्यमेव गयने, तस्मे तमः करमंणे।' 
अर्थात्‌--“जिसने ब्रह्माजी को ब्रह्माण्डरूपी बरतन बनाने मे ही कुम्भार की 
तरह नियुक्त कर दिया ; जिसने विष्णु को दश अवतारो के धारण करने के महासकट 
मे डाल दिया, जिसने महादेव को हाथ मे खप्पर ले कर भिक्षाटन करवा दिया, और 
जिसके प्रभाव से सूर्य प्रतिदित आकाश-मडल में घूमता है , उस कम को नमस्कार है।' 
कई दाशंनिक कर्म के साथ ही देव को भी ससार के सभी कार्यों का कारण 
मानते हैं। वे कहते हैं--प्ूवंकृत कर्म ही देव या भाग्य है। उसी के आधार पर मनुष्य 
का वर्तमान और भविष्य बनता है । पूर्वेिकृत कर्म के वश ही मनुण्य का अच्छा या 
बुरा प्रारब्ध अथवा भाग्य बनता है। इसलिए इसमे भी कर्म के सम्बन्ध में दिये गए 
सभी तकं समझ लेने चाहिए । 
इसके पश्चात्‌ कई लोग यहच्छा को भी सृष्टि के कार्यों मे प्रबल कारण 
मानते हैं। उनका कहना है--ईश्वरेज्छा अलीयसी' ईश्वर की दुछा ही सबसे बलवती 
होती है। हमारा सोचा हुआ कुछ काम नहीं आता । अथवा यहच्छा का मतलब 
अपने आप ही होता है। कहा भी है-- 
'अतर्कितोपस्थितमेव सर्वे, चित्र जनाना सुलदुःखजातम्‌ । 
काकस्य तलेन यथाभिधातों, न बुद्धिपूर्वोचच्न वृयाध्तिमानः ॥' 
अर्थात्‌--प्राणियो को विचितन्न सुख या दु.ख अप्रत्याशितरूप से बिना सोचे 
विचारे ही सहसा उपस्थित हो जाते है। उड़ते हुए कौए का ताड़ पर बैठना 
और ठाड़ के पेड़ का गिरना, दोनो बाते अकस्मात्‌ ही हो गई । अत सभी बाते 
अपने आप ही (यहच्छा से) होती हैं, इस में बुद्धि लगा कर पहले से सोचने का 
अभिमान करना व्यर्थ है । 
“सत्य पिशाचाः सम बने वसामो, भेरी कराप्रेरषि न स्पृशासः । 
यदुच्छया सिदुध्यति लोकयात्ना, भेरी पिशाजाः परिताड़यन्ति ॥/ 
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'सचमुच यहाँ पिशाच रहते हैं। क्योंकि हम भी वन में ही रहते हैं; और 
भेरी (नगाडे) को हाथ से छूते तक भी नहीं, फिर भी वह बराबर आवाज करती 
रहती है। इससे निश्चित है कि भेरी को पिशाच ही बजाते हैं। इस प्रकार हमारी 
सब लोकयात्रा अपने आप ही अनायास सम्पन्न होती रहती है ।' 

इस प्रकार बिना ही पुरुषार्थ, काल, स्वभाव और होनहार की अपेक्षा रखे 
अपने आप ही सब काम होते रहते हैं, किसी काम का कोई कर्ता-घर्ता नही होता । 

इसके पश्चात्‌ कई दाशंनिक पुरुषार्थथाद को ही एकान्त महत्त्व देते हैं । 
उनका कहना है कि काल, स्वभाव आदि कितने ही अनुकूल हों, पहले या पीछे पुरुषार्थ 
तो करना ही पडता है। पुरुषार्थ से ही सब काम सफल होते हैं। संसार में धनवान, 
विद्यावान, चारित्रवान,कीतिमान और सत्तावान पुरुषार्थ के बल पर ही बनते हैं । यदि 
हम भाग्य, काल, स्वभाव या दैव आदि के भरोसे चुपचाप बैठे रहते तो कभी अपने 
मनोनीत कार्य में सफल नही होते । अतः पुरुषार्थ ही ससार के सब कार्यों का प्रधान 
कारण है। कहा भी है-- 

उद्योगिनं पुयषसिहमुपति लक्ष्मी-- 

देवेन देयसिति कापुरुषा बबंति॥ 

देव॑ निहत्य कुद पौरषमात्मशक्त्या । 

यत्ने कृते यदि न सिदृध्यति को5शञ्र बोध: ॥१॥ 

उद्यमेन हि सिदुध्यन्ति कार्याणि न सनोरथः। 

नहि सुप्तस्य सिहस्य प्रविशन्ति भुखे मृगाः ॥२॥॥ 

'दुस्साध्यमप्युद्यमतस्सुसाध्यं, भवेदनालस्यवशादभीष्टम ।! 

अर्थात्‌--लक्ष्मी उद्योगी पुरुषबसिह के पास ही आती है। जो कायर होते 

है, वे ही चिल्लाते हैं कि देव ही देगा। अत' दैव का पल्‍ला छोड़ कर अपनी 
शक्तिभर पुरुषार्थ करो | प्रयत्न करने पर भी यदि कोई कार्य सिद्ध नहीं होता, 
तो इसमे क्या दोष है ? कार्य उद्यम से ही सिद्ध होते हैं, केवल मनोरथ 
करने से नहीं | सोये हुए आलसी सिंह के मुंह में कभी हिरण आ कर नही घुसते । 
उसके लिए उसे पुरुषार्थ करना ही पडता है। पुरुषार्थ से दुसाध्य बाते भी सुसाध्य 
हो जाती है , आलस्य छोड़ कर उद्यम करने से ही अभीष्ट फल की प्राप्ति होती है ।” 
इस प्रकार काल, स्वभाव, नियति, दैव, यहच्छा, कर्म और पुरुषार्थे इनमें से एक-एक 
को ही एकान्तरूप से मानने ओर दूसरों का निषेध करने वाले ये सब दार्शनिक यथार्थ 
वादी नही है । ये एकान्‍्तवादी होने के कारण असत्यवादी हैं। कहा भी है--- 

'कालो सहाव लियई, पुव्वकर्य पुरिसकारणेगंता। 

मिच्छतं ते चेवब उ समासओ होंति सम्सत्तमिति ॥' 
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काल, स्वभाव, नियति, पूर्वकृत कर्म और पुरुषा्थ इन पाचो कारणों मे से 
एक-एक को ही एकान्त रूप से मानना भिथ्यात्व (असत्य) है और इन पाँचों को 
संयुक्तरूप से. कारण मानना सम्यक्‍त्व (सत्य) है ! 

काल की प्रतीक्षा भी काये मे आवश्यक है। उस कार में वैसा होने 
का स्वभाव सी होता चाहिए, अत. स्वभाव भी देखना पडता है। कई दफा दूसरे 
निर्ित्तों के मिलने पर भी कार्य नही होता या विलम्ब से होता है, वहा भवितब्यता 
(नियति) को मानना पड़ता है। कही-कही कालादि के अनुकूल होने पर भी पर्याप्त 
पुरुषार्थ, ईश्वरेच्छा, यहच्छा या भाग्य प्रवल न होने से कार्य अनूकूल नही होता । 
इसलिए पांच-कारण मिल कर ही कार्य को सिद्ध कर सकते हैं, अकेले एक 
कारण से काम नही होता । जहाँ बुद्धिपूवंक काम होता है, वहा पुरुषार्थ की प्रधानता 
है और जहाँ अबुद्धिपृ्वंक कार्य होता है, वहाँ दैव आदि की प्रधानता है। इसलिए 
इन पाँचों मे से एक पर ही जोर दे कर एकान्तरूप से उसी का प्ररूपण करना 
असत्यवाद है । 

पाए्माथिक धर्म को ओट में असत्यवादिता--वहुत से लोग अपना जीवन 
वैभव-विलास, आमोद-प्रमोद और खाने-पीने की तृप्ति में ही बिताते है। ऐसे लोग 
अपने असंयम पर धर्म की मुहरछाप लगाने के लिए इन बातों को ही धर्म का रूप 
दे बेठते हैं और संयम मे प्रवृत्त करने वाली जो धर्म की बाते है, उनके पालन से 
कतरा कर अपने सुकुमार जीवन की पुष्टि के लिए उन्हे ढोग, मिथ्या,या पाखण्डकल्पित 
आदि कह कर ठुकरा देते हैं। ऐसे लोग महान्‌ असत्यवादी हैं , स्वपरवचक भी हैं । 
इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--- 

'एवं केह जंपंति हृडिदिरससायगारवपरा “ धस्मबीमंसएण सोस । 

परवोधारोपण करने वाले असत्यवादी--कई लोग स्वय अपना जीवन सुधारने 
का प्रयत्न नही करते । वे प्रसिद्धि पाना, सत्ता हथियाना, पद प्राप्त करना, अथवा 
अपना कोई स्वार्थ साधना चाहते हैं । इसके लिए वे दूसरो पर मिथ्या दोपारोपण कर, 
नीचा दिखा कर उसके प्रति जनता की श्रद्धा खत्म करके अपना उल्लू सीधा करते 
हैं। ऐसे लोग असत्यवादी तो हैं ही; दूसरो को मानसिक आधात पहुचाने का प्राणबध 
सरीखा महापाप भी करते हैं। अथवा अपने दोषों को छिपाने के लिए बे दूसरो के 
के गले वे ही दोष मढ देते हैं, जिससे कि वे व्याक्ति कायल होकर दब जाय, उन्हे पाप से 
हटने के लिए कुछ कहने को मुंह न खोल सके । वतंमान राजनीतिज्ञों के जीवन में 
अकसर यह देखा जाता है कि वे शासकपक्ष की या एक दूसरे की भरपेट निन्‍्दा करते 
हैं, खरी-खोटी आलोचना करके उसे गिराने की कोशिश करते हैं, झूठे दोषारोपण 
करते हैं। ऐसा करके वे शास्त्रकार की भाषा मे “अह॒स्मओ रायदुट्ठ अव्भकल्ाण 
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भ्र्णेति ।” कुछ लोग शासनकर्ता के विरुद्ध उसे बदनाम करने के लिए झूठा दोष 
लगाते हैं ।' 

कई लोगों की रग-रग में ईर्ष्या, तेजोद घ या डाह भरी होती है। दूसरे की 
कीर्ति, बढ़ती हुई प्रतिष्ठा, गुणवृद्धि, तरक्की, धामिकता या तेजस्विता उन्हें फूठी 
आँखों नही सुहाती और वे उसे सह न सकने के कारण उनके ग्रुणों को ढाकने, उन्हें 
बदनाम करने या लोगो की दृष्टि में गिराने का निन्‍ध प्रयत्न करते हैं, उनके लिए 
विपरीत वचन बोलते हैं, यद्वा-तद्वा बकते है। इस प्रकार असत्यभाषण करके वे 
दीघेकाल तक अपनी आत्मा को उन सदगुणों से प्ृथक्‌ रखने वाले दुष्कर्मों का गाढ़ 
बन्ध कर लेते हैं । 

'अलियं चोरोत्ति' * से लेकर 'परदोसुप्पायणपसत्ता बेढेंति' तक का पाठ बहुत 
ही स्पष्ट है। मूलार्थ मे हम इसका स्पष्ट अर्थ कर चुके हैं । 

विविध कारणों से झूठ बोलने वाले--शास्त्रकार ने विविध कारणों से झूठ 
बोलने वालो का स्पष्ट उल्लेख किया है--“मुहरी असमिक्खियप्यलावा '''““ 
गरुय भणंति ।” मनुष्य धन के लिए, कन्या के लिए, भूमि के लिए, गाय-बैल आदि 
के लिए बहुत भारी झूठ बोलता है । 'अत्यालियं' का 'स्वार्थ के लिए असत्य' अर्थ भी 
हो सकता है। यह एक मनोवैज्ञानिक तथ्य है कि मनुष्य धन, सत्ता, स्वार्थ आदि की 
प्राप्ति के नशे में सत्य-असत्य का कोई विचार ही नहीं करता। ये बड़े-बड़े कारण 
ही प्राय. असत्य भाषण के हैं, जिनका शास्त्रकार ने स्पप्ट उल्लेख किया है। 

हिसाजनक पेशे वाले असत्यवादी--शास्त्रकार ने असत्य के भयंकर स्वरूप 
का वर्णन करते हुए विवध प्रकार से हिसाकारी वचनो या उपदेशों का प्रयोग करके 
प्राणियों के लिए अहितरूप असत्य का सेवन करने वाले विविध व्यक्तियों का उल्लेख भी 
किया है। जो एक प्रकार से हिसात्मक पेशा करने वालों को वचन द्वारा प्रोत्साहन देते हैं 
यथा उपदेश व प्रेरणा देते हैं, वे शिकारियो, पारधियों, बहेलियों, मच्छीमारों, सपेरों, 
लुब्धको, पासियों, पक्षिपालकों, ग्वालों, चोरों, जासूसों, लुटेरो, उचक्कों, कोतवालों, 
खनिको, मालियो एवं वनचरो, आदि को विविध प्रकार के हिंसाजनक उपदेश, निर्देश, 
तालीम या प्रेरणा देकर प्राणियों के अहितरूप असत्य का सेवन करते हैं। 
कई लोग बिना ही पुछे रातदिन दूसरो के कार्यों की चिन्ता में डूब कर ऐसे अहितकर 
सावद्य कार्यों की प्रेरणा करते रहते हैं। शास्त्रकार ने ऐसे लोगो की प्रवृत्तियों का 
स्पष्ट उल्लेख किया है । 

असत्यवादियों को सनोव॒सि---आगे चल कर ऐसे असत्यवादियों की मनोवृत्ति 
का विश्लेषण करते हैं कि हिताहित व क्त॑व्य-अकर्त॑व्य के विवेक में अकुशल, अनाय॑, 
मिथ्याशास्त्रों के वचन पर चलने वाले, असत्यकायों मे ही रत रहने वाले, असत्य को 
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प्रोत्साहन देने वाली कंधाओं या बातों मे ही खुश रहने वाले ये असत्यवादी जन 
मन, वचन, काया के द्वारा अनेक प्रकार से असत्याचरण करने मे सतुष्ट रहते हैं । 


असत्य के कटुफल 
असत्य बोलने वालो और असत्य बोलने के विविध कारणों का स्पष्ट उल्लेख 
करने के आद शास्त्रकार अब असतत्य के कटुफलों का निरूपण करते हैं--- 


मझूलपाठ 

तस्स य अलियस्स फलविवागं अग्राणमाणा वड़ढेंति 
महब्भयं अविस्सामवेयरां दीहकालं बहुदुक्खसंकड नरयतिरिय- 
जोणि, तेण य अलिएण समणुबद्धा आइड्/ा पुणब्भवंधकारे भमंति 
भीमे दुग्गतिवसहिमुवगया, ते य दिसंति ह दुग्गया, दुरंता, पर- 
वस्सा, अत्यथभोगपरिवज्जिया, असुहिता, फुडियच्छविबीभच्छ- 
विवन्ना, खरफरुसवि रत्तज्ञञा मज्ञझुसिरा, निच्छाया, लललविफल- 
बाया, असक्कतमसक्कया, अगंघधा, अचेयणा, दुभगा, अकंता, 
काकस्सरा, हीणभिन्नधोसा, विहिंसा, जडबहिरंधया '(मूया) य, 
मम्मणा, अकंतविकयकरणा, णीया, णीयजणनिसेविणो, लोग- 
गरहणिज्जा, भिच्चा, असरिसजणस्स पेस्सा, दुम्मेहा, लोकवेद- 
अज्ञप्प समयसुतिवज्जिया, नरा धम्मबुद्धिवियला । 

अलिएण य॒तेणं॑ पडज्ञमाणा असंतरण य अवमाणण- 
पिट्टिमंसाहिक्खेव- पिसुण - भेयण - गुरुबंधवसयणमित्तवक्खा रणा- 
दियाइ' अब्भक्खाणाइ बहुविहाइ पार्वेति अमणोरमाइ हियय- 
मणदूमकाइं, जावज्जोवं दुरुद्धराइं, अणिट्ु-ख र-फरुसवयण-तज्जण- 
निब्भच्छण-दी णवदणविमणा, कुभोयणा, कुवाससा, कुवसहीसु 
किलिस्संता, नेव सुहं, नेव निव्वुइं उवलभंति अच्चंतविपुलदुक्ख- 
सयसंपउत्ता (संपतलित्ता) । 

एसो सो अलियवयणस्स फलविवाओ इहलोइओ, पर- 
लोइओ, अप्पसुहो, बहुदुक्खों, महन्भभो, बहुरयप्पगाढ़ो, दारणो, 
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ककक्‍्कसो,असाओ, वाससहस्सेहि मुच्चइ। न य अवेदयित्ता अत्थि हु 
मोक्खोत्ति,एवमाहंसु नायकुलनंदणो महप्पा जिणो उ वीरवरनाम- 
घेज्जो कहेसी य अलिय-वयणस्स फलविवागं, एय॑ तं बितीयंपि 
अलियवयरां, लहुसग-लहु-चवलभणियं, भयंकरं, दुहकरं, अयसकरं, 
बे्‌रकरगं, अरतिरतिरागदोस-मणसंकिलेसवियरणं, अलियणियडि- 
सादिजोगबहुलं, नीयजणनिसेवियं, निस्‍्संसं (निसेसं), अपच्चय- 
कारकं, परमसाहुगरहणिज्जं, परपीलाकारक॑परमकण्हलेससहियं, 
दुग्गतिविनिवायवड्ढरां पुणब्भवकरं चिरपरिचिथमणु (णा) गयं, 
दुरुत्त (दुरंतं) बितीयं अधम्मदारं समत्तं ॥ सू० ८ ॥। 
संस्कृतच्छाया 

तस्य च अलीकस्य फलविपाकमजानन्तो 4४ यन्ति सहाभयासविश्ाम- 
बेवनां दो्ंकालां बहुदु:खसंकटां नरकतियंग्योनि, तेन चालोकेन समनुबद्धा 
आदिस्धाः पुनर्भवान्धकारे भ्रमन्ति भोमे दुर्गेतिवसतिमुपगता, ते च हृश्यन्त 
इह दुर्गता, दुरन्‍्ता:, परवश्या, अर्थभोगपरिवर्जिता, असुखिताः (असुहूदः), 
स्फुटितच्छविबीभत्सविवर्णा:. खर-परुष-विरक्तध्याभशुषिरा, निष्छाया, 
लललविफलवाचो&संस्कृताध्सत्कृताः (असंस्कृताउसंस्कृता:), अगन्धा, अचेतना, 
दुर्भंगा, अकान्ताः, काकस्वरा, होनभिशन्नधोषा, विहिसा, जड़वधिराम्धकाश्य 
(मूकाश्व। सन्‍्मना, अकान्तविकृतकरणा, नीचा, नीचजननिषेविणों, लोक- 
गहँणीया, भृत्या, असहशजनस्थ श्र ध्या, दुर्मेघतो लोकवेदाध्यात्मसमयश्रुति- 
बजिता नरा धमंबुद्धिविकलाः । 

अलीकेन च॒ तेन प्रदह्ममाना अशान्तेव (असतकेन) अपसानन- 
पुष्ठिमांसाधिक्ष पपिशुनभेदन - गुरु-बान्धव-स्थजन-सित्रापक्षारणादिकानि 
अस्याख्यातानि बहुविधानि प्राप्तुवन्ति असनोरभाणि हृदयमनोदुमगानि 
(बायकानि) यावजजीवं दुरद्धराणि, अभिथ्टररपरुथवचन-तर्जन-निर्भत्सन- 
दीमवचनविसनसः, कुभोजनाः, कुवासस:, कुवसतिधु क्लिश्यन्तो नेथ सुर, 
नेब निवत्तिसुपसभन्तेधत्यन्तविपुलदुःखशतसस्पयुक्ताः (सम्प्रदीष्ता:) । 

एव सोइलोकवचनस्थ फलविपाक इहलोकिक-पारलोकिकोल्पसुलो 
अहुदुःलों सहाभयों बह्ुरजःप्रगाढ़ो दारणः कर्कशोथसातों वर्षसहर्॑ थु च्यते, 
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न चा्वेदयित्वाईस्ति खलु मोक्ष इति । एकमाख्यातवान्‌ शातकुलनन्दनो 
महात्मा जिनस्तु वोरव रनासधेयः, कथितवांश्वालीकवचनस्प फलविपाकस । 
एवं तब॒द्वितोयसप्यलोकवचन लघुस्वकलघुचपलभणितं भयद्भुरं दुःख्करम- 
यशस्करं वेरकरमरतिरतिरागढ षमन:संक्लेशवितरणमली कनिकृतिसातियोग- 
बहुल॑ नोचजननिषेवितं नि:शंसं (नृशंसं, नि: शेष वा) अप्रत्ययकारक परम- 
साधुगहँगीय परपीड़ाकारक॑ परम$्णलेश्यासहितं दुर्गतिविनिपातबद्ध न॑ 
पुनर्भवकरं चिरपरिचितमनु (ना) गत॑ दुरन्त (दुरुकत) द्वितीयमधर्मद्वारं 
समाप्तम्‌ ।। (सू० ८) 

पदार्थान्वथय--(य) और (तस्स) उस (अलियस्स) असत्य के (फलवियाणगं) कर्म- 
फल को, (अयाणमाणा) नहीं जानते हुए (महब्भयं) महाभ्रयंकर, (अविस्सामब्रेयर्ण) 
निरन्तर वेदनायुक्त (दीहकालं) दीर्धकाल तक, (बहुदुक्लसंकडं) बहुत दुःखों से व्याप्त, 
(नरयतिरिक्खजोणि) नरक और तियंड्च योनि में (चड़ढेंति) वृद्धि करते हैं। (य) 
और (तेण अलिएण) उस असत्य से (समणुबद्धा) अच्छी तरह जकड़े हुए, (आइडा) 
चिपटे हुए, (डुग्गतिवसहिसुबगया) दुर्गति में लिवास पाये हुए जोव (भोमे) भयानक, 
(पुणव्भवंधकारे) पुनर्जेन्मरूप-संसाररूप अंधकार मे (भसंति) श्रमण करते हैं। 
(य) तथा (ते) वे जीव (इह) इस लोक में (बुग्गया) वुःखमय स्थिति में पड़े हुए, 
(बुरंता) अन्त में दुःख पाने वाले, (परवस्सा) परतंत्र, (अत्य-भोगपरिवज्जिया) धन 
और भोगों से विहीन (असुहिता) सुखों से रहित अथवा सुहदों से रहित, (फुडिय- 
छवियोभध्छविवन्ना) बीवाई, खुजलो आदि से चमंविकार वाले, विकरालरूप और 
खराब रंग वाले, (वरफरसविरत्तज्मामज्शुसिरा) कठोर और खुर्दरे स्पर्श बाले व कहाँ 
पर भी आर/म न पाने वाले, फीकी कान्तिवाले और निःसार-क्षीण शरोर बाले, 
(निलछाया) निस्‍्तेज, (लललविफलवाया) अस्पष्ट और निष्फल वाणी वाले, (असक्क- 
तमसककया) संस्कारहीन और सल्कारर हित अथवा असंस्कृत (गंबार) और सुसंस्कृत 
भाषा से रहित, (अगंधा) दुर्गन्‍्ध से भरे, (अचेयणा) विशिष्ट जेतना जागृति से 
रहित, (दुब्सगा) अभागे, (अकांता) सौन्दर्य से रहित, (काकस्सरा) कोए के समान 
अ्रप्रिय स्वर वाले, (हीणभिन्नघोसा) धीमी तथा फटो हुई आवाज वाले, (विहिसा) 
लोगों द्वारा खासतोर से सताये जाने वाले, (जड़यहिरंधया) भूर्खल, बहरे और अंधे, 
(पूया) गुगे, (५) और (मम्मणा) अस्पष्ट उच्चारण करने वाले, (अकंतविकयकरणा) 
अमतोश एवं विकृत इन्क्रियों वाले, (जीया) जाति, कुल, ग्रोश्न तथा कामों से नीच, 
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पासरों और नोजों की संयति करने वाले अथवा तोथों को सेवा में रहने वाले, (लोक- 
गरहुणिज्जा) लोक में निम्दतीय, (भिच्चा) जाकर, (असरिसजणस्स पेस्सा) असमान- 
जिवस आधचार-विचार वाले, अशिषल्‍्ट लोगों के आज्ञापालक, अथवा हंष के 
पात्र (दुम्सेहा) बुद्ु दि, (लोकवेद - अज््प्प - समयसुतिबज्जिया) लोकिक शास्त्र 
महाभारत रामायण आवि, ऋग्वेद, थजुर्वेद, सामवेद आदि वेद, आध्यात्मिक 
शास्त्र-योगशास्त्र, कर्म-प्रन्थ आदि तथा जेन-बौद्ध आदि आगमों या सिद्धान्तों 
के अवण या शान से रहित, (धम्मबुद्धेवियला) धारमिक बुद्धि से शुन्य (पीसंति) 
दिखाई देते हैं। (य५) ओर (तेण असंतएण अलिएण) उस अनुपशान्त या अशुभ 
असत्यवादजनित कर्माग्नि से फालान्तर में (पड़ज्कमाणा) जलते हुए (अवमाणण- 
पिद्ठमंसाहिबलेव - पिसुण - भेयण - गुरुबंधव - समणमित्तवक्खारणावियाईं) अपमान, 
पीठ पीछे निन्‍दा, धिक्‍कार, चुगली, आपस में फूट या प्रेससम्बन्धों का भंग, 
गुरुजनों, स्नेहीजनो, सम्बन्धीजनों तथा सित्रजनों के सीखे वनों से अनावर 
आदि से युक्त, (अमणोरमाइ ) अमनोहर, (हिययमणदूसमकाइ) हृदय और सन को 
संताप देने वाले, (जावज्जीवं) जोवनपर्यन्त (बुरुद्राणि) भुश्किल से मिटने वाले, 
(बहुविहाइ') अनेक प्रकार के, (अब्भक्खाणाइ ) मिथ्या दोषारोपणों को (पार्येति) पाते 
हैं। और (अनिदठखरफरुसवयण - तज्जण - निब्भच्छण-दीणवदणविसणा) अरुचिकर- 
अध्रिय, तीखे, कठोर और म्ंभेदी वचनों से डांटडपट, झिड़कियों और धिक्‍्कार- 
तिरस्कार द्वारा दोनमुख और खिन्न चित्त वाले, अतएवं (कुभोयणा) खराब भोजन 
पाने वाले, (कुवाससा) मंलेकुचेले व फटे वस्त्र बाले, (कुअसहीसु किलिस्संता) खराब 
बस्ती में क्लेश पाते हुए (अच्चंतबिपुलदुक्यसयसंपलि (3) त्ता) अत्यन्त बिपुल 
सेंकड़ों दुःखों से युक्त या प्रज्वलित (नेव) न तो (सुख) शारीरिक सुख (डबलभंति) 
पाते हैं (4) और (नेव) न ही (निव्युईं) मानसिक शान्ति पाते हैं । 

(एसो) यह (सो) पूर्वोक्त (अलियवयणस्स) असत्य बोलने का (फलविवागो) फल- 
भोग, (इहलोइओ) इस लोकसम्बन्धी (परलोइओ) परलोक सम्बन्धी ,(अप्यसुह्ो) अल्पसुख 
वाला जर्थात्‌ सुख रहित, (बहुबुक्‍्खो) बहुत दुःखों से युक्त (महब्भओ) महाभयानक, 
(बहुरयप्पगाढ़ो) बहुत कर्मरज के कारण आत्मा के साथ गाढ़रूप से सम्बद्ध, (दारुणों) 
तीदण, (कक्कसो) कर्कश-कठोर, (असाओ) असाता पैदा करने वाला, (वाससहस्सेहि) 
हजारों वर्षों में, (मुज्चइ) छूटता है। (य) तथा (अवेदयित्ता) बिता भोगे (हु) निश्चय 
ही, (मोक्लों नत्यि) छुटकारा नहीं होता । (एवं) इस प्रकार (नायकुलनंदणों) शातकुल 
में उत्पस्त (महप्पा) महात्मा, (बीरवरनासघेज्जो) भमहायीर नाम के (जिलों उ) जिने- 
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श्वर भगवान्‌ ने (अलियवयणस्स) असत्यभाषण का (फलविवागं) फलविपाक--परि- 
जामों का भोग, (कहेसी) कहा या, (एयमाहुंसु) ऐसा गोतमादि गणधरों ने कहा है। 
(एयं) इस प्रकार (तं) वह (अलियबयणं) असत्यवचन, (लहुसगलहुबबलभणियं) 
तुष्छ आात्माओं से भी तुच्छ एवं चपल मनुष्यों हारा बोला जाने वाला, (भयंकर) 
भयंकर है, (बुहुकरं) दुःखप्रद है, (अयसकर ) अपयश दिलाने वाला है, (वेरकरं) वर 
विरोध उत्पन्न करते वाला है, (अरतिरतिरागदोसमणसंकिलेसवियरणं ) अरति, रति, 
राग, हंष एवं मन में संक्लेश पेदा करने वाला हे, (अलियनियडिसातिजोगबहुलं) 
असत्य, माया और घूतंता की प्रवृत्तियों से परिपूर्ण है, (नोयजणनिसेवियं) जाति, कुल 
और कामों से हीन कमीने लोगों द्वारा ही सेवित है, (निसंस) घातक है अथवा 
प्रशंशारहित है, अथवा निःशेष - समस्त (अपच्चयकारकं) अविश्वासों फा कारण है, 
(परमसाहुगरहुणिज्जं) उत्कृष्ट साधुओ द्वारा निन्‍्ध है, (परपीलाकारकं) वृसरे प्राणियों 
फो पोड़ा देने बाला है, (परमकिण्हलेस्ससहियं) परम क्ृष्णलेश्या से युक्त है, (दुग्गति- 
विनिवायवड॒ढणं) दुर्गति के पतन सें वृद्धि करने वाला है,(पुणब्भवकरं) पुनः पुनः जन्म 
कराने वाला, (चिरपरियियं) अनादिकाल से परिचित--अभ्यस्त है, (अगुगयं) पर- 
सस्‍्परागत है अथवा (अणागयं) भविष्य में भो साथ जाने वाला है, (दुरंत) परिणाम 
में दुःखदायी है । (बितोयं) यह हितीय (अधम्मवारं) अधमसंद्वार, (समत्त) समाप्त 
हुआ । 

सूलार्थ---उस पूर्वोक्त असत्यभाषण से बधे हुए कमंफल को नही जानने 
वाले मनुष्य महाभयकर,निरन्तर वेदना से परिपूर्ण, लम्बे समय तक प्रचुर दुःखो 
से व्याप्त नरक और तिय॑ज्चयोनि का बन्ध करते हैं और उसकी अवधि को 
बढ़ाते हैं। तथा निरन्तर असत्य भाषण में रचेपचे और चिपटे हुए दुर्गात मे 
निवास पा कर जीव बार-बार जन्म-मरणरूप घोर अन्धकार मे भटकते रहते 
हैं। वे जीव नरक और तियंञ्चयोनि से शेष बचे हुए कर्मफलो को भोगने के 
लिए इस मनुष्यलोक में आते है ; लेकिन यहाँ भी दुःखमय स्थिति मे होते हैं, 
अन्त मे दुःख पाते हैं, परतंत्रता को बेड़ी में जकड़े रहते हैं, धन और इन्द्रियों 
के भोगो से वचित रहते है, सुखों से रहित होते है, अथवा मित्रो से विही न होते 
है, वे बीवाई, खाज, खुजली आदि चमंरोग वाले होते है, उनका चेहरा बड़ा ही 
विकराल ओर शरीर का रंग भद्दा होता हैं, वे कोर और छुर्देरे शरीर को 
पाते हैं, उन्हें कही भी आराम नहीं मिलता, उनके शरीर की कान्ति फीकी 
होती है, शरीर खोखला व बलहीन होता है, वे निस्तेज होते हैं, उनकी वाणी 
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अस्पष्ट एवं निष्फल होती है। वे संस्काररहित (गंवार) और सत्कारहीन 
होते हैं, उन्हें सुसंसक्रत भाषा, सभ्यता और सस्क्ृति नही मिलती । उनके मु ह 
शरीर आदि से बदबू निकलती है,उनमें कोई विशेष चेतना (बोध) नही होती । 
वे अभागे, दरिद्र और लावण्यहीन होते हैं। उनका स्थर कौए के समान कर्कश- 
होता है, उनकी आवाज धीमी (प्रभावहीन) और फटी होती है, उन्हे विभिन्न 
लोगों द्वारा सताया जाता है, वे मूर्ख, बहरे, अन्धे, गू गे और तोतले होते हैं, वे 
स्पष्ट उच्चारण नही कर सकते, उनकी इन्द्रियाँ असुन्दर और बिक्ृत होती हैं, 
वे जाति, कुल, गोत्र एव कामो से नीच होते है और नीचों की संग्ति करते है 
या नीच लोगों की सेवा में रहते हैं, जगत्‌ में वे निन्‍्दा के पात्र होते हैं, वे 
चाकर व विषम आचार विचार वाले अशिष्ट लोगो के आनापालक हजुरिये 
बनते है, या उनके ह षपात्र बनते है, वे दुब्ु द्धि होते है, लौकिक शास्त्र महा- 
भारत रामायण आदि, ऋग्वेद, सामवेद यजुर्वेद आदि वेद, योगशास्त्र, कर्म- 
ग्रत्थ,जीवविचार आदि अध्यात्मशास्त्रों एवं जैन-बौद्ध आदि आगभी या सिद्धान्तों 
के बोध था श्रवण से रहित होते है,अतएवं धर्मज्ञान से या धार्मिक बुद्धि से हीन 
दिखाई देते है । 


कालान्तर मे उस (पूर्वोक्त) अनुपशान्त या अशुभ असत्यवादजनित कम॑- 
रूप अग्नि से जलते हुए वे मनृष्य तरह-तरह से अपमानित होते हैं, उनकी पीठ 
पीछे निन्‍्दा होती है, उन्हें बार-बार भिड़का जाता है, उनकी चुगली की जाती 
है, उनमे आपस में फूट हो जाती है या उनके साथ प्रेमसम्बन्ध तोड़ दिया 
जाता है, उन्हे गुरुजनों, स्नेही जनो,सम्बन्धियो और मित्रो के तीखे,मर्मस्पर्शी व 
कडवे वचन सुनने पड़ते है, थे और इस प्रकार के और भी मन को नहीं सुहाने 
वाले, हृदय और चित्त को चुभने वाले,जिदगीभर मन को कचोटने वाले, बड़ी 
मुदिकल से दिल-दिमाग से निकलने वाले नाना प्रकार के दोषारोपण थे पाते हैं । 
अरुचिकर, तीखे कठोर और ममंभेदी चुभते वचनों से डाटडपट भिड़कियों 
और धिक्कार-तिरस्कारो को पा कर उनका मु हु दीन और चित्त सदा खिन्‍न 
रहता है। इसी तरह उन्हें खराब भोजन मिलता है,फटे-पुराने,मंले-कुचेले कपड़े 
पहिनने को मिलते हैं, रहने के लिए निकम्मी बस्ती मिलती है, जहाँ वे क्लेश 
पते हैं, अत्यन्त विपुल सेकड़ो दु.खों से वे व्यथित रहते हैं। न उन्हें शारीरिक 
सुख मिलता है ओर न मानसिक शान्ति ही मिलती है। 

इस प्रकार पूर्वोक्त असत्यकथन का फलभोग इस लोक और परलोक 
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में थोड़े से सु और बहुत से दुःखों वाला है; महाभयंकर है, अपार कमरज 
से आत्मा को गाढ़ बंधन में बांधने वाला है, तीक्ष और कठोर है,असाता पैदा 
करने वाला है; हजारो वर्षों में जा कर उससे पिंड छूटता है,उस दारुण दुःखद 
फल को भोगे बिना कदापि छुटकारा नही होता ।” इस प्रकार ज्ञातकुलनन्दन 
महात्मा (चार धातिकर्मों से रहित) महावीर नामक जिनेन्द्रदेव ने असत्य- 
भाषण के फलविपाक का वर्णन किया था, ऐसा गौतमादि गणघरो से कहा है । 

इस प्रकार वह असत्यभाषण तुच्छातितृच्छ एवं चचल (वाचाल) 
मनुष्यो द्वारा बोला जाता है, यह भयकर है, दुःखजनक है, अपयश (बदतामी) 
कराने वाला है, बैर का उत्पादक है, चित्त में बेचैनी, विषयो में आसक्ति, 
मोह,द्वं ष, ममत्व और मन में संक्लेश पैदा करता है,.यह अहितकर है,माया और 
धृतंता से भरा है, जाति, कुल ओर कार्यों से नीच लोगों द्वारा ही सेवित है, 
घातक अथवा अग्रशसित है, समस्त अविश्वासो का कारण है, उत्कृष्ट साधुओं 
द्वारा निन्दित है, दूसरो को पीड़ा पहुंचाने वाला है,परमकृष्णलेश्या से युक्त है, 
दुर्गतियो में पतन को बढावा देने वाला है, संसार में पुनः पुन जन्ममरण का 
कारण है, चिरकाल से परिचित-अभ्यस्त है, निरन्तर आत्मा के पीछे-पीछे 
लगा रहने वाला है,अथवा भविष्य में भी आत्मा के साथ आने वाला है । इसका 
परिणाम अत्यन्त दु.खप्रद है । 

इस तरह दूसरा मृषावाद नाम का अधर्मद्वार सम्पूर्ण हुआ । 

व्याख्या 

पूर्व सूत्रपाठ मे असत्य बोलने वालो और साथ ही असत्य बोलने के कारणों 
पर विशद निरूपण करने के बाद शास्त्रकार इस सूत्रपाठ मे असत्य के कदु फल किस- 
किस प्रकार से जीवों को भोगने पडते हैं, उसका स्पष्ट वर्णन करते है। वर्णन बहुत 
ही स्पष्ट है, मूलार्थ मे उसका अर्थ भी हम कर आए है, फिर भी कुछ बातो पर यहाँ 
प्रकाश डालना आवश्यक समझते है। अत. उन पर क्रमशः विवेचन कर रहे हैं-- 

अलियस्स फलवियवा्गं अयाणमाणा--शास्त्रकार ने इस वाक्य से यह स्पष्ट 
कर दिया है कि असत्य भाषण वे ही करते हैं, जो असत्य के फल के बारे में नही 
जानते हैं, जो असत्य का स्वरूप और असत्य से हानि या कर्मबन्ध के कारण नहीं जानते 
या जानते हुए भी अजाने-से बने हुए है। धन, सत्ता, पद, उच्च जाति या उच्चकुल के 
गर्व मे आ कर इस भ्रान्ति के कारण असत्य बोलते है कि मेरे असत्य को कौन जान 
पाएगा ? अथवा असत्य को बुरा मानते हुए भी पूर्व-संस्कारवश या मेरी असत्यवादिता 
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को कौन जानता है ? इसका फल तो किसी ने कही देखा नहीं । इस भ्रमवश असत्य 
का प्रयोग बेखटके करता है। अथवा अदूरदर्शी मनुष्य असत्य के कंदुफल की झोर न' 
झाक कर इष्टपूति या अनिष्ट का निवारण भी असत्य बोल कर करना चाहता है। 
अथवा धनवान था सत्तावान बनने की घुन मे भावी में मिलने वाले असत्य के कड़के 
फलों की ओर नजर नही जाती । या फिर संसार के असत्यवादी लोगों को धनसम्पन्न, 
ऐश्वयंशाली या सत्ताधारी बने हुए तथा सत्यवादियों को निधन, फटेहाल या दु.ख- 
पूर्वक दिन बिताते देख कर भविष्य का विचार किए बिना झटपट असत्य का सहारा 
ले बैठता है। ऐसा व्यक्ति अपने मन को झूठे निर्णयों से आश्वस्त कर लेता है कि 
“असत्य, छल-कपट या फरेब से ही सासारिक कार्य चलते हैं, धनाढय या सत्ताधारी 
बनने के लिए असत्य का ही आश्रय लेना चाहिए । इसी तरह कई बार किसी के 
भुलावे मे आ कर मनुष्य असत्य की राह पर चल पडता है, भविष्य मे उस असत्य के 
कटु फल भोगने पडेगे, इस बात को वह उस समय भूल जाता है। कई बार चालाक 
आदमी यह सोचता हैं कि मैं ऐसी सिफ्त से असत्य बोलू गा कि किसी को मेरे असत्य 
का पता तक नही चलेगा। ऐसे लोग भी असत्य के फल भोग का जरा भी विचार 
नही करते । कई लोग यशकीति या समाज मे प्रतिष्ठा पाने के नशे मे' दूसरों की खोटी 
आलोचना, निन्‍्दा या चुगली करते है। इस प्रकार असत्य की शरण लेने मे वे नतीजे 
को आँखों से ओझल कर देते हैं। वे यह नही सोचते कि धन, सत्ता या यश, सुख, लाभ 
और इनका उपभोग तो सातावेदनीय के उदय से लाभान्तराय और उपभोगान्तराय 
कर्म के क्षयोपशम से ही हो सकता है। ये और इस प्रकार के विभिन्न कारणों से वस्तु- 
स्वरूप को न समझ कर तथा असत्यभाषण से अत्यन्त अशुभकर्म का बन्ध होने पर 
उसके उदय के समय आत्मा की कितनी बुरी हालत होगी, इस बात का विचार न 
करने वाले सभी मनुष्य फलविपाक से अनभिज्ञों की कोटि मे भाते हैं । 

नरक और तियंज्चयोनि में असत्य का कुफलभोग--कई लोग यो समझ लेते 
हैं कि हिसा के फल के बारे में बताते समय शास्त्रकार ने नरकभूमियों तथा नारकों 
की दु.स्थिति का एव उसके पश्चात्‌ तिय॑ड्वगति की विविध योनियों का जितना 
वर्णन किया था, उतना असत्यभाषण का फल बताते समय नही किया; इसलिए इस 
आश्रव या अधर्म (पाप, का इतना भयकर फल नही होगा । परन्तु यह उनकी श्रान्ति 
है। जिस बात का शास्त्रकार पहले वर्णन कर चुके हैं, उसे बार-बार न दोहरा कर 
सिर्फ सकेत कर देते हैं। यहां भी इस सृत्रपाठ में असत्यभाषण का फल बताते समथ 
नरयतिरिक्खजोणि' कह कर उसके लिए कहा है -- 'भहब्भयं अविल्सामवेयणणं, दीहुकालं 
बहुदुक्ससंकड' आदि | इसी से समझ लेना चाहिए कि असत्य का कटुफल भी नरक» 
तियंड्चयोनियो मे बहुत लम्बे अर्स तक दुःख भोगना है। यहाँ नरक और ति्मंचन- 
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योनियों का पुनः विस्तार से वर्णन नहीं किया ; इससे यह नहीं समझ लेना चाहिए 
कि असत्य की सजा हिंसा से कम है या हलकी है। हाँ, यह ठीक है कि हिंसा की 
भयंकरता तो प्रत्यक्ष दिखाई देती है, उससे प्राणी के प्राणो का नाश कर दिया 
जाता है और सृष्टि के समस्त प्राणियों पर प्राणवध की निर्देयता, ऋरता और 
भयंकरता का अभाव सीधा पडता है। असत्य का प्रभाव दूसरे प्राणियों पर उतना 
सीधा नही पड़ता, प्राणियों को मारने, काटने और सताने का उपदेश, शिक्षा या 
प्रेरणा देने पर ही पडता है। फिर भी असत्य कम भयकर नही है। उपदेशादि के रूप 
में प्राणियों के होने वाले अहित के रूप मे असत्यवचन का प्रयोग भी एक प्रकार की 
वाचिक हिंसा है, जिसकी परम्परा दीर्धकाल तक चलती है | इसलिए उसका कुफल भी 
नरक-तियंड्चयोनि मे बार-बार जन्ममरण करके भोगना पडता है । 

सनुष्यगति में असत्यभाषण की सजा--यह तो निविवाद है कि नरकगति 
और तियंञ्चगति मे असत्यभाषण की भयकर सजा दीर्घकाल तक विविध योनियों 
में भटकने के रूप मे काट लेने के बाद उनमे से कई जीवो को सौभाग्य से मनुष्यगति 
की भी प्राप्ति होती है, किन्तु मनुष्यगति मे भी उनकी हालत बुरी से बुरी होती 
है। मनुष्यगति मे वे किस प्रकार की बदतर हालत में होते है, इसका स्पष्ट निरूपण 
करते हुए शास्त्रकार स्वय कहते है--'ते य दिसंति दुग्गया “* नरा धम्मबुद्धि- 
वियला;” “ अध्चंतविपुलवुक्खससयसंपउत्ता ।” इसका अर्थ हम मूलार्थ में स्पष्ट कर 
आये है; इसलिये उसे दुबारा न कह कर, हम इस पर थोडा-सा विश्लेषण कर देते है । 

मनुष्य को शारीरिक दण्ड की अपेक्षा मानसिक दण्ड असहा और नरक की 
यातना से भी भयकर लगता है। मनुष्य को साधनहीन, दरिद्र, कमजोर और 
अपाहिज या रुग्ण हो जाने पर पद-पद पर ठोकरें खानी पडती हो, जगह-जगह अपमान 
के कडवे घूट पीने पडते हो, चारो ओर से निन्दा, शिंडकियों और आक्षेपों के वावय- 
वाणो का सतत प्रहार सहना पडता हो, बार-बार तुच्छ और गदे शब्दों मे 
गालिया, भरत्संता, अपशब्द एवं डॉटडपट की बौछारे झेलनी पडती हो, कल्पना 
कीजिए, कितनी भयकर सजा है वह ? कितनी दर्दनाक स्थिति है मनुष्य की वह ? 
सुनने और विचार करने मात्र से ही रोगटे खडे हो जाते है! असत्यभापण या 
मृषावाद की यह मानसिक सजा कितनी भयकर है और उसका कितना सजीव चित्र 
उपस्थित किया है शास्त्रकार ने ! 

अगर शास्त्रकार इस प्रकार से असत्यभाषण के फल-स्वरूप मिलने वाले दड 
का वर्णन न करते तो भी हम प्रत्यक्ष कई बार अनुभव करते है कि झूठे आदमी का कोई 
विश्वास नही करता, उसे कोई नौकर नही रखता, उसके साथ लेनदेन का कोई व्यब- 
हार नही करना चाहता, सरकार को उसकी जालसाजी का पता लगने पर उसे सख्त 
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सजा भी मिलती है । पुराने जमाने मे तो असत्य बोलने वाले की जीभ तक काट लीं जाती 
थी, कई बार उसे शिकारी कुत्तो से नुचवा दिया जाता था, उसके हाथ-पैर काट लिए 
जाते थे | मित्र और सम्बन्धी-गण असत्यवादी से बात करना पसंद नहीं करते, उसे 
डाटते-फटकारते भी देखे जाते है। इसलिए यह तो अवश्य ही मानना पड़ेगा कि 
असत्य बोलने वालो का समाज और राष्ट्र में अत्यन्त घृणित जीवन बन जाता है । 
क्रिया फो प्रतिक्रिया के रूप में असत्य का फल--लोकव्यवहार मे हम देखते 
है कि क्रिया की प्रतिक्रिया होती है, आधात का प्रत्याघात होता है। जब कोई व्यक्ति 
किसी कुए में या पहाडी स्थान पर जोर से चिल्लाता है कि 'तेरा बाप चोर !' तो 
उसी समय प्रतिध्वनि के रूप मे वे ही शब्द उसे सुनने को मिलते हैं। इसी प्रकार कोई 
किसी को निर्बेल समझ कर उस पर प्रहार करता है तो कई बार तो तुरन्त ही सबलों 
द्वारा सामने से प्रहार के रूप मे उसी सिक्के मे उसका जबाब दिया जाता है। मूसा 
पैगम्बर के जमाने मे तो यह सजा आम प्रचलित थी कि अगर तुम्हारा कोई एक दात 
तोडता है तो तुम उसके सारे दात तोड़ दो। अगर कोई तुम्हारी एक आख फोड़ता है तो 
तुम उसकी दोनो आखे फोड दो । हजरत मुहम्मद ने भी शुद्ध न्याय के नाम पर बरा- 
बर बदला लेने का फरमान निकाला था । इसी हृष्टि से जब हम विचार करेंगे तो 
प्रत्येक क्रिया की प्रतिक्रिया का हमे पता लगे बिता न रहेगा । इसी मनोवैज्ञानिक 
और सामाजिक न्याय के तथ्य को सामने रख कर शास्त्रकारो ने प्रत्यक्ष अनुभव फी 
आँखो से मनुष्यगति मे असत्य की सजा पाने वालो की बुरी हालत का वर्णन किया 
है। जिहोने पूर्वजन्मो मे गालिया बकी हैं, दूसरो पर झूठा आक्षेप किया है, मिथ्या 
दोषारोपण करके निन्दित और अपमानित किया है, उन्हें उस असत्य का फल भी 
प्राय उसी रूप मे मिलता है। उनकी जबान लडखडाती है, तुतलाती है, लोग उन्हें 
चिढाते है उन पर झूठे आक्षेप और आरोप लगाते हैं, पद-पद पर उनका तिरस्कार 
करते हैं । जिन्होने पूर्वजन्म मे दूसरो के अग-भग करने, आखें फोडने, कान काटने, 
जबान खीचने, बदसूरत बनाने, दूसरो को दु.खित करने और मजबूत बन्धनों से कस 
कर बाधने का उपदेश या प्रेरणा दी है, उन्हें उसका फल प्राय” उसी रूप में इस 
मनुष्यजन्म मे मिलता है। वे अंधे, बहरे, गू गे, अपाहिज, बदसूरत और दुःखी बनते 
हैं, उन्हें शरीर बदबूदार, घिनौना और कुरूप मिलता है। दूसरों के गुलाम बन कर वे 
नाना प्रकार की भयकर यातनाएं और झिड़कियां सहते हैं। उन्हे नीच जनों के यहां 
नौकरी करनी पड़ती है, वैसी ही नीचजाति और नीच कुल के वातावरण में पैदा होने 
के कारण नीच कर्म करने के लिए वे बाध्य किये जाते हैं । जिन्होंने पूर्वजन्म मे मिथ्या 
बोल बोल कर दूसरों को ठगा है, धर्म के नाम पर झूठे हिसाजनक उपदेश दिए हैं, 
आत्मा-परमात्मा के नाम पर लोगों को अपनी मिथ्या मान्यता से गुमराह किया है, 
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जीवन के मूल सत्य सिद्धान्तो का अपलाप करके लोगो को लुभावती और इन्द्रियविषय 
की मृगमरीचिका के जाल मे फंसने को प्रेरित किया है, सद्धर्म की राहु से भटका कर 
अधर्म और पाष के रास्ते बताए हैं, धर्म की ओट मे वचना करके जिन्होंने दूसरों से 
बढ़िया भोजन, उत्तम वस्त्र और आलीशान महल पाए हैं, ऐसे लोगो को इस जन्म में 
भी प्रायः शुद्ध धर्म का बोध नहीं मिलता, वे लौकिक, व्यावहारिक, आध्यात्मिक और 
धामिक शास्त्रों के ज्ञान से वड्चित रहते है, दर्शनशास्त्र और अध्यात्म के श्रवण से भी वे 
दूर रहते हैं, उन्हे सम्य और सुसस्कृृत लोगो के सहवास के बदले गवार और असस्कारी 
लोगो का सहवास मिलता है, धार्मिकजनो के सत्सग के बदले पापीजनो का कुसग प्राप्त 
होता है, इन्द्रियों के विषयसुखों के उपभोग से वे प्राय वचित ही रहते है, अध्यात्मचेतना 
के बदले उनमे जडत्ता, मृढता, मिथ्याहृष्टि आदि का ही दुर्भाव देखने को मिलता है। अच्छे 
भोजन, वस्त्र ओर निवास के बदले रद्दी से रही भोजन, फटे-पुराने वस्त्र और गन्‍्दे से 
गन्दे निवासस्थान उन्हे मिलते हैं। जिन्होने दूसरो के सच्चे सिद्धान्तो या सच्ची मान्यताओ 
का खण्डन किया है, स्वर्गादि का मिथ्या आश्वासन दे कर दूसरा को छला है, उन्हे इस 
जन्म में वैसी ही दु स्थिति प्राप्त होती है, वाणी भी उन्हे निस्तेज, प्रभावहीन, निप्फल, 
अस्पष्ट और कौए के समान ककंशस्वर वाली, धीमी और फटी हुई आवाज वाली 
मिलती है, वे भी बार-बार छले और सताए जाते है। जिन्होंने दूसरों को बहका कर 
आपस में लडाया-भिडाया है, सिर फुडाया है, जाति, धर्म, सम्प्रदाय, या अन्य बातों 
के नाम पर मनुष्य-मनुष्य मे भेद डाले है, घुणा पैदा की है, सच्चे देव, गुरु, धर्म और 
शास्त्रों की झूठी निन्‍दा की है; उतका हाल भी यहा प्राय वैसा ही होता है। मित्र , 
परिवार,गुरुणनन और बन्धु-बाधव सभी उन्हे नफरत की निगाहो से देखते हैं , उनके प्रति 
उनका स्नेह जरा भी नहीं होता, आपस मे कलह-क्लेश के कारण वे सदा उद्विग्गन और 
खिप्च रहते हैं, जनता मे घृणा और निन्‍्दा के पात्र बनते है, जगह-जगह उन्हें 
क्पमान, घिककार और मार सहनी पड़ती है, पद-पद पर उन्हे लतादझ जाता है, डाठा- 
फटकारा जाता है। जिन्होंने अपनी पहली जिंदगी मे झूठे तौल-ताप किए हैं, लोगो 
क्रो व्यवसाय मे घोखा दिया है, चोरी और दृट की है , उन्हे इस जीवन में भी प्राय' 
दरिद्रता साधनहीनता तथा पद-पद पर निर्धनता के कारण यातना, अवमानना और 
उपेक्षा बदले मे मिलती है। या धन आदि सुख के साधन भी उनके लिए ब्लेश, 
कलह, रोग, शोक आदि के कारण दु ख के साधन बन जाते हैं। अपनी वैद्यक, ज्योतिष 
या अन्य जीविका चलाने के लिए जिन्होने असत्य बोल कर लोगो की धोखा दिया है. 
पैसा बदोरा है; उन्हे इस लोक मे रोग, शोक, दुख, दारिद य, घिनौना रूप, बेडौल 
कर दुर्गन्धित शरीर व अंगोपांध मिलते है । 

मतलब यह है कि असत्यवचन की क्रिया की प्रतिक्रिया के रूप मे उत सबको 


द्वितीय अध्ययन : मृषावाद-आश्रव ' २२९: 


बदले में प्राय. वैसा ही बुरा प्रतिफल मिलता है। साराश यह है कि संसार में कौन- 
सा शारीरिक और मानसिक कष्ट ऐसा है, जो असत्यवादी को न मिलता हो ! 
सबसे बडा आध्यात्मिक कष्ट तो यह है कि असत्यभाषण से जीव को नरक-तियेञूच 
आदि कुगतिया मिलती हैं, जहा उसे आध्यात्मिक विकास का कोई अवसर या वाता- 
वरण नही मिलता, उसके बाद कदाचित्‌ मनुष्यजन्म मिल भी जाय तो वहां भी उसे 
जीवन मे कोई आध्यात्मिक विकास की चेतना प्राप्त नहीं होती, और न आध्यात्मिक 
वातावरण ही मिलता है। पुनः पुनः जन्म-सरण के चतक्री में अज्ञान, मिथ्यात्व और 
मोह की दशा से जीवन में अधेरा छाया रहता है; आत्मा का स्वरूप और उसके 
विकास से ज्ञान पर कुहरा छा जाता है, मार्ग ही नही दिखाई देता, चलना तो दूर 
रहा ! फिर भला उसे वास्तविक आनन्द कैसे प्राप्त हो ? यह मानवजीवन के लिए 
सबसे बडी नजरबन्द कैद की-सी सजा है। 


असत्यधाषण के फलभोग का स्वरूप--इस सूत्रपाठ के अन्त में शास्त्रकार 
सक्ष प मे बताते है--असत्यभाषण का फलभोग कैसा है? 'हहलोइओ परलोइओ 
अप्पसुहो बहुदुक्यों “ '._ “““बाससहस्सेहि मुच्चद्र । अर्थात्‌ वह इस लोक और पर- 
लोक मे अल्पसुखकर और बहुदु'खप्रद है, इत्यादि । शास्त्रकार ने इन दो शब्दों में 
सारा निचोड दे दिया है। असत्य का यह फलभोग कितना भयंकर है, रोम-रोम कंपाने 
वाला है ! बडा ही कठोर दड है ! आत्मा इतने घने अशुभ कर्मों से आज्छादित हो 
जाती है कि हजारों वर्षों मे जा कर कही उनसे छुटकारा पाती है। 

'न य अवेदयित्ता अत्यि हु मोकखो“--कोई यह कहे कि असत्यभाषण का फल 
भुगाने वाला तो जैनदशेन की दृष्टि से कोई परमात्मा, विष्णु, खुदा, गॉड, ब्रह्मा या 
ईश्वर तो है नही , और कोई भी जीव स्वयं कडवे फल को क्यो भोगना चाहेगा ? 
इसलिए असत्यभाषण का जो फल बताया है, वह कानून की पोथी की तरह शास्त्र के 
पन्नो पर ही रहेगा ; उसे कोई भोगेगा नहीं । तब फल बताने से भी क्‍या लाभ ? 
इसके उत्तर मे शास्त्रकार उपयुक्त वाक्य द्वारा स्पष्टीकरण कर देते हैं कि इस 
(पूर्वोक्त) दारुण फल को भोगे बिना कदापि छुटकारा नहीं । जीव चाहे या न चाहे ; 
इस सिद्धान्त को माने या न माने, परन्तु असत्यभाषण का कुफल तो उसे भोगना ही 
पड़ेगा ; उसे भोगे बिना कोई चारा नही ; फिर चाहे वह रोते-रोते भोगे या हंसते- 
हसते ! कर्मों मे स्वय ऐसी शक्ति है कि वे अपने जोर से बलातू उसे उन परिणामों 
को भोगने के लिए उसी थोनि में खीच ले जाते हैं और नियमानुसार बाकायदा उसे 
फल भोगने को बाध्य कर देते हैं। कोई यह तर्क करे कि जडकर्मों में इतनी कहाँ 
ताकत है कि वे आत्मा को उसके किये हुए शुभाशुभ आचरणों के फल भुग़वा सके ! 
इसका समाधान यह है कि जड़ वस्तुएं भी अपने “अपने स्वभाव के अनुसार चेतन 
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के साथ संयोग होने पर यथोचित फल देती हैं। जैसे कोई व्यक्ति जहर को 
किसी शीशी या बर्तन में रख दे, तब तक तो वह अपना कोई असर नही दिखाता ; 
किन्तु अमर उस जहर को व्यक्ति अपने मुह में डाल लेगा यानी चेतना के साथ उस 
का संयोग करा देगा तो वह अवश्यमेव अपना मृत्युरूप फल दिखायेगा | भाग, शराब 
आदि नशीली चीजों को भी पेट मे डाल लेने पर वे अवश्य ही नशा चढाएंँगी । इसी 
प्रकार आत्मा भी जब किसी क्रिया को करती है तो उसके तीज, मद, मध्यम परिणामों 
(भावो) के अनुसार कर्मों का बन्ध उसके साथ हो जाता है, वे कर्म गाढरूप से बंधे 
हो तो आत्मा उनका पूरानयूरा फल भोगे बिना बीच मे कदापि छूट नहीं सकती। 
आत्मा के साथ कर्मों का सयोग ही बरबस उसे फल भोगने को बाध्य कर देता है । 
इसलिए जीव को कर्मों का फल भुगाने के लिए परमात्मा, ब्रह्मा, विष्णु, ईश्वर आदि 
कोई भी चाहे न हो और जीव चाहे स्वयं भोगने के लिए इच्छुक न हो, तो भी कर्म 
अपने स्वभावानुसार जीव को फल भोगने के लिए विवज्ञ कर देंगे । 

असत्यभाषण का संक्षिप्त रूप--इस सूत्रपाठ के उपसहार में असत्यभाषण के 
स्वरूप का सक्षेप मे चित्रण किया है| इसका अर्थ बिलकुल स्पष्ट है। निष्कर्ष यह है 
कि असत्यभाषण भय, दुःख, अपयश, वैर, राग, दंष, मोह, बेचैनी, क्लेश माया, 
शोक, अविश्वास, निन्‍दा, कपट, पीडा, दुर्भावना, दुगेतिगमन, पुन -पुन जन्ममरण, 
क्षादि बातो को बढाने वाला है और चिरकाल से परिचित होने से मनुष्य अज्ञानवश 
इससे चिपटा रहता है। मनुष्य की जीवनयात्रा को यह शान्त और सुखद नहीं 
बनने देता । 


एक्माहूंसु नायकुलनदणो *“'““बीरवरनामधेज्जो--इस वाक्य से शास्त्रकार ने 
अपनी विनम्रता और भक्ति प्रदर्शित करते हुए शास्त्र की श्रामाणिकता सिद्ध की है 
कि “मैं अपनी बुद्धि की कल्पना से कुछ भी न कह कर ज्ञातकुलनन्दन महात्मा 
तीर्थंकर महावीर प्रभु ने असत्य का जैसा वस्तुस्वरूप बताया है, उसी के अनुसार 
कहता हू ।' 

इस प्रकार सुबोधिनीव्याख्यासहित प्रश्नध्याकरणसुत्र का द्वितीय अध्ययन और 
मृषादादआअ्रवरूप ट्वितोय अधमंद्वार सम्पूर्ण हुआ । 
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अवत्तादान का स्वरूप 


असत्य आश्रव का वर्णन करने के पश्चात्‌ अब शास्त्रकार तीसरे आश्रव 
अदत्तादान का इस तृतीय अधर्मद्वार में वर्णन करते हैं। क्योकि अदत्तादान (चोरी) 
और असत्य का परस्पर गाढ सम्बन्ध है । चोरी करने वाले प्रायः झूठ बोला करते 
हैं। अतव' अब यहाँ अदत्तादान--चोरी का निरूपण करते हुए सर्वप्रथम अदत्तादान 
के स्वरूप का निरूपण करते हैं । 


मूलपाठ 

जंबू ! तइथं च अदिण्णादाणं हरदहमरणभयकलुसतासण- 
परसंतिग5भिज्जलोभमूलं, कालविसमसंसियं, अहो5च्छिन्नतण्ह- 
पत्थाणपत्थोइमइयं,अकित्तिकररां, अणज्ज॑, छिहमंतर-विधुर-वसण- 
मग्गण-उस्सव-मत्तप्पमत्त-पसुत्ततंचण - विखवणघायणपराणिहुय- 
परिणाम-तकक्‍्करजण-बहुमयं, अकलुणरायपुरिसरक्खियं, सया 
साहुगरहणिज्ज, पियजणमित्तजण-भेदविष्पीतिकारकं॑ रागदोस- 
बहुलं, पुणो य उप्पूरसमरसंगामडमरकलि-कलहवेहकरणं, दुग्गइ- 
विणिवायवड्ढणं, भवपुणब्भवकरं चिरपरिचितमणुगयं दुरंतं 

तइय॑ अधम्मदारं ॥ सू० ६ ॥ 

संस्कृतच्छाया 

जम्बू | ततोयंच अदत्तादानं हर-दहु-सरण-भय-कलुष-तज्रासन-परसत्का- 
सिध्यालोभमूल॑ कालविषमसंशचितमधो5८र्छ झतृष्णाप्रस्थानप्रस्तोत्रीम तिकस- 
कोतिकरणमनायंत्‌ छिद्रान्तरविधुरव्यसनमागंणोत्सवमत्त - प्रमत्तप्रसुप्त- 
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बड्चनाक्ष पलघातनपरानिभुतपरिणामतस्क रजनवहुमतमकरणं राज- 
पुरषरक्षितं सबा साधुगहँणोयं प्रियजन-मित्रजनभेदविप्रीतिकारकम्‌ रागढ घ- 
बहुल पुनश्चोत्प्रसमरसंग्रामडमरकलिकलह॒वेधकरण दुर्गतिबिनिपातवर्दधनं 
सथपुनरभंवकरं चिरपरिचितमनुगतं दुरन्तं तुतोयमधमंद्वारस्‌ ॥ सू० ६ ॥ 
पदार्थान्‍्वय---सुधर्मास्वामी कहते हैं--(जंगू !) हे जम्मू ! (तइयं ल) तीसरा 
(अविश्णावानं) अदत्तावान--धोरी (हर-दहु-मरण-भय-कलुस-तासण-परसंतिग:सिज्ज- 
लोभपूलं) हरण, दाह, मृत्यु और भयरूप है, मलिन है, श्रास पेदा करने वाला है, 
प्रधन में रोह्रध्यानयुक्त मृच्छा--लोभ इसका मूल है, (कालविसमसंसियं) आधीशत 
आदि काल और पंत आदि विषम स्थान का आश्रय लेने याला है, (अहो5च्छिन्न- 
तण्हपत्थाणपत्थोहमइयं) जिसमें लगातार तृष्णातुर जीवों को अधोगति में प्रस्थान 
करने में प्रबल करने वालो बुद्धि है, (अकित्तिकरणं) अपयश का जनक, (अणऊजं) 
आयंपुरुषों द्वारा अनाचरणोय, (छिहंतर-विधुर-वसण-सरगण-उस्सव-मत्त-पम त्त-पसुत्त- 
बंचण-क्विवण-घायण-पराणिहुय - परिणाम - तक्‍करजणबहुमयं) छिह, अवसर, विधुर- 
अपाय, व्यसन--राजा आदि हारा ढहाई हुई आफत का अन्वेषण करने बाला 
तथा उत्सवों में शराब आदि के नशे में चर, असावधान तथा सोये हुए मनुष्यों को 
ठणने वाला, खिस में व्याकुलता पेदा करने और घात करने में तत्पर, तथा अशान्त- 
संचल परिणामवाले चोर लोगों द्वारा अत्यन्त मान्य है, (अकलुणं) करुणारहित 
कस है, (राजपुरिसरक्खियं) चोकोवार, कोतवाल आदि राजपुरुषो द्वारा निवारित है, 
(सया साहुगरहणिज्ज) सदा साधुओं द्वारा निन्दित, (पियजणमित्तजणभेदविष्पोति- 
कारक) प्रियजनों एवं सिन्रजनों में परस्पर फूट और अप्रीति--दुश्मनी पैदा करने 
वाला, (रागवोसबहुल) रागह व से ओतप्रोत है । (पृणो 4) और फिर यह (उप्पूर- 
समर-संगाम-इसर-कलि-कलह-वेहकरणं ) बहुतायत से मनुष्यों को मारने वाले संग्रामों, 
स्वथक्त - परचक्र में डमरों-विप्लवों, लड़ाई-झगड़ों---बाककलहों ओर पश्चात्ताप का 
कारण है, (दुग्गइविणिवायवड्दर्ण) बुर्गलिपतन में धृद्धि करने वाला, (भवपुणब्भवकरं) 
संसार में यारबार जन्म कराने वाला, (चिर॒परिथितं) चिरकाल से परिलित, (अणुगयं) 
निरन्तर आत्मा के साथ लगा हुआ, (य) और (दुरंतं) परिणाम में वृःखप्नद 
यह (तदयं) तोसरा (अधम्मदारं) अधमंहार है । 
पूलार्थ--सुधर्मा स्वामी अपने शिष्य श्री जम्बूस्वामी से कहते हैं--हे 
'जम्बू! तीसरा अदत्तादान (बिना दी हुई या बिना अनुमति के किसी की पराई घ्स्तु 
का लेना) हरणरूप है व चित्त को जलाने वाला है, मृत्यु और भयरूप है; पापों 
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से जीवों को त्रास पैदा करने वाला है, पराये धन में रौद्रध्यानरूप मूर्न्चछा ही 
इसका सूल कारण है। यह आधीरात आदि काल और पव॑त आदि बिषमस्थानों 
पर आश्रित रहता है। जिनके चित्त में निरन्तर लालसा रहती है, उन्हें 
अधोगति में डालने वाली बुद्धि प्रदान करने वाला है, अपयश का कारण है, 
अनायंपुरुषो द्वारा आचरित है, प्रवेशद्वार (छिद्र), अवसर (मौका), अपाय 
(नुकसान) तथा राजा आदि द्वारा दी गई विपत्ति का हरदम ढू ढने वाला है। 
उत्सवो में शराब आदि के नशे में चर, असावधान या सोगे हुए मनुष्यों की 
गफलत से लाभ उठाने वाला है, चित्त में घबराहट पैदा करने और मारने में 
उद्यत चोर-डाकुओ द्वारा बहुत मान्य (अपनाया जाता) है। चौकीदार, 
पहरेदार, कोतवाल आदि राजकमंचारियो द्वारा इसे रोका जाता है, 
साधुपुरुष सदा इसकी निन्‍्दा करते है | यह प्रियजनो और मित्रजनों में परस्पर 
फूट डालने और अप्रीति पैदा करने वाला है। राग और द्वंष से परिपूर्ण है, 
बहुतायत से मनुष्यों की मृत्यु का कारण है। दुर्गतिपतन को बढ़ावा देने 
वाला है । संसार मे बारबार जन्म कराने वाला है, अनादिकाल से परिचित 
है। आत्मा का निरन्तर पिछलग्गु है और परिणाम में दुःखदायक है। यह 
तीसरा अधर्मद्वार है। 
व्याख्या 

मृषावाद का निरूपण करने के पश्चात्‌ शास्त्रकार अदत्तादान का निरूपण 
करने की इच्छा से स्वरूप, नाम आदि पूर्वोक्त पाच द्वारों मे से स्वंप्रथम अदत्तादान 
के स्वरूप का वर्णन करते हैं--जंबू ! तइयं थे अविष्यादाणं---सुधर्मा स्वामी अपने 
प्रिय शिष्य जम्बूस्वामी से कहते है--जब्यू ! यह तीसरा महापाप अदत्तादान है ।' 

अदत्तादान का लक्षण-- जिस वस्तु पर अपना स्वामित्व नही है, उसे बिता 
दिये या बिना अनुमति के ग्रहण कर लेना या दूसरे के अधिकार की वस्तु को अपने 
कब्जे मे कर लेना अदत्तादान कहलाता है। इसे चोरी, चौरय॑, स्तेय आदि भी कहते 
हैं। ऐसी अदत्त वस्तु धन, या कोई भी वस्तु वस्त्र,बर्तत आदि साधन या मकान आदि 
भी हो सकती है । 

शास्त्र मे ऐसा अदत्त चार प्रकार का बताया है--स्वामी का अदत्त, जीव 
का अदत्त, गुरु का अदत्त, तीर्थकर का अदत्त । इन चारों के भी द्रव्य से (ग्रहण करने 
योग्य कोई भी वस्तु), क्षेत्र से (सब लोक मे), काल से (दिन ओर रात में), भाव से 
(रागद्व थ से) अदत्त होते हैं। इस प्रकार कुल मिला कर ४-|-४--१६ भेद अदत्त 
के हुए । इन सभी प्रकार के अदत्तो का महाव्रती साधु-साध्बी तीन करण एवं तीन योग 
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से त्याग करते हैं। गृहस्थ शक्लावक के लिए स्थृलरूप से अदत्तादान के त्याग का 
विधान है । 


हर-दहु-मरण-भय-कलुस-तासण-परसंतिग५श्िज्जलोपमूलं--चोरी का मूल 
क्या है? इसका विश्लेषण करते हुए शास्त्रकार सर्वेश्रथणम इन सब पदों को 
प्रस्तुत करते हैं । हर और वह ये दोनों शब्द हरण और दहन के पययिवाची हैं । 
चोर जब चोरी करने जाते हैं तो घर का स्वामी या अन्य लोग जब उन्हे धन नहीं 
बताते हैं तो वे जबरन उनका धन छीन लेते हैं; या उनकी प्रिय वस्तुओं का हरण 
कर लेते हैं । कई बार वे गुस्से मे आ कर घर मे आग भी लगा देते हैं, अथवा हृदय 
मे संताप पैदा करते है , दूसरो को जान से भो मार देते हैं। कई बार खुद की जान 
को भी खतरा रहता है, चोर स्वयं भी भयभीत रहते है, चोरी मे दूसरे भी बहुत 
भयभीत रहते है । चोरी अत्यन्त कलुपित कार्य है। चोरी करने वाले को तथा जिसके 
यहाँ चोरी होती है,उसे अत्यन्त त्रास पैदा होता है। चोर विरोधियों द्वारा जान से मारे 
जाते है,पकडे जाने पर जेलखाने मे नरक की-सी यातना भोगते हैं, उनके हाथपैर काट 
लिये जाते हैं, वे परलोक में भी नरक-तिर्यझ्चगति में भयंकर दु ख पाते हैं । इस तरह 
जिस चोरी के निमित्त से ये अनर्थ और संकक्‍्लेश पैदा होते हैं, उसका मूल कारण 
पराये धन को अपने कब्जे में करने की लिप्सा है, जिसे पूरी करता है मनुष्य स्तेनानु- 
बन्धी रौद्रध्यात से प्रेरित होकर । रौद्रध्यान के ४ भेद है--हिसानुबन्धी, स्तेनानुबन्धी, 
मृपानुबन्धी और सरक्षणानुबन्धी । चोरी करने मे ही चित्त लगाए रखना, रात-दिन 
चोरी करने के स्थानो, तरकीबों और योजनाओ को मन मे घुलाते रहना, चोरी 
करने के तरीकों पर ही मन को एकाग्र कर लेना और इसी उचेडबुन में लगे रहना 
स्तेनानुबन्धी रौद्रध्यान है। इस प्रकार इस वाक्य में चोरी का विश्लेषणमूलक 
स्वरूप बताया है । 


कालविसमसंसिय--चोरी करने वाला प्राय रात को, जब लोग सो जाते हैं, 
तभी चोरी करने तिकलता है। उसके पश्चात्‌ बात ठडी पड जाय, इसलिए एक-दो 
महीने गुफा, खोह, बीहड, घने जगल आदि विषम स्थानों मे जा कर छिपता है, माल 
भी वही कही गाड देता है ; इस प्रकार चोरी विधभकाल और विषमस्थान के आश्रय 
से की जाती है । 


अहोअछिश्नतण्हुपत्थाणपत्थोइसइय--चोरी सतत तृष्णातुर व्यक्ति ही करता है, 
जिसमे ऐसी घोर लालसा होती है, उसकी बुद्धि अपने लिए नरक में जाने का रास्ता 
तैयार कर लेती है। 


अकित्तिकरं---चोरी करने वाले की समाज में कोई कीति या प्रतिष्ठा नहीं 
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होती, राष्ट्र मे भी उसका सम्मान नहीं होता । परिवार में भी उसकी अदनामी होती 
है । इस प्रकार चोरी बदनामी ही कराती है । 

अणज्जं--चोरी अपने आप मे अनायंकर्म है। म्लेच्छ या असभ्य लोग ही इसे 
अपनाते है, सभ्य या आय व्यक्ति तो अपनी मेहनत से कमाई करके जीते हैं। वे 
चोरी को पास भी नही फठकने देते । 

छिहु-मंतर_ तक्‍्करजणबहुमयं--चोरी करने के लिए चोर मकानों के 
दरवाजे या धुसने का रास्ता देखता रहता है, मत्रणा भी करता है, अथवा चोरी करने 
के अवसरो (मौको) की ताक मे रहता है। चोरी करने मे क्या-क्या खतरा या नुकसान 
उठाना पडगा ? इसका भी विचार करता है,राजा आदि द्वारा अपने पर क्या-क्या आफकें 
आ सकती है ? इसे भी चोर सोचता है । मेलो-ठेलो, उत्सवों,त्यौहारों और भीडभडक्को 
मे चोरों का दाव लगता है, ऐसे मौको पर लोग नशे मे चूर हो कर पड़े रहते है,बेफिक्र 
हो कर सो जाते है,या इधर-उधर चले जाते हैं,धर छोड़ कर एक जगह इकट्ठूं हो जाते 
है, ऐसे मौको पर लोगो की असावधानी का लाभ उठा कर वे चोरी करते हैं। साथ 
ही क्लोरोफार्म जैसी वेहोशी की दवा से बेहोश करके उनका माल ले कर चंपत हो जाते 
है। कई बार घर के मालिक आदि को जान से मार कर द्रव्य ले कर भाग जाते हैं, 
चोरी करने मे चोर के परिणाम बहुत ही अशान्त रहते हैं, चोरों के लिए स्वपरिश्रम 
की अपेक्षा चोरी का शस्ता ही बहुमान्य होता है | 

अकलुण-रायपुरिसरक्खिय --चोरी करना करुणाहीनता का कार्य है। जिसमें 
सहृदयता होती है, करुणा का निवास होता है वह इस करुणाहीन कार्य को नहीं 
करता । अकसर चोर अपनण हृदय परापाणवत्‌ कठोर बना कर ही दूसरे के घरों पर 
छापा मारते है | वे चोरी करते समय व्यक्ति की धनिकता-निर्धेनता एवं परिस्थिति-अप- 
रिस्थिति आदि का कतई विचार नही करते । जिस राज्य मे चोरी होती है, वह राज्य- 
शासन प्रवन्ध की हृष्टि से निकृष्ट माना जाता है; उससे शासक की भी अयोग्यता 
साबित होती है। इसलिए शासनकर्ता लोग राज्य मे कही चोरी न होने पावे,इसके लिए 
जगह-जगह राजकर्मचारियों को तैनात करते हैं; पहरेदारों को रख कर चोरी से रक्षा 
की व्यवस्था करते है । 

सया साहुगरहणिज्ज॑--साधु-महात्मा चोरी जैसे महापाप को निन्थकर्म, 
घुणित व्यवसाय और गहित जीविका मानते हैं । वे ऐसे समाजघातक,राष्ट्रद्ोही कार्यों 
की सदा ही निन्‍दा करते हैं । 

पियजणमित्तजणभेदविष्पीतिकारकं---चोरी करने वाले को उसके प्रियजन 
और मित्रजन॒ शका की दृष्टि से देखते हैं; वे उससे सशंक रहते हैं कि कभी 
हमारे माल पर भी यह हाथ साफ न कर जाय | इसलिए उनके साथ चोरी करने वाले 
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की मैत्री दूट जाती है, उनमे आपस में फूट पड जाती है, अप्रीति भी पैदा हो जाती 
है। अतः चोरी परस्पर अविश्वास और फूट पैदा करने वाली व प्रीति-विनाशिनी है । 

राोगदोसबहुल--चोरी करने वाले मे धन और मुफ्त के माल को हडपने 
और अपना बना लेने का राग और मोह होता है, साथ ही उसके मार्ग मे विष्त 
डालने वालों या सामने करने वालो के प्रति द्व प भी पैदा होता है । अत चोरी राग- 
दं षवद्ध क है । 

उप्पुरसमरसंगामडमरकलिफलहवेहकरणं---संसार मे आज तक जितने भी 
युद्ध हुए है, उनमे लाखो-कराडो मनुष्यो का सहार हुआ है। और वे सब हुए हैं या 
तो राज्य छीनने के लिए, या धन और सुन्दरी का अपहरण करने के लिए | चोरी का 
माल जहाँ आता है, वहाँ उस घर के लोगो की मनोवृत्ति हराम का माल खाने को 
बन जाती है,इसलिए वे मुफ्त के उस माल को हथियाने के लिए परस्पर लडते-भिडते हैं, 
उनमे आपस मे तू-तू-मैं-मैं होती है,कई जगह राज्य या धन को हथियाने के लिए विद्रोह 
या विप्लव पैदा होता है, कही आपस मे लट्ट बजते है, सिरफुटोव्वल मचतो है और 
कही आपसी संघर्ष के बाद जब कुछ हाथ नही आता या दोनों तरफ के आदमी मारे 
जाते हैं तो पछतावा होता है | इस तरह चोरी, विद्रोह, लडाई-झगडे, वैरविरोध और 
पश्चात्ताप की जननी है । 

दुग्गइचिणिवायबड्डण---चोरी करने वाले की आत्मा सदा रौद्रध्यान मे तललीन 
रहती है, अत उसको कर्मंबन्ध भी प्राय दुर्गंति का ही होता है। बन्ध होने पर अनुभाग- 

बन्ध और स्थितिबन्ध मे उत्तरोत्तर वृद्धि होती रहती है। यानी दुर्गतिरूपी जेल मे 

पडे रहने की अवधि वह लम्बी बढा लेता है। 


भवपुणब्ध वकरं--चोरी के कारण पापानुबन्धी पाप का बन्ध होने से प्रायः 
बार-बार जन्म-मरण करना पडता है। इसलिए चोरी बार-बार जन्म-मरण का 
कारण है । 

चिरपरिधियमणुगय दुरंतं--अशुभ कर्मों के उदय से चोरी करने वाला बार- 
बार कुगति मे जाता है और कुगति मे इसी पापकर्म को वह पुन. पुन करता है। इस 
लिए वह चिरकाल से चोरी से परिचित और अम्यस्त हो जाता है। फिर तो चोरी 
का पाप आत्मा के साथ निरन्तर लगा रहता है, इससे बडी मुश्किल से पिंड छुडाना 
होता है । 

तहय अधस्मवार--इस प्रकार चोरी अधर्म का तीसरा द्वार है। अधर्मद्वार में 
प्रवेश करने के बाद झट पट निकलना नही हो सकता; क्योकि उसका सिरा नही मिलता । 
एक छोर से दूसरे छोर तक जिधर देखो उधर अधर्म का ही वातावरण मिलता है । 
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अदत्तादान के पर्यायवाचों नाम 


अदत्तादान का स्वरूप बताने के बाद अब शास्त्रकार अदत्तादान के गुणनिष्यज्न 

एकार्थक पर्यायवाची शब्दों का निरूपण करते हैं--- 
समूलपाठ 

तस्य य णामाणि गोण्णाणि होंति तीसं,तंजहा-१ चोरिक्कं 
२ परहडं, ३ अदत्त ४ कूरिकडं, ५ परलाभो, ६ असंजमो, ७ 
परधणम्मि गेही,८ लोलिक्कं, ६ तक्करत्तणंति य १० अवहारो ११ 
हत्थलहुत्तरं,' १२ पावकम्मकरणं, १३ तेणिक्कं, १४ हरणविप्प- 
णासो, १५ आदियणा, १६ लुपणा धणाणं, १७ अप्पच्चओ १८ 
अवीलो, १९ अक्खेवो, २० खेवो, २१ विक्खेवों, २२ कूडया, 
२३ कुलमसी य, २४ कंखा,२५ लालप्पणपत्थणा य, २६ आसस- 
णाय वसणं, २७ इच्छामुच्छा य, २८ तण्हागेहि, २६ नियडिकम्मं 
३० अपरच्छंति वि य | तस्स एयाणि एवमादीणि नामधेज्जाणि 
होंति तीस अदिन्नादाणस्स पावकलिकलुसकम्मबहुलस्स 
अणोगाईं ॥ सू० १०॥। 


संस्कृतच्छाया 

तस्य च नामभानि गोणानि (गुण्यानि) भवन्ति त्रिशतू, तद्ाथा--१ 
चोरिक्यं, २ परहृतं, ३ अदत्त, ४ ऋरिकृतं, ५ परलाभ।, ५ असंयसः, ७ पर- 
घने गृद्धि, ८ लोल्यं, € तस्करत्वमिति च, १० अपहारो, ११ हस्तलघुत्व॑ 
(लाघवत्वं), १२ पापकर्मकरणं, १३ स्तेयं, १४ हरणविप्रणाशः, १५ आदानं, 
१६ लोपना घनानां, १७ अप्रत्ययः १८ अववीड: १६ आक्ष पः २० क्ष॑पः, २१ 
बविक्षेप:, २२ कूटता, २३ कुलमबो च, २४ कांक्षा, २५ लालपन-प्रार्थना च,२६ 
आशसलनाथ व्यसन २७ इच्छा-मू््छा चल, २८ तृष्णागुद्धिः २६ निकृतिकर्म ३० 
अपरोक्षमित्यपि च। तस्पेतान्येवलादीनि लामधेयानि सवन्ति तिशद्‌ अदत्ता- 
बानस्थ पापकलिकलुषकर्मबहुलस्पानेकानि ॥१० सु०॥ 


१ हत्यलहृत्तणं' पाठ भी कही मिलता है। --संपारक 
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पदार्थान्वय --(तस्स ये) उस अदत्तादान के, (गोण्णाणि) ग्रुणनिष्पन्न 
सा्थक, (तोसं) तीस, (नामाणि) नाम, (होंति) हैं। (तंजहा) वे इस प्रकार हैं-- 
(चोरिकक॑) चोरो, (परहडं) दूसरे से छीनना, (अदत्त ) बिना दिये दूसरे को चोज 
लेना, (क्रिकर्ड) ऋर व्यक्तियों का कृत्य, (परलाभो ) पराये धनादि का लाभ, (असं- 
जमो ) असंयम (परधणम्मि गही) दूसरों के धन पर गृद्धि-आसक्ति, (लोलिक्कं) वूसरे 
को वस्तु को लम्पटता, (तक्‍्करत्तणं) लुटेरों का काम या तस्करता, (इति च) और 
(अवहारो) वस्तु का अपहरण, (हत्थलहुत्तणं) दूसरों की चीज उड़ाने में हाथ की 
सफाई, (प/वकस्मकरणं) पापकर्सों का कारण, (तेणिक्क) चोरों का कार्य, (हरण- 
विष्पणासो) दूसरे के धनादि का हरण करके भाग जाना, (आवदियणा) दूसरे के धन 
का ग्रहण करना, (लुपणा धणाणं) दूसरे को संपत्तियों को गायब करना, (अप्पच्चओ ) 
अप्रतीतिकारक, (अवीलो) दूसरों को पीड़ारूप, (अक्लेबो) दूसरे के द्रव्य पर झपटना, 
(ियो) इसरे के हाथ से द्रव्य छीनना, (विक्खेवो) वूसरे के हाथ से द्रव्य ले कर इधर- 
उधर कर देना, (कूडया) झूठा तोल-नाप करना या झूठा व्यवहार या जालसाजी (कुलमसी 
य) और कुल पर कलंक या कालिमा लगाना, (कंखा) परद्रव्य की अभिलाषा, (य) 
और (लालप्पणपत्थणा) लल्लोचप्पो करके दोन शब्दों मे पाचना करना, (आससणाय 
वसणं) विनाश के लिए व्यसन, (इच्छा-मुच्छा) परधन की चाह और अत्यत आसक्ति, 
(तष्हागेहि) प्राप्त व्रब्य को खर्च न करने को इच्छा तथा अप्राप्त ब्रज्य को प्राप्त 
करने फो लालसा, (नियडिकम्म) छलकपटपूर्वक कर्म (4) और (अपरच्छंति वि) 
परोक्ष सें किया जाने वाला कार्य । इस प्रकार (पावकलिकलुसकम्सबहुलस्स ) पापकर्म 
और कलह से होने वाले मलिन कामो से ओतप्रोत, (अदिष्णादाणस्स) अदत्ताबान 
के (एयाणि) ये (तोसं) तोस नाम और (एबमादीणि) ऐसे और मो (अणेंगाइ) अनेक 
(नामधेज्जाणि) नाम (होंति) हैं । 

मूलार्थं--जिसके स्वरूप का वर्णन किया गया है, उस अदत्तादान 
(चोरी) के थे गुणनिष्पन्न साथंक तीस नाम हैं। वे इस प्रकार है--१ चोरी, 
२--हूसरे से वस्तु को छीन लेना, ३ बिना दिये दूसरे की वस्तु ले लेना, 
४-ऋ.र मनुष्यों का कार्य, ५-दूसरों के धन से अनुचित लाभ उठाना, 
६-हाथ-पैर व मन आदि का असयम, ७--पराये धन में ग्रृद्धि रखना, 
८- दूसरों के द्वव्य में मन्त का चलायमान होना, &६--लुटेरों का काम, 
१०-वस्तु का अपहरण, ११--दूसरे की वस्तु को उड़ाने मे हाथ की सफाई, 
१२-पापकर्मों का कारण, १३--चोरों का काम, १४ दूसरों का धनादि 
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चुरा कर भाग जाना या नष्ट-भ्रष्ट कर देना, १५--बिना आज्ञा के परद्रव्य- 
ग्रहण करना, १६--दूसरे के धन या वस्तु को गायब कर देना, २७--अविध्वास 
का कारण, १८- परपीडाकारक १६-- पराये घन पर भपटना, २०--दूसरो 
के हाथ से द्रव्य छीनना, २१--दूसरों के हाथ से द्रव्य छीन कर छुर्द-बुदं कर 
देना, २२ तौलने-नापने के उपकरणों में बेईमानी करना, २३--कुल में कलंक 
लगाने का कारण, २४--दूसरे के द्रव्य की अभिलाषा करना, २५ लल्लोचप्पो 
करके दूसरो से अर्थ की याचना करना, २६--पराई वस्तु को नष्ट करने की बुरी 
आदत, २७-पराये धन की इच्छा करना और उसमे गाढ आसक्ति रखना, 
२८--प्राप्त द्रव्य को खर्च न करने की इच्छा और अप्राप्त द्रव्य को पाने की 
लालसा, २६- भायाचार (जालसाजी) से किया हुआ कम, ३०--परोक्ष में 
(दूसरे की आँख बचा कर) किया जाने वाला काम । इस तरह पापकर्म और 
कलह से होने वाले मलिन कामो से भरे हुए अदत्तादान के ये तीस नाम है 
तथा ऐसे और भी अनेक नाम है । 


व्याख्या 


प्रस्तुत मूलपाठ में शास्त्रकार ने अदत्तादान के ३० ग्रुणनिष्पन्न सार्थक नाम 
बताये है। वैसे तो मूलार्थ मे प्रत्येक का अर्थ हम स्पष्ट कर आए है, लेकिन 
अदत्तादान के इन पर्यायवाच्री नामो की सार्थकता सिद्ध करने की दृष्टि से यहाँ कुछ 
विश्लेषण करना अभ्ासगिक नहीं होगा । 


सोरिक्कं--किसी वस्तु को, चाहे वह मार्ग में ही पडी हो, कोई भूल से छोड 
गया हो, असावधानी से गिरी हुई हो, उसके स्वामी की आज्ञा या इच्छा के बिना 
अपने कब्ज मे कर लेना चोरी है। यहाँ शका हो सकती है कि कुए आदि जलाशय 
से पानी, हाथ आदि साफ करने के लिए मिट्टी, दाँत आदि साफ करने के लिए 
दतोन की लकडी, किसी कार्य के लिए तिनका आदि चीजे उनके स्वामी की आज्ञा के 
बिना भी ग्रहण की जाती हैं, किसी शासक से बिना पूछे उसके राज्य मे नगर, गली या 
मुहल्ले मे प्रवेश किया जाता है, क्या यह भी चोरी ही कही जायगी ? इसका समाधान 
यह है कि प्रथम तो जिस चीज का कोई स्वामी नहीं होता या जो चीज सार्वजनिक 
होती है या उसका मालिक सभी के उपयोग के लिए उसे खुली (मुक्त) कर देता है, 
जिसे ग्रहण करने से या जिसका उपयोग करने पर लोकव्यवहार मे कोई निन्‍्दा नहीं 
होती, जिसके लिए निषेधाज्ञा जारी करके सरकारी कानून नही बना है, अत: सरकार 
उसे दण्ड नहीं देती; जिसे ग्रहण या उपयोग करने के पीछे अपने अधीन बनाने की 
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भावना नहीं होती; अथवा जिसे चोर का कर्म नहीं माना जाता, उसे व्यवहार मे चोरी 
नहीं कहा जा सकता । हालाकि महात्रती साधुओं के लिए तो प्रत्येक चीज, चाहे 
वह सार्वजनिक हो या व्यक्तिगत मालिकी की, आज्ञा के बिता ग्रहण करने का निषेध 
है। जिसका कोई स्वामी न हो उस वस्तु का भी शक्त॑न्द्र महाराज की आज्ञा लेकर 
ग्रहण या उपयोग करने का विधान है। परन्तु गृहस्थ के लिए ऐसा कड़ा विधान 
नही है । प्रस्तुत सूत्रपाठ मे इसीलिए 'चोरिक्क' पद दिया है, जिसका अर्थ होता है-- 
चोरी की भावना से किया जाने वाला कर्म । अत. इसे अदत्तादाव का पर्थायवाचों 
शब्द कहना ठीक ही है । 

परहूडं--पराये धन या पदार्थ का हरण कर लेने को भी 'परहत' के रूप में 
अदत्तादान का साथी कहना उचित है । क्योकि दूसरे की वस्तु (स्त्री-पुत्र-धनादि) का 
हरण करते समय हरण करने वाला किसी के देने से या उसके मालिक की स्वच्छा 
से नही लेता, इसलिए 'परहत' भी चोरी है। इसी प्रकार अमानत या धरोहर के रूप 
मे रखे गए पराये धन या पर पदार्थ का अपने कब्जे मे कर लेना, उसे अपने उपयोग 
में लेना या दूसरे के द्वारा लिखी गई पुस्तक पर लेखक के रूप में अपना नाम दे देना 
आदि भी 'परहत' के प्रकार है । 

अदत्त--इसका अर्थ स्पष्ट है---बिना दिये हुए का ग्रहण । 

कूरिकइं-चोरी बड़े ही साहस और ऋरता का कार्य है। इसलिए क्र रता- 
पूर्वक किये जाने के कारण इसे “ऋ्रिकृत' कहा जाना भी सार्थक है। यह भी अदत्तादान 
का साथी है । 


परलाभो--दूसरे की वस्तु से उसकी इजाजत या इच्छा के बिना लाभ उठाना 
भी 'प्रलाभ' के रूप मे चोरी है। जैसे कोई व्यक्ति किसी की गाय या बकरी उसके 
मालिक की अनुमति के वगर दुह ले, या अमानत या धरोहर रखी हुई पराई चीज से 
भी इसी प्रकार नाजायज फायदा उठाए, किसी मकान को उसके मालिक से बिना पूछे 
ही अपने उपयोग मे ले ले इत्यादि सब 'परलाभ' के अन्तर्गत आ जाते हैं। इसलिए 
परलाभ को भी अदत्तादान का भाई समझना चाहिए । 

असजमो -- जिसके मन, इन्द्रियों या हाथ-पैरो पर अकुश (सयम) नहीं होता, 
बह खुले हुए पशु की तरह दूसरों के घर उजाड़ता है। इसलिए अदत्तादान को 
असयमरूप बताना वास्तव में यथार्थ है। 

परधणस्मि गेहो--चोरी की मुख्य प्रेरणा ही पराये धन पर गद्धि रखने से 
होती है । जब मनुष्य दूसरों के धन को हड़प लेने के लिए लालायित रहता है, तभी 
वहू अदसादान मे प्रवृत्ति करता है। इसलिए परधनगृद्धि को अदत्तादान की जननी 
कहे तो कोई जत्युक्ति नहीं होगी । 
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लोलिक्क--पराई मनपसंद वस्तु देख कर उसे किसी भी उपाय से लेने के 
लिए मन को चलायमान होना लौल्य' कहलाता है। यह लोलुपता की चंचलवृत्ति 
ही चोरी को उत्तेजन देती है। इसलिए लोल्य को अदत्तादाव का जनक कहना 
उचित ही है । 

तक्करत्तणंति य--जब मनुष्य चोरी करने मे अभ्यस्त हो जाता है तो वह 
प्राणों के खतरे की भी परवाह न करके डाका डालने लगता है, साहस करके दूसरों 
के मकान पर छापा मारता है, अथवा राज्यदण्ड की परवाह न करके छुगी बचाने के 
लोभ में तस्करव्यापार (स्मगलिग) करता है। ऐसी तस्करता अंदत्तादान की 
बहन नही तो क्‍या है ? इसलिए तस्करत्व को अदत्तादान का पर्यायवाची ठीक 
ही बताया है । 

अवहारो---किसी भी सजीव या निर्जीव वस्तु का छिप कर, जबर्दस्ती, या 
धोखा देकर अथवा किसी की गफलत से लाभ उठा कर अपहरण कर लेना अंपहार 
है, और वह भी एक प्रकार का अदत्तादान होने से उसे अदत्तादान का पर्यायवाची 
कहना यथार्थ है । 

ह॒त्यलहुत्तण--कई लोग किसी की जेब, अलमारी, सदूृक या कैसबक्स में 
पड़े हुए घन को ऐसी सिफ्त से चुराते है कि उसके मालिक को पता ही नहीं लग 
पाता । यह हस्तलाधब या हाथ की सफाई वास्तव मे अदत्तादान का ही प्रकार है, 
इसलिए इसे अदत्तादान का पर्यायवाची कहना उचित है। 

पावकस्मकरणं---चोरी करने वाले व्यक्ति मे हिंसा, असत्य, परिग्रह, करता, 
निर्दयता, माया, लोभ, क्रोध आदि पापकर्म स्वाभाविक ही पाये जाते हैं। इसलिए 
अदत्तादान अनेक पापकर्म का कारण होने से इसे 'पापकर्मकरण' कहना यथार्थ है । 

तेणिक्कं--चोरो का मुख्य कार्य चोरी करना है। वे झूठ बोलते हैं, छल 
करते हैं, हत्या, मारपीद आदि करते हैं और इन सबको करते हैं चोरी के लिए ही । 
इसलिए अदत्तादान को चोरों का काम (स्तेय) बताना उचित ही है । 

हरणविप्पणासो---किसी की चीज उडा कर भाग जाना ह्रणविप्रणाश है, 
अथवा किसी की चीज को हरण कर उसे नष्ट-अ्रष्ट कर देने को भी हरणबिप्रणाश 
कहते हैं । यह भी अदत्तादान का साथी होने से उसका पर्यायवाची शब्द ठीक ही है । 

आवियणा--दूसरों का धन या पदार्थ मांग कर ले लेना, किन्तु उसे वापिस 
ने लौटाना या लौटाने से इल्कार कर देना भी, आदान नामक अपराध है, जो चोरी 
की कोटि में ही है । 
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खुपणा धणाणं--किसी के धन या पदार्थ को हजम कर जाने या अपने कब्जे 
में करने की नीयत से गायब कर देना, पता न चल सके, इस प्रकार से गुम कर देना 
घन-लोपना है, जो कि बदत्तादान की ही बहन है । 

अप्यक्चओ--संसार मे चोरी करने वाले व्यक्ति का कोई विश्वास नही होता, 
उस पर प्रतीति करके कोई भी जिम्मेवारी का काम नहीं सोपता। जिसकी चोरी 
करने की आदत हो, उस पर परिवार व समाज के लोग भी भरोसा नहीं करते। 
इसलिए अदत्तादान अप्रत्यय का उत्पादक होने से, उसे अप्रत्यय कहना ठीक ही है । 

अवोीलो--चोरी दूसरो को भी पीडा देती रहती है, और स्वय चोर के मन 
को भी बराबर कचोटती रहती है। इसलिए पीडा का कारण होने से अदत्तादान को 
'अवपीड' कहना युक्तिसगत है । 

अक्लेबो---चोरी करने वाला प्राय कई बार दूसरों के माल पर एकदम 
झपटता है वह सीधा लपक कर उस पर टूट पडता है, इसलिए आक्षेप नामक अवगुण 
भी अदत्तादान की पूर्व तैयारी के रूप होने से इसे अदत्तादान का पर्यायवाची बताया 
गया है । 

खेबो--दूसरे के हाथ से द्रव्य छीन लेना क्षेप है, जो अदत्तादान का ही 
साथी है। इसलिए इसे क्ष प कहना भी अनुचित नही है ! 

विक्लेवो--दूसरे के हाथ से द्रव्य लेकर इधर-उधर कर देना या फेक देना 
अथवा खुर्दे बु्दे कर देना विक्ष प है, जो अदत्तादान का मित्र है। 

कूडया--कूटता कहते है--बेईमानी को। किसी माल के तौलने-नापने, 
दिखाने-देने, बेचने-खरीदने मे फरेब करता, गड़बड़ करना, मिलावट करना, 
जालसाजी करना या चकमा देना, ये और इसी तरह के व्यवहार कूटता के प्रकार 
हैं। कूटता अदत्तादान से किसी भी तरह कम नहीं है। चोर, डाकू तो सीधे ही 
चोरी या डकैती करते है, परन्तु ये लोगों की आखो मे घूलझौक कर उनका 
पैसा निकलवा लेते हैं, इसलिए कूटता को अदत्तादान की दादी कहे तो कोई 
अत्युक्ति नही । 

कुलमसी य--चोरी जैसे धष्ते करने वाले व्यक्ति कुल को कलकित करते हैं, 
अपने कुल की भ्रतिष्ठा पर कालिख पोत देते हैं। इसलिए अदत्तादान कुल पर कालिमा 
लगाने वाला होने से इसे 'कुलमषी' ठीक ही कहा है । 

कखा--मनुष्य विविध प्रकार की महत्त्वाकाक्षाए तथा बडी-बडी आशाए 
सजोता है, बड़प्पन पाने की भी बडी लालसा मन मे होती है । जब प्रतिष्ठा पाने, बडे 
बनने के लिए साधनों की पूर्ति अपनी न्‍्यायोपाजित कमाई से नही होती तो, वह अन्याय, 
अत्याचार, शोषण, गबन, रिश्वत, लूट आदि के द्वारा उसकी पूर्ति करता है। इस- 
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लिए "कांक्षा' भी चोरी मे प्रेरित करने वाली होने से उसे अदत्तादात की नानी कहें 
तो अनुचित नहीं होगा । 

लालप्पणपत्थणा य--चोरी करने से जब व्यक्ति की विविध आकाक्षाओं की 
पूर्ति नही होती अथवा चोरी करने का खतरा नही उठा सकता, तब वह लोगों के 
आगे जा कर उनकी खुशामद करता है, लल्लोचप्पो करता है और याचना करके 
किसी भी तरीके से उसकी जेब से धन निकलवा लेता है। अथवा उसकी झूठी प्रशंसा 
करके, उसके चरण चूम कर, दीनभाव से बार-बार प्रार्थना करके वह धन निकलवा 
ही लेता है । पर यह तरीका खराब है, झूठा है। अतएवं इसे भी शास्त्रकार चोरी 
के लिए की जाने वाली माया, छल-कपट आदि का कारण होने से अदत्तादान के समकक्ष 
ही बताते है। कई हट्टं कह्ट लोग श्रम न करके अपनी रोजी रोटी के लिए 
सीधे ही भीख मागने का पेशा अपना लेते है या लोगो से पैसे मांगने का धन्धा 
अपनाते है। ये लोग अग-भग करके दयनीय सूरत बना कर लोगों मे करुणा पैदा, 
करके उनसे धन निकलवा लेते हैं । इस हष्टि से इसे भी चोरी को ही कोटि में माना 
जाय तो बुरा नही है । 

आससणा य वसर्ण---ऐसा व्यसन, जिससे प्राण खतरे मे पड जाय, नाक-कान 
काट लिये जाय,मारापीटा जाय,सरकार को पता लगने पर जेल खाने में विविध यातनाएं 
दी जाय,चोरी ही है। इसलिए 'आशसन व्यसन” को अदत्तादान के समकक्ष रखा गया है । 

इच्छा मुच्छा य---चोरी करने वाले की पहले तो परधन या सुन्दर पर वस्तु 
देख कर इच्छा जागती है, फिर उस वस्तु की प्राप्ति के लिए उसमें गाह लालसा--- 
आसक्ति पैदा होती है। वास्तव मे इन दोनों का जोडा अदत्तादान के सेवन का मूल 
प्रेरक है। इसलिए अदत्तादान की सहचरी के रूप में इन्हे माना जाय तो अनुचित 
नही है । 

तण्हागेहि--इसी प्रकार तृष्णा और गृद्धि ये दोनों भी चोरी की प्रेरणा देने 
में कारण है। तृष्णा के वश मनुष्य धोखेबाजी, पर-धन का गबन, रिश्वतखोरी, 
छीनाझपटी आदि करता है, और गृद्धि के वश रात-दिन धन-राज्य आदि को हथियाने 
के प्लान रचता है, मन मे अनेक प्रकार के सकल्प-विकल्पों के ताने बाने गू थता है, 
इसलिए इन दोनों का जोडा भी अदत्तादान का कारण होते से उसके समकक्ष इन्हें भी 
रखा गया है। 

नियडिकम्स---धूतंता, धोखेबाजी, मायाचारी और जालसाजी के जितने 
भी काम हैं, वे सब के सब प्राय. पर-धनहरण करने की इच्छा से होते हैं। इसलिए 
निकृति (माया) कर्म को भी अदत्तादान का जनक होने से इसे भी पर्यायवात्री माना 
गया है । 
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कपरच्छति थि य--दूसरे की नजर बचा कर छिप कर व परोक्ष में जो घनादि 
अपहरण करने का काम किया जाता है, वह 'अपराक्ष' नामक चोरी है। यह भी 
अदत्तादात के तुल्य होने से उसका पर्यायवाची माना गया है। 

एकमादीणि अणेगाइ नामधेज्जाणि होंति--ये तीस नाम तो शास्त्रकार ने 
बताए हैं, इनके सिवाय और भी इसी प्रकार के अदत्तादान के नाम हो सकते हैं । इसे 
स्पष्ट करने के लिए 'एवमादीणि' पद दिया है। अत. चोरी का महापाप मलिन कामों 
से परिपूर्ण होने के कारण सर्वथा त्याज्य है। 


चोरी करने वाले कौन-कोन ? 


अदत्तादान के ३० गुणनिष्पन्न नामो का उल्लेख करके शास्त्रकार अब अद- 
त्तादान रूप पाप कर्म करने वालो का निरूपण करते है--- 


मूलपाठ 

तं पुरा करेंति चोरियं तक्‍करा परदब्बहरा, छेया, कय- 
करणलद्धलक्खा, साहसिया, लहुस्सगा, अतिमहिच्छ - (त्था) 
लोभगच्छा, ददरओवीलका य, गेहिया, अहिमरा, अणभंजका, 
भग्गसंधिया, रायदुट्ुकारी य, विसयनिच्छुढलोकबज्ञझा, उद्दोहक- 
गामघायक-पुरघायग-पंथधायग-आलीवग तित्थभेया, लहुहत्थसंप- 
उत्ता, जुइकरा, खंडरक्ख-त्थीचोर-पुरिसचोर-संधिच्छेया य, 
गंथिभेदग-परधणहरण-लोमावहार (रा) - अक्खेवी, हडकारका, 
निम्मदग-गरूढचो रक-गोचो रग-अस्सचो रग-दा सिचोरा य, एकचो रा, 
ओकड्ढक-संपदायक-उच्छिपक-सत्यधायक-बिलचोरी - (कोली) 
कारका य, निग्गाहविप्पलु पगा, बहुबिहतेणिक्कहरणबुद्धी, एते 
अन्न य एवमादी परस्स दव्वाहि जे अविरया। विपुलबलपरि- 
गहा य बहवे रायाणों परधणम्मि गिद्धा, सए य दब्बे असंतुद्ठा, 
परविसए अहिहणंति ते लुद्धा परधणस्स कज्जे चउरंगविभत्त- 
बलसमग्गा, निच्छियवरजोहजुद्धसद्धिय-अहमहमिति-दप्पि्टह 
सेन्न हि संपरिवुडा पउम (पत्त) - सगडसू इचक्कसागरगरुलबूहा- 
तिएहिं अणिएहि उत्थरंता, अभिभूय हरंति परधणाईं। अबरे 
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रणसीसलद्धलक्खा संगामम्मि अतिवयंति, सन्नंद्बद्धपरियरउप्पी- 
लियचिधपट्ूटगहिया उहपहरणा, माढिवरवम्मगु'डिया, आविद्ध- 
जालिका, कवयकंकडइया। उरसिरमुहबद्ध-कंठतोणमाइतवरफलह- 
रचित-पहकरस रहसखरचावकरक रंछिय-सुनिसितसखरिस-च (व) 
डकरमुयंत-चणचंडवेगधा रानिवायमग्गे, अणेगधणुमंडलग्गसंधिता- 
उच्छलियसत्ति-सुल - कणग - वामकरगहियसेडग-निम्मलनिकिद्ठु 
खग्ग-पह रंतकोंत-तोम र-चकक्‍्क-गया - परसु-मुसल-लंगल-सूल-लउल- 
भिडिमाल-सब्बल-पट्टिस-चम्मेट्र-दुघण-मोट्टिय - मोग्ग र-व रफलिह- 
जंत-पत्थर-दुह्ण-तोण-कुबेणी-पोढक लिय - ईलीपहरणमिलिमिलि- 
मिलंतखिप्पंत-विज्जुज्जलविरचितसमप्पहणभतले,. फूडपहररों, 
महारणसंख-भेरि-दु दुभि-वरत्‌ रपउरपडुपडहाहयणिण।यगंभी रणंदित्त- 
पक्खुभियविपुलघोसे, हयगयरहजोहतुरितपसरित रगुद्धततमंधका र- 
बहुले, कातरनरणयणहिययवा उलकरे ॥ विलुलियठक्कडवरमउड- 
तिरीडकु डलोड्दा माडोवियापागडपडाग उसियज्ञ्ञय _- वेजयंति- 
चामरचलंतछत्त धकारगंभी रे हयहेसिय-हत्थिगुलुगुलाइय - रहघण- 
घणाइय-पाइक्कह रहराइय-अफ्फोडिय - सीहनाय-छेलिप विषुट्दु- 
कुटुकंठगयस हृभी मगज्जिए, सय राह-हसंत-रुसंतक लकला रवे,आसू णि- 
यवयणरुह, भीमदसणाधरोट्टगाढददु, सप्पहरणुज्जयकरे, अम- 
रिसवसतिव्वरत्तनिद्वारितच्छे, वेरदिद्विकुद्धचिट्टिय-तिवलीकुडिल- 
(य) भिउडिकयनिलाडे, वहपरिणयनरसहस्सविक्कमवियंभियबले, 
बग्गंततुरग रहपहा वियसम रभडा, आवडियछेयलाघवपहारसाधिता- 
समूस्सि(सवि)य बाहुजुयलमुक्कट्टहासपुक्कंतबो लबहुले, फुरफल- 
गावरणगहिय - गयवर - पत्थितदरियभडखल - परोप्परपलग्ग « 
जुद्धभव्वित - विउसितवरासिरोसतुरियअभिमुह - पहरितछिन्न- 
क्रिकरवियं (रं)गितकरे, अवइद्धनिसुद्धभिनश्चफालियपगलिय- 
रुहिरकतभूमिकद्दम चिलिचिल्लपहे, कुच्छिदालियमलित- 
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रुलंतनिभेल्लितंतफुरुफुरंत - $विगलमम्माहयविकयगाढदिल्नपहार- 
समुच्छितरुलंतवेंभलविलावकलुरों, हयजोह-भमंत-तुरग-उद्दाम- 
मत्तकु जर- परिसंकितजण- निब्बुकछिन्नधय - भग्गरह॒व रनट्ठुसिर- 
करिकलेवराकिन्‍त-पतितपह रण-विकिन्ताभरणभूमिभागे, नच्चंत- 
कबंधपउरभयंकरवायसपरिलेंतग्रिद्धमंडलभमंतच्छायंघका रगंभी रे , 
वसुवसुहाविकंपितव्व पच्चखपिउवण्ण परमरुद्दबीहणगं दुप्पवेसतरगं 
अभिवयंत्ति संगामसंकर्ड परधणं महंता । 

अबरे पाइकक्‍्कचोरसंघा सेणावतिचोरबंदपागड्डिका य 
अडवीदेसदुग्गवासी  कालहरितरत्तपीतसुक्किल्लअरणोेगसर्याचध- 
पट्टबद्धा परविसये अभिहरणंति । 

लुद्धा धणस्स कज्जे रयणागरसागरं उम्मीसहस्स- 
मालाउलाकुलवितोयपोतकलकलेंतकलियं, पायालसहस्स- 
वायवसवेग-सलिल-उद्धममाणदगरय रयंधकारं, वरफेणपउरधवल- 
पुलंपुलसमुट्टियट्ृहासं, मारुयविच्छुभभाणपाणियं जलमालुप्पील- 
हुलियं, अबि य समंतओ खुभियलोलियखोखुब्भभाणपक्ख लिय- 
चलियविउलजलचक्कवाल-महानईवेगतुरिय - आपूरमाण गंभीर- 
विपुलआवत्तचवलभममाण - गुप्पमाणुच्छलंत - पच्चोणियत्त - 
पाणियपधाविय - खरफरुसपयंडवाउलिय - सलिल - फूद तवी ति- 
कल्लोलसंकुलं, महामगरमच्छ-कच्छभोहा र-गाह-तिमि-सु सुमार- 
सावयसमाहय समुद्धायमाणकपूरधोरपउरं, कायरजणहिययकंपरां, 
घोरमारसंतं, महब्भयं, भयकरं, पतिभयं, उत्तासणगं, अणोरपारं, 
आगासं चेव निरवलंबं, उप्पाइयपवणधरित-नोल्लिय - उवरुवरि- 
तरंगदरिय-अतिवेगवेगचक्खुपहमुच्छरंतं,. कच्छ (त्थ)॥ गंभीर 
विपुलगज्जियगुजिय. - निरघायगरुयनिवतितसुदीहनी हारि- 
दूरमुच्चंतगंभी रधुगधुगंतसह',.. पडिपह-रुभंतजक्खरक्खसकुहंड- 
पिसायरुसियतज्जायउवसग्गसहस्ससंकुलं, बहुप्पाइयभूयं, विरचित 
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बलिहोमधुृवउवचारदिन्नरुधि रच्चणाक रणपयतजोगपययचरियं , 
परियंतजुगंतकालकप्पोवमं,दुरंतमहानईनईवइमहाभी मदरिसणिज्जं, 
दुरणुच्चरं,  विसमप्पदेसं, दुक्‍्खुत्तारं, दुरासयं, लवण- 
सलिलपुण्णं, असियसियसमुसियगेहि, (दच्छ) हत्यतरगेहि 
वाहणेहि अइवदत्ता समुहमज्झे हणंति, गंतूण जणस्स पोते ।॥ 
परदव्वहरा मरा णिरणुकंपा, निरवकंखा, गामानगर खेडकब्व- 
डमडंबदोणमुह-पट्टणासमणिगम-जणवए ते य धणसमिद्ध हणंति, 
थिरहियया य छिन्नलज्जा बंदिग्गाहगोग्गहे य गण्हुंति, दारुणमती 
निक्किवा (णिक्किया) णियं हरांति, छिंदंति गेहसंधि, निक्खि- 
त्ताणि य हरंति, धणधन्नदव्वजायाणि जणवयकुलाण णिग्षिणमती 
परस्स दव्वाहि जे अविरया । तहेव केद अदिस्तादारां 
गवेसमाणा कालाकालेसु संचरंता चियकापज्जलियसरस-दरदड्ढ- 
कड्डियकलेवरे रुहिरलित्ततयण-अखत-खातिय-पीतडाइणि-भमंत- 
भयंकरे, जंबुयक्खिक्खियंते, घृयकयघोरसदुदे, वेयालुट्टिय- 
निसुद्धस्‍हकहितपहसित-बीहणक .- निरभिरामे,  अतिदुब्भिगंध- 
बीभच्छदरिसणिज्जे, सुसाण - वण .- सुन्नधर . लेण - अंतरावण- 
गिरिकंदर - विसमसावयसमाकुलासु वसहीसु किलिस्संता, सोता- 
तवसोसियसरीरा, दड़्ढछच्छवी, निरयतिरियभवसंकडदुक्खसंभार" 
वेयणिज्जाणि पावकम्माणि संचिणंता, दुल्लहभक्खन्नपाणभोयणा, 
पिवासिया, झुझिया, किलंता, मंसकुणिमकंदमूल - जंकिचिकया- 
हारा, उव्विगा, उप्यपुया ( उस्सुया ) असरणा, अडबी- 
वास उवेति वालसतसंकणिज्जं । 

अयसकरा तक्‍करा भयंकरा कस हरामोत्ति अज्ज 
दव्व॑ इति सामत्थं करेंति गुज्स, बहुयस्स जणस्स कज्ज- 
.फैरणेसु विग्घकरा, मत्तपमत्तपसुत्तवीसत्यच्छिद्दघाती, बसण- 


श्डंध श्री प्रश्वव्याकरण सूच 


ब्युदएसु हरणबुद्धी, विगव्व रुहिरमहिया परेंति नरवतिमज्जाय- 
मतिक्कंता, . सज्जणजणदुगंछिआ, सकस्मेहि पावकम्मकारी, 
असुभपरिणया य दुक्खभागी, निच्चाइ(उ)लदुहमनिव्वुइमणा, 
इह लोके चेव किलिस्संता परदव्वहरा नरा वसणसयसमा- 
वण्णा ॥ सू० ११ ॥ 
संस्कृतच्छाया 

तत्युन: कुर्वन्ति चोयें. तस्करा: परद्रव्यहराश्छेकाः कृतकरण- 
लब्धलक्ष्याः साहसिका लघुस्वका अतिमहेच्छलोभग्रस्ता दर्दरापत्रीडका- 
(दर्वरोषपीड़का) शव गृद्धिका असिमरा। ऋणसंजका भग्नसन्धिका राजवृष्ट- 
कारिणश्व विषयनिक्षिप्त-(निर्शाटित) - लोकबाह्या उद्‌द्रोहक-ग्राभधातक- 
पुरघातक--पथ्थिधातकादीपकतो थे भेदा लघुहस्तसम्पयुक्ता छा तकराः खण्ड- 
रक्ष-सत्रीचो र-पुरुषधोर-सन्धिच्छेदाश्च प्रन्थिभेदक-परधनहरण-लोमावहारा 
(रा)-क्षेपिणाी, हृठकारका, निर्महक गृढ़चोरक-गोचोरकाइयचोरक- 
दासीचोराश्चेकतोरा आकर्षक-सम्प्रदायकावच्छिम्पषक सार्थघातक-बिल- 
कोली (चोरी) कारकशश्च निगँ्नहिविप्रलोपका बहुविधस्तेयहरणबुद्धयः, 
एतेडन्ये चेबमादय: परस्य द्रव्याद येईविरता: । विपुलबलपरिग्रहाश्च बहबो 
राजान: परधने गुदा: स्वके च द्रव्येउसंतुष्दा: परविषयानभिध्नन्ति, ते लुब्धा: 
परधनस्य कार्ये चतुरद्धभविभक्तबलसमग्रा निश्चितवरयोधपुद्धभद्धिताहम- 
हमिति दर्पितें: सेन्ये: सम्परिवृता: पद्म (पत्र)शकटसूचीचक्रसागरगरुड- 
व्यूह्राविक रनीकरास्तुणबन्तो४भिभूय हरन्ति परधनानि। अपरे रणशोर्षलब्ध- 
लक्ष्या: संग्रामेशतिपतन्ति, सनद्धबद्धपरिकरोत्पीड़ितचिह्नपट्टगृहीतायुध- 
प्रहरणा माढोबरवसंगुण्ठिता आविड्धजालिका: कवचकण्टकिता उरः- 
शिरोमुखबद्धकंठतृणहस्तपा सिकावरफलकर चितप्रकर सरभसख रचापक र क रा- 
डिछतसुनिशित - शरवर्घचटकरमुच्यमान - घनचण्डवेगधारानिपातमाग्गं+नेक- 
धनुर्मण्डलाग्र तन्धितोच्छ लितशक्तिकणकवामकरगृहोतखेटक निर्मलनिक्ृष्टल डू- 
प्रहरत्कुन्ततोमरचक्रगदापरशुमुशललाइल _-  शूललगुडभिण्डमालशब्बल- 
पट््‌टिसचलेध्टदुघणमोष्टिक घुदृगरवरपरिघयंत्र - अस्तरदुहणतुणकुवेणी- 
पोठकलितेलोप्रहरणचिकिचिकायमान_- क्षिप्यमाणविद्य वुज्ज्बलबि- 
रचिततमप्रभगभस्तले स्फुटप्रहरण महारणशंद्धभेरीवरतुर्य- 


तृतीय अध्ययन : जदत्तादान-आअव १३ 


प्रधुरपट्पटहाहृतनिनादगम्भो रनन्दितभ्रक्ष भितविपुलघोदे हयगज रथ- 
योधत्वरितप्रसृुतरजउद्धततमो<त्धकारबहुलि.._ कातरनरनयनहुदय“याकुल- 
करे विलुलितोत्कटबरसुकुटतिरीट, कुण्डलोड्दासाटोपिके प्रकटपता- 
कोच्छितध्वजये जयन्तीचामरचलच्छत्रान्धकारगम्भीोरे.. हयहेषित - हस्ति- 
गुलुगुलायित-रथघणघणायित - पदातिहरहरायितास्फोटितसहनादसेंटित- 
विधृष्टोत्कृष्टकष्ठगतशब्दभीमगर्जिति सहेलया (एंक्हेलया) हसद्रुष्यत्‌- 
कलकलाराबे अशुनितवदनरुद्न्‍, भीसदशनाघरोष्ठगाढ़वष्टे.. सत्प्रह- 
रणोद्यतकरे5मर्षवशतोब्ररक्तनिर्दारिताक्षे वेरहष्टिकद्धचेष्टित - त्रिवलो- 
कुटिल भ्रकुटिकृतललादे, वधपरिणतनर सहस्नरविक्रम विजम्भितबले । 
बल्गत्तुरगरथप्रधावितसमरभ्टापतितछेकलाघवप्रहारसाधितसमुच्छित- बाहु- 
युगलमुक्ताट्‌टहासपुत्कुर्बे दबोलबहुले, स्फुरत्फलकावरणगृहोतगजबर- 
प्राथ्यंमानहप्तमटखलपरस्परप्रलग्नयुद्धशवितविको शितवरासिरोषत्वरिता - 
भिमुसप्रहरच्छिननकरिकरव्यद्धितकरे, अपविड्धनिशुद्ध भिन्‍नस्फाटित- 
प्रगलितरुधरकृतभूसिकर्दमचिलिचिल्ल (प्रस्कललत्‌) - पथे, कुक्षिदारित- 
गलितलुठन्निर्भे लितान्त्रफुरफुरायमाणविकलमर्माहृत _- विकृतगाढ़दस- 
प्रहारमृच्छितलुठद्बि ह्ललविलापकरुणे, हययोधक्षमत्तु रगो ददाममत्त- 
कुंजर-परिशंकितजननिगुक्क छिन्तध्वज भग्नरथवरनष्टशिरःक रिकलेव रा की ण॑ - 
पतितप्रहरणविकोर्णाभरणभूमिभागे._ नृत्यत्कबन्धप्रचु रभयंक रवायसपरि- 
लोयमानगुद्धमण्डलश्नमच्छावान्धकारगंभोरे. जसुवसुधाविकस्पिता इज 
प्रत्यक्षपितृवनं परभरुद्रभयानक दवृष्प्रवेशतरकसभिपतन्ति संग्राससंकर्ट 
परधनमिच्छन्तः । अपरे पदातिचौरसंघाः. सेनापतिचोरवन्दप्रकर्ष- 
काश्चाटवी-देशदुर्गंवासिन. कालहरितरक्तपोतशुक्लानेकशतचिक्नपट्टबद्धा: 
परविषयानभिष्नन्ति । लुब्धा धनस्यथ कार्ये रस्नाकरसागरभुर्मो सहस्र- 
मालाकुलाकुलवितोयपोतकलकलायमानकलितं पातालसहल्वातवश- 
वेगसलिलोद्धमायमानो (उत्पाट्यसा नो ) रक रजोरजोउत्धकारं,. धरफेनप्रचुर- 
धवला5नव रतसमुत्यितादटहासं मार्तविक्षोस्थ - माणपानीयजलमालोल्पील- 
शोध्रमप च्र॒ समन्ततः क्षुभितलु लितचोक्षुस्पमाणप्रस्थलितचलितविपुललल- 
सक्रवाल - महानदीवेगत्वरितापूर्यभाणगम्भी रजिपुलावसंचपल अ्रमब्गुष्य- 
दुच्छ लट्प्रत्यवनिवृत्तपानो यप्रधावितलरप्रषप्रचण्ड-ब्याकूलित_ - सलिल- 
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स्फुटद्वीचिकल्लोलसंकुलं, सहामकर - मत्स्य - कच्छपोहा रग्राहुतिमि- 
सु सुमारश्वापदसमाहतसमुद्धावस्प्रघो रप्रचुर॑ कातरजनहृदयकम्पनं घोर- 
सारसन्तं महाभयं भयंकरं प्रतिभयं उतृत्रासनकमनर्वाक्‌पारं आकाशसिव 
निरवलम्बसौत्पातिकपवनात्यर्थनो वितो यु परितरज्भजहप्तातिवेग वेग चक्षु- 
पथमवास्तृण्वन्तं कुत्रचिद्गम्भो रविपुलगरजिततगु जितनिर्धातगुरक- 
निपतितसुदीर्ध निर्ह्लादीदूरश्रूयमाणगम्भी रधुगधुगा यम न-शब्द॑ प्रतिपथरन्धान 
(रभत्‌) यक्षराक्षसकृष्माण्डपिशाचरुषिततज्जातोपसगंसहस्नसंकुल बहुत्पा- 
तिकभूत॑ विरचितबलिहोम - धूपोपचारदत्तरुधिराचनाकरण प्रयतयोग- 
प्रथतचरितं, पर्यन्तयुगान्तकालकल्पोपम॑ दुरन्तमहानदोनदोपतिमहाभीम- 
वर्शनीयं दुरणुचरं विषमप्रवेशं दुःखोत्तारं दुराशयं (दुराश्रयं) लवणसलि- 
लपुणम्‌,अ सितसितसमुछितकर्दक्षतरक (हस्ततरकंः:) वाहुनेरतिपत्य समुद्रमध्ये 
घ्लन्ति गत्वा जनस्यथ पोतान्‌ परद्रव्यहरा नरा, निरनुकम्पा निरवकांक्षा 
ग्रामाक रनगरखेटकर्वटसडस्बद्ो गमुखपत्तनाश्रमनिगमजनपदान्‌ धन- 
समृठान्‌ ध्नन्ति, स्थिरहृदयाश्व छिन्नलज्जा: बंदीग्रह - गोग्रहांश्च 
गृह्न्ति दारुणमतयो निष्कृपा निज ध्नन्ति, छिन्दन्ति गेहसन्धिं, निक्षिप्तानि 
च हरन्ति धन-धान्यद्रव्यजातानि जनपदकुलानां निर्घणमतयः परस्य 
द्रव्येभ्यो येएविरताः । तथेव केचिदटत्तादानं गवेषयन्त कालाकालयों: सड-च- 
रन्तश्चितिकाप्रज्वलित - सरसदरवग्धकृष्टकलेवरे._ रुधिरलिप्तवदनाक्षत- 
खादितपीतडाकिनो - भ्रमद्भयंकरे खिखोयमानजम्बुके घृककृतधो रशब्दे, 
बेतालोत्थितनिशुदधकहकहा यमानप्रहसितभी षणनिर धिरासे._ अतिदुरभि- 
गन्धबीभत्सदर्शनीये. श्मशान-वन - शुन्यगृह-लयनान्तरापण - गिरिकन्दर- 
विषमश्वापदसमाकुलासु_ वत्तिष क्लिश्यन्त: शीतातपशोषितशरीरा 
वस्धच्छवयों * रयतियंगभवर्सकटदु.खसम्भारवेदनीयानि पापकर्माणि 
संचिन्वन्तोी दुलंभभक्ष्यान्रपानभोजना: पिपासिता बुभुक्षिता: क्लान्ताः 
सांसकुणपकंदमूलयत्किड्चत्कृताहारा उद्विग्ना उत्प्लुता (उत्पूता अथवा 
उत्सुका) अशरणा अटवोीवाससुपयन्ति व्यालशतशंकनीयम्‌। अयशस्करा- 
स्तस्करा भयंकरा' कस्य हरामोउ्य द्रव्यसिति सामथ्य कुर्वन्ति गुह्ा । 
बहुकस्य जनस्य कार्यकारणेष॒ विध्नकरा मत्तप्रमत्तप्रसुप्तविश्वस्त- 
छिद्रधातिनो व्यसनाम्युदयेषु हरणबुद्धयों वुका इब रुधिरेच्छव: परियान्त 
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नरपति-मर्यादामतिक्रान्ताः सज्जनजनजुगुप्सिता: स्वक्मंत्रि: पापकर्स- 
कारिणोउशुभपरिणताश्च दुःखभागिनो. नित्याविलदुः:खानिव्‌ त्तिमनसः 
इहलोक एवं क्लिश्यमाना. परद्रव्यहरा नरा ध्यसनशतसमापन्ना: ॥सु०११॥ 
पदार्थान्वय--[तं पुण) उस (चोरियं) चोरी को (तबकरा) चोरी करने के 
व्यसन वाले, (परदण्यहरा) दूसरे के द्रव्य का हरण करने वाले, (छेया) चालाक या 
चौर्यक्लानिपुण, (कयकरणलद्धलक्खा) कई बार चोरियाँ करने से जो अपने लक्ष्य 
को पा चुके हैं, घोरी में अभ्यस्त होने से जो कई मौके पा चुके हैं, (साहसिया) पर्याप्त 
साहस- हिम्मत कर सकने वाले, बुलंद होंसले वाले, (लहस्सगा) तुच्छ आत्मा, (अति 
महिच्छलोभगच्छा) बहुत बडो महस्वाकांक्षा होने के कारण लोभ में फंसे हुए, (बहर- 
ओबीलका) वाणी के चातुर्य से अपने स्वरूप को छिपाने वाले अथवा वागाडम्बर से 
दूसरों को लज्जित करने वाले, (4) और (गेहिया) दूसरों के धन माल पर ग्रद्ध-आसक्त 
(अहिमरा) सामने से सीधा प्रहार करने वाले, (अणभंजक) लिये हुए कर्ज को न 
चुकाने वाले, (भग्गसंधिया) विवाद होने पर को हुई संधि या प्रतिशा को तोड़ने वाले 
(य) और (रायबुट्रक/री) खजाना आदि लूट कर राजा का अनिष्ट करने व।ले, (विसय- 
निच्छृहलोकबज्ज्ञा) देशनिकाला विये जाने के कारण जनता (लोगों) द्वारा बहिष्छृत 
(उद्दोहक-गामधघायग-पुरधायक-पयधायग-आली वग-तित्थभेया) वन आदि को जलाने 
बाले या उपद्रय (इंगा आदि) फरने वाले, प्राम-घातक, नगरघातक, राहगीरों को 
लूटने दाले, घर आदि जला देने वाले, तीर्थयात्रियों को लूटने मारने वाले, (लहुह॒त्थ- 
सपउत्ता) हाथ को चालाकी का प्रयोग करने वाले, (झुइकरा) झुआरी, (खंडरक्खत्यि- 
चोर-पुरिसचोर-संधिच्छेया) चुंगी या कर वसूल करने थाले करमंचारी, या कोतवाल, 
सन्नी को चुराने वाले या स्त्री से धन लूटने बाले अथवा स्त्री का रुप घना कर चोरी 
करने वाले, पुरुषों या बालकों का अपहरण करके ले जाने वाले या बच्चों को उठाने 
बाले, सेंध लगाने में चतुर, (गंथिभेदग-परधनहरणलोमाबहारा) गंठकटे, गिरहकट, 
पराये धन का हरण फरने वाले, कुछ हाथ न लगने के कारण प्राणहरण करने वाले, 
वशीकरण विद्या आदि का प्रयोग करके लूटने वाले, (अक्खेबी) एकदम झपट कर लूटने 
वाले (हडकारका) जबरन ह॒ठपूर्वक लूट लेने वाले, (निम्महृग-गृढ़चोरक-गोचोरक- 
अस्सचोरक-दासीचोरा थ) निरन्तर सता कर--कुच्नल कर लूटने वाले, गुप्तचोर, माय 
बैल आदि के चोर, घोड़ों के चोर, ओर दासोचोर, (एकचोरा) अकेले हो घोरी 
करने वाले, (ओकड्ठसंपदायकउ च्छिंपकसत्यधातकबिलकोलोकारका) धोरों को दूसरों 
के घरों में बुला कर चोरी करवाने वाले, अथवा घरों से गहने निकलवाने वाले, 
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ओरों को भोजनादि देने वाले, छिप कर चोरो करने वाले, सार्थवाहों, बनजारों को 
खूटने वले,लोगों को स्लसम में डाल कर विश्वासोत्पादक (मैं ढुगुना सोना बना दूंगा 
आदि) बदन बोलकर ठगने बाले; (4) और (निग्गाहुकारका) सरकार के द्वारा बंदी बनाए 
हुए लोगों में से जेल से छूट कर चोरों करने वाले, अथवा लोगों को पकड़ कर ले जाने 
बाले, ( विष्पलु पका) तस्करव्यापार करने वाले या व्यवसाय में बेईमानों करके लूटने 
वाले; (बहुविहुतेणिक्ककरणबुद्धो) जिनको बुद्धि रात-दिन अनेक प्रकार से चोरों करते 
में ही लगी हुई होतो है, वे ही जोरी (करेंति) करते हैं । 

(एते) ये (4) और (एवसादी) इसी प्रकार के (अन्ने) अन्य लोग भी चोरी 
(करेंति) करते हैं, (जे) जो (परल्स दव्बाहि अविरया) दूसरे के द्रव्यों से--पर द्रव्य के 
लोभ से विरत नहीं हैँ---निवत्त नहीं हैं। (५) और (विपुलबलपरिग्गहा) विपुल बल या 
सेन्‍्य और परिग्रह--धन या परिवार वाले (बहबे) बहुत से (रायाणो) राजा लोग, जो 
(परधणम्मि) पराये घन में (गिद्धा) आसक्त होते हैं, (सए दव्बे य असंतुद्दा) अपने 
द्रव्य में असंतुष्ट हुए (परविसए) दूसरे देशों पर (अभिहणंति) चढ़ाई करते हैं (ते) वे 
(लुद्धा) लोभी (परघधणस्स कज्जे) परधन को हथियाने के लिए (चठरंगविभत्तबल- 
समग्गा) अपनी सारी सेना को चार अंगों में बांट देते हैं---रथ, गज, अश्व और पेदल 
इन चारों सें फोज को विभक्त कर देते हैं। (निष्छियवरजोहजुद्धसद्ियअहमह- 
मितिदप्पिएहि) पक्के निश्चय वाले अच्छे योद्धाओं के साथ य्रुद्ध करने भें आत्म- 
विश्वास वाले, में पहले लड़ गा, में पहले लड़ गा--इस प्रकार के गर्व से भरे हुए, 
(सेन्‍्नेहि) पेदल सेनिकों से (संपरिबुडा) घिरे हुए (पडमपत्तसगड़सुईचक्कसागर- 
गरुलवृहातिएहि) कमलपत्राकार, शकट--बलगाड़ी के आकार, सुई के आकार, चक्रा- 
कार, ससुद्राकार, गरुड़ाकार इत्यादि व्यूहरचनाओं (मो्ों) बाली (अगिर्एाह) अपनी 
सेनाओं द्वारा (उत्थरंता) दूसरों को सेनाओं को आज्छाबित करते हुए-- 
अपनी विशाल फौज से विपक्ष की सेनाओं पर छा कर, (अभिभूय) उन्हें पराजित 
करके--हरा कर, (परधणाई) दूसरों की धन-सम्पत्ति को, (हरंति) लूड लेते हैं । 
(अवरे) दूसरे (रणसीसलद्धलक्खा) युद्ध के मंदानों में अप्निम पंक्ति में लड़ कर,जिन्होंने 
फतह पाई है, दे (सन्‍्नद्धवद्ध-परियर-उप्पीलियचिधपट्टगहियाउहपहरणा) कमर कले 
हुए तथा कवच पहने हुए एवं विशेष प्रकार के लिह्ृपट्ट--परिचयसूचक बिल्ले मस्तक 
पर मजबूतो से बांधे हुए, कंधों पर और हाथों में अस्त-शस्त्र लिए हुए, (माठ्िवरवस्स 
गु डिया) शस्त्रास्‍्त्रो के प्रहार से बचने के लिये हाल, ओर उत्तम कवच्न चारों ओर हके 
हुए (आविद्धजालिका) लोहे को जालो पहने हुए (कवयकंकडडया) कबचों पर लोहे के 
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कांटे लगाए हुए (उरसिरसुहबद्ध - कंठतोण - माइतवरफलकरलित - पहकर सरहस- 
खरचावकरकरंछियसुनिसितसरवरिसचडकरसुमंतधणचंडवेगधारानिवायमर्गे).. बक्षः 
स्थल के साथ ऊध्यंमुद्ी बाणों की तृणीर--बाणों की थेलो--भाथा कंठ में बांध 
हुए, हाथ में पाश-शस्त्र और ढाल लिये हुए, सेन्यसभृह को रणोचित रचना 
किये हुए, कठोर धनुष को सहर्ष हाथ में लिए हुए, हाथों से जांच कर को 
हुई बाणों को प्रचंड वेग से बरसतों हुई मूसलधार वर्षा के गिरने ते जहां 
मार्ग भर गये हैं, उस संग्राम में (अणेगधणु - मंडलग्ग - संधित - उच्छलिय- 
सत्ति - कणग - वामकरगहियलेडग - निम्मलनिक्किटुखग्ग - पहरंत कोंत - तोमर- 
श्रक्‍क - गया - परसु - मुसल - लांगल- सूल - लडल - भिडमाल-सब्बल-पट्टिस-अस्भेट्ठ- 
दुघण-मोट्रिय - मोग्गर - वरफलिहजंत-पत्थर-दुह्ण-तोण-कुवेणी-पीडकलिय- ईलोपहरण- 
सिलिसिलिमिलंत-खिप्पंत-विज्जुज्जलविरचितसमप्पहणलसतले) अमेक धनुषों, दुधारी 
तलवारो, फंकने के लिए निकालो तथा उछालो हुई जिशुलों, बाण, बांये हाथों में 
पकड़ी हुई ढालो, म्यान से निकाली हुई चमचमातो हुई तलवारों, प्रहार करते हुए 
भालो, तोमर नामफ बाण, चक्र, गदाएं, कुल्हाड़ों, मुशल, हल, शुल, लाठियों, भिड- 
साल, शब्बल (लोहे के बललमों),पट्टिस नामक शस्त्र, चमड़े में बंधे हुए पत्थर-गिलोल, 
दरुघण (सौड़े भाले), मुट्ठी में आ जाने वाले विशेष पत्थर के शस्त्र, सुद्गर, प्रबल 
आगल, गोफण (यंत्र में बंधे हुए पत्थर), दृहण (कर), वाणों के साथों, कुवेणियाँ- 
नालीदार बाण और आसन नामक शस्त्रों से सुसज्जित तथा दुधारी चमकती तलवारों 
और चमचमाते प्रहरणों (शस्त्रों) के आकाश में फेंकने से आकाशतल बिजलो के 
समान उज्ज्वल प्रभ्ना वाला हो जाता है। (फुडपहरणे) उस संग्राम में प्रकट---स्पष्ड 
शस्त्रप्रहार होता है, और (महारणसंखभेरिवरतुर-पठरपड्पडहाहयणिणायगंभीर-णंदित 
पक्खुभियविपुलघोसे) महायुद्ध में बजाये जाने वाले शंखों, भेरियों, उत्तम बाजों, 
अत्यन्त स्पष्ट आवाज याले ढोलों के बजने की गंभोर »विनि से आनन्वित यीरों और 
कंपित व क्षुब्ध कायरों का बहुत जोर से हो हल्ला होता है। (हयगयरहजोहुतुरित- 
पसरितरयुद्धततमंधकार-बहुले) घोड़े, हाथी, रथ और पंदल योद्धाओं के फुर्तो से 
चलने से चारों तरफ फंली हुई धूलरूपी घने अंधरे से व्याप्त उस युद्ध में, (कातरनर- 
नयणहिययवाउसकरे) कायरजनों को आँखों और हुदय को व्याकुल करने वाले; 
(विलुलियउ क्कडयरसउड़-तिरीडकू इलोडदाम-डोजिए) ढोले होने के कारण इधर- 
उधर हिलते हुए ऊंचे सुकुठों, तीन शिखरों (सेहरों) वाले धुकुटों (वाजों), कुण्डलों 
तथा नक्षत्रनामक आभूषणों को वहाँ अत्यन्त जगमगाहुट होती है, (पायडपडाग-उसिय 
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उल्यय-वेजयंति-चल-धामर-चलंतछतत ध कारगंभीरे) साफ विलाई देने वाली पताकाओं, 


बहुत ऊंची बांधी हुई ध्वजाओं, विजयसूचक वेजयन्ती पताकाओं तथा चलायमान 
संबरों, और छातों से किये गए अन्धकार के फारण गस्‍्भोर; (हय्हेसिय-ह॒त्यिगुलगुला- 
इय-रह॒धणघणाइय-पाइक्कह रहराइय-अप्फी डिय-सोहनाय-छेलिय-विधुट टुक्‍्कुटू-कठ गयसद्‌ 
भोमगज्जिए) घोड़ो के हिनहिनाने से, हाथियों से चिघाड़ने से,रथो को घनघनाहद से, 
प्यादों के हर-हर शब्द करने से, तालियों की गड़गड़ाहूट से, सिहुनाद करने से, सीटो 
की तरह की आवाज करने से,जोर-जोर से चिललानसे,जोर से खिलखिला कर हंसने से, 
और एक साथ हजारो कंठो की ध्वनि से जहां भयंकर गर्जनाएँ होती है; (सयराह-हसंत- 
रुसंत-कलकलरवे) जिसमें एक साथ हंसने और रोने या कष्ट होने का शोरशराबा 
कलकल शब्ब होता है, (आसूणिय-बयण रुहे) बोच-बोच मे जो आसुओं के साथ मु ह्‌ 
फुला कर बोलने से रोड हो जाता है, (भोसदसणाधरोट्टगाढदट्टसप्पहरणुज्जयकरे) 
जिसमें भयावने दांतों से होठों को जोर से काटने वाले योड्धाओ के हाथ अचूक प्रहार 
करने में उद्यत हैं, (अमरिसवसतिव्व-रत्त-निद्दारितच्छे) रोष से उन योद्धाओं की आँखें 
लाल और तरेर रही हैं, (बेरविद्ठफुद्धचिट्रियतिवलोकुडिलभिड डोकयनिलाडे) 
बेरदृष्टि के कारण कऋ्रढ़् चेष्टाओं से उनकी भौहें तनो हुई होने से ललाठ पर 
तोन सल पड़े हुए हैं, (बहपरिणय-नरसहस्स-विक्कम-वियंभियबले) मारकाट में लगे 
हुए हजारों मनुष्यों के पराक्रम को देख कर जिस युद्ध में सेनाओ में पोरुष बढ़ रहा है, 
(बग्गंत - तुरग- रह- पहावित- समर- भड- आवडिय- छेय- लाधव - पहार-पसाधित - 
समुस्सिय (सविय) - बाहुज्बलसुक्कट्टहास - प्रुक्कंत - बोलबहुले) हिनहिनाते 
हुए घोड़ों ओर रथो से दोड़ते हुए समरभट यानी योद्धा तथा शस्त्रास्त्र चलाने 
में दक्ष और हस्तलाघव, प्रहार आदि सें सर्थे हुए सेनिक जिसमें हष से 
दोनों भुजाएँ ऊंची उठाएं, खिलखिला कर ठहाका मार कर हंस रहे हैं, किल- 
कारियां कर रहे हैं, (फुरफलगावरण - गहिय - गयबर - पत्थित - दरिय - भड- 
खल-परोप्पर-पलरग-जुद्ध- गव्वित- विउसित- वरासि-रोस- तुरिय-अभिसुह-पहुरंत-छिन्न 
करिकर-विभंगितकरे) चमकतो हुई ढालें और कवच धारण किये हुए मस्त हाथियों 
पर चढ़ कर रवाना हुए भट शत्र्‌ओं के भटों के साथ परस्पर युद्ध में संलग्न हैं, तथा 
युद्धकला में प्रवोणता के कारण घमंडो योद्धा जिसमें अपनो-अपनो तलवारें स्यान सें 
से निफाल कर फुतों से परस्पर रोषपूर्वक प्रहार कर रहे हैं और हाथियों की सूडें 
काट रहे हैं, जिससे उनके भो हाथ कट रहे हैं, (अबइद्ध-निरद्ध-भिन्न-फालिय-पगलिय- 
इहिर कत-मूलिकदटल-चिलिचिल्ल-पहे) जहाँ पर मुद्ूगर आदि से सारे गये, बुरी तरह 
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से काटे गए या फाड़े गए हाथी आदि पशुओं या मनुष्यों के जमीन पर बहते हुए 
खून के कोचडू से रास्ते लथपथ हो रहे हैं, (कुष्छि-दालिय-गलिय-रलंत-निरभेलितंत- 
फुयफुरंत-विगल-सम्माहय-विकय - गाढविश्नपहार-सुण्छित-रलंत - बेंसल-विलाव-कलुणे) 
पेट फट जाने से भूमि पर लुढ़कतों हुई एवं बाहर निकलती हुई आतों से खून बहू 
रहा है ; एवं तड़फड़ाते हुए, व्याकुल, सर्सस्थान पर चोट खाए हुए, बुरी तरह से 
कटे हुए, भारो चोट खाने से बेहोश हुए एवं इधर-उधर लुढ़कते हुए विद्धुल भनुष्यों 
के बिलाप से जो युद्रभूमि करुण हो रही है, (हयजोह-समंत-तुरग-उद्दाम-मत्त-कु जर,- 
परिसंकितजण-निव्युक छिन्नधय-भरगरहुवर - नटुसिर - करिकलेवराकिन्न-पतितपहरण * 
विकिन्नाभरणभूमिभागे) जिस युद्ध में मारे गये योद्धाओं के भटकते हुए घोड़े, मतवाले 
हाथी और भयभीत मनुष्य, भूल से कटी हुई ध्वजाओं वाले दटे हुए रथ, सिरकटे 
हाथियों के कलेबर, नष्ट हुए हथियार ओर बिखरे हुए गहने युद्धभूमि के एक 
हिस्से में पड़ें हैं, (नज्जंतकबंध - पउर - सयंकर - बायस-परिलेंत-गिद्ध-मंडल-भमंत- 
छायंधकारगंभीरे) नाते हुए बहुत से धड़ों पर कौए और गिद्ध मंडरा रहे 
हैं। वे जब झूंड के झूंड घूमते हैं तो उनको छाया के अखकार से जो 
गंभोर हो रहा है, ऐसे (संगामंभि) युद्ध में (अतिवयंति) थे स्वयं प्रवेश करते हैं, 
केवल सेना को ही नहों लड़ाते । (वसुवसुहाविकंपितव्य) देव (लोक) और पृथ्थी को 
मानो कंपाते हुए (परधर्ण महता) पराये धन को चाहने वाले राजा लोग, (पञ्यक्ख- 
पिउयणं) साक्षात्‌ मरघट के समान, (परमरुदयोहणगं) अत्यन्त रोद होने के कारण 
भयावने, (दुष्पवेसतरगं) अत्यन्त कठिनाई से प्रवेश करने योग्य, (संगामसंकर्ड) 
संग्राम रूपी संकट में या गहन वन में (अभिवयति) जल कर--आगे हो कर प्रवेश 
करते हैं । 

है (अबरे) दूसरे (पाइक्कचोरसंघा) पेदल चोरों के दल (व) और (सेजावति.- 
चोरवंदपागड्डिका) चोरों के दल के प्रव्तक सेनापति, 'अडबोदेसदुग्गबासो) धम्य- 
प्रदेशों के खोहू, गुफा,बोहड़ आदि तथा जलोय एवं स्थलोय दुर्गम स्थानों में निवास करते 
हैं. (कालहरितरत्तपीतसुक्किल्लअणेगसर्याचिधपटटूबद्धा) काले, हरे, लाल, पीले, सफेद 
भादि सेकड़ों रंग बिरंगे चिह्ृपट्ट--बिल्ले या अपरास आधे हुए, (परविसए) दूसरे 
वेशों-परदेशों पर (अभिहणंति) धावा थोल देते हैं, (किसके लिए ?) (जुदा) लुब्ध 
-जालची बन कर (धणस्स कण्जे) धन के लिए (रमणायरसागरं) रत्मों के खजाने 
बाले समुद्र पर (चढ़ाई करते हैं) (कंसा समुद्र ?) (उम्मोसहस्समालाउलाकुल- 
वितोयपोतकलकलेंतकलियं) हजारों जहुरों को मालाओं से व्याप्त तथा पेयजल के अभाव 
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में जहाज के व्याकुल मनुष्यों के कलकल से युक्त, (पायालसहस्सवायवसवेगसलिल- 
उद्धममाणदश-रयरयंधकारं) हजारों पातालकलशों को हवा के कारण तेजी से ऊपर 
उछलते हुए जलकणों को रज से अन्धकारमय, (वरफेण-पउर-धवल-पुलंपुल-समुट्ठिय- 
टरृहासं) निरन्तर प्रचुरमात्रा में उठते वाला सफेद फेन ही जिसका अट्टहास है, 
(सार्य-विच्छुभमाण-पाणिय-जलमालु-प्पोलहु लियं) जहाँ हवा के थपेड़ों से पानो क्षुब्ध 
हो रहा है, और जलकल्लोलसमूह भी अत्यन्त वेगवान हो रहे हैं। (अबि य) तथा 
(संमंतओ खुभिय-लुलिय-लोलुब्भभाण-पक्‍्खलियचलिय-विपुलललचक्कवाल-सहानईथेग- 
हुरिय आपूरमाण-गंभीर-विपुल - आवत्त-चबल-भमसाण - गुप्पमाणुज्चलंत-पच्चोणियत्त 
पाणिय-पधाविय-खर-फरुस-पत्ंड - वाउलिय-सलिल - फुट्ट त-बीह-कलोलसंकुल) चारों 
ओर की तुफानी हवाओं से क्षोघ्ित, किनारे पर टकराते हुए जलसमूह से या 
मगरमगच्छ आदि जलजन्तुओं से अत्यन्त चंचल बने हुए, (समुद्र के) बोच सें निकले 
हुए पर्वत आदि से टकराते ब बहते हुए विपुल अथाहू जलसमृह से थुक्त तथा गंगा 
आदि महानदियों के बेग से शीत्र लवालब भर जाने वाला है एवं गहरे अथाह 
भेवरों में चपलतापूर्वक ध्रमण करते, व्याकुल होते, उछलते और नोचे गिरते 
जलसमूह या जलजच्तुओ का जिसमें निवास हे तथा वेगवान्‌ एबं अतिकठोर प्रचण्ड क्ष ब्ध 
पालो में से उठतो हुई लहरो रूप किल्लोलों से जो व्याप्त है। (महासगर-कच्छभो- 
हार-गाहुतिमिसु सुमार-सावय-समाहुय-समरुद्धायमाणकपुरधोरपउरं). बड़े-बड़े. सगर- 
मच्छों, कछुओं, ओहार नामक जलजन्तुओं, ओर घड़ियालों (ग्राह), बड़ी मछलियों 
(तिमि), सु सुमार और श्वापद नामक जलजन्तु - विशेषों के परस्पर टकराने और 
एक दूसरे को निगलने के लिए दौड़ने से जो अतीबव घोर बना हुआ है, (कायर- 
जणहिययकंपण ) कायर लोगों के हृदय को कंपाने वाला है, (मह-भय) भमहाभयानक 
(सयंकरं) भय पैदा करने वाला, (प्रतिभयं) प्रतिक्षण भयप्रद, (उत्तासणकं) अत्यम्त 
उद्वेग (घबराहट) पेदा करने वाला (अगोरपार) जिसके आरपार का कोई पता नहीं, 
(आगासं चेव निरवलंबं) और जो आकाश के समान आलंबनरहित है, (उष्पाइय- 
पवण-धणित-नोल्लिय - उवरवरितरंगदरिय - अतिवेग-चक्लुपहमुच्छरंत) उत्पातजनित 
वायु से अत्यन्त प्रेरित---चलाई हुई एक के बाद दूसरी गर्व से हठलाती हुई लहरों 
के अतिवेग-- तेजी से वृष्टिपय--अआंखों के रास्ते को ढक देने बाला (कत्यइ) कहीं पर, 
(गंभोर-विपुल-गज्जिय-गु जिय-निधाय-गरुय-निवतित-सुदी ह-निहारि-दूर-सुच्यंत-ंभीर- 
पुग-घुगतसह ) गंभोर और विधुल गजंना से गूजती हुई, आकाश में व्यन्तरकृत 
महाध्वनि के समान तथा उससे उत्पन्न व दूर सुनाई देने वाली प्रतिध्वनि के समान 
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रंभीर और ध॒ग्‌ धुग्‌ करती हुई आवाज जहाँ पर हो रही है, (पड़िपह-दर्भत-जक्ख- 
शक्‍खस-कुहुंड-पिसाय-रुसिय-तज्जाय-उवसग्मसहस्ससंकुल) जो प्रत्येक रास्ते में दकावट 
डालने वाले यक्ष, राक्षस, कुष्साष्ड और पिशाचजातोय कुपित हुए व्यम्तरवेयों 
हारा जनित हजारों उपसगों से व्याप्त है (बहुप्पाइयभ यं) बहुत से उत्पातों - उपग्रयों 
से भरा हुआ है, (विरचितवलिहोमधृवउबचार-विश्व-रधिर-ज्यणाकरण-पयतजोग- 
पययचरियं) जो अलि, होम और धूप दे कर को गई देवता को पूजा तथा रुधिर वे 
कर को हुई अर्चना करने में प्रयत्नशोल सामुद्रिक व्यापार में रत जहाजी 
व्यापारियों से सेवित है, (परियंत-जुग्गंतकाल-कप्पोवर्म) अस्तिम-युग (कलिकाल) के अन्त 
पानी प्रलयकाल के कल्प के तुल्य (दुरंतं) जिसका अन्त पाना कठिन है, (सहानई- 
नईवइ-सहाभोस-दरिसणिज्ज) गंगा आबि सहानदियों का नदोपति (समुद्र), जो अति 
बिकराल दिखाई देता है, (दुरणच्चरं) जो कठिनाई से सेवित किया जा सकता है, 
(विसमप्पवेस) नमकीन पानी से लबालबम भरे होने से जिस में प्रवेश करना कठिन 
है ; (डुक्खुलार) जिसको पार करना बड़ा कठिन है, (डुरासयं) जिसका आश्रय 
लेना दुष्कर है, (लवणसलिलपुण्णं) खारे पानी से परिपूर्ण, (रमणायरसागरं) ऐसे 
रत्नों के आकर स्वरूप समुद्र में (असिय-सिय-समूसियगेहि) ऊँचे किए हुए काले और 
सफेद झंडों से युक्त (दच्छ-हत्थ तरकेहि वाहणेहि) अतिशी प्रगामी अथवा लेज पतवारों 
वाले जहाजों द्वारा (अह्यइत्ता) आक्रमण करके (समुद्ठमण्े) समुद्र के मध्य में (गंतृण) 
जा कर (जणस्स) सामुब्रिक-व्यापारियों के (पोते) जहाजों को (हुणंति) नष्ट करते हैं । 

(परदव्यहरा) परव्रव्य का हरण करने वाले, (निरणुकंपा) नि्दंय, (निरवयक्खा) 
परलोक की परवाह न करने वाले (धणसमिद्ध ) धन से समृद्ध (गासागर-नगर-लेड- 
कब्बड-दोणमुह-पट्टणा-सस-णिगस-जणवते-) गाँवों, छामों, नगरों, खेड़ों (धूल के कोट 
वाले छोटे गांव), कर्बटो (कस्बो),मडम्बों (चार योजन के अन्तर्गत गाँषों से घिरे हुए), 
पसनो (विशाल मगरो), ब्रोणमुख (बंदरगाह के समीप का नगर जहाँ स्थलसार्ग और 
जलसार्ग दोनों हो), तापस आदि के आशभ्रमों, निगमों (व्यापारोमंडी), जनपदों--देशों 
को (हणंति) नष्ट कर देते हैं। (५) और ये (गबिरहियया) मजबूत-पक्‍्के दिल 
वाले अथवा स्थिरहित यानो निहितस्वार्थोी, (छिन्नलक्जा) निलेज्ज लोग (बंबिरगा- 
हुगोग्गहे) सनुष्यों को बंदी वना कर या गाय आदि को पकड़ कर (गिर्ूंति) ले जाते 
हैं। (दारुणमतो) कठोर बुद्धि वाले, (णिक्किवा) निर्देय अथवा (णिविकया) लिकस्से 
लोग (णियं) अपना अथवा अपनों का (हणंति) घात करते हैं (५) तथा (गेहसोध) धर 
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को संधि को (छिदंति) तोड़ते हैं यानी सेंध लगाते हैं (५) और जो (परस्स) दूसरे 
के, (व्वाहि) द्रव्यो से (अविरया) अविरत-निबुत्त नहों हैं, वे (निग्घिणमतोी) बया- 
हीन बरुद्धिवाले, (जणवयकुलाणं) देशवासी लोगों के घरो में, (निष्छत्ताणि) रखे हुए, 
(घणधष्नदष्वजायाणि) धन, धान्य और अन्य ब्रव्यसमूह को (हरंति) चुराते हैं । 
(तहेब) इसी प्रकार, (केई) कितने ही, (अदिश्नादाणं) चोरों को (गवेसमाणा) खोज 
करते हुए (कालाकालेदु) समय-असमय में (संचरता) घूमते हुए (चियका-पज्जलिय- 
सरस-दरदड्ढ कड्डिय-कलेवरे) जहाँ चिताओं मे जलतो हुई, रुधिरादि से धुक्त, थोड़ी 
जली हुई व खोंची हुई लाशें पड़ी हैं, (रहिरलित्त-वयण-अखत-खातिय-पीतडाइणी- 
समंत-भयंकरे) तथा खून से लयपथ मृतशरीरो को पुरा खाने और खून पो लेने के 
बाद घूमती हुई डाकिनियों से जो अतीव भयकर हो रहा है, (जबुयलिक्खियंते) जहाँ 
गीदड़ खीं खीं आवाज कर रहे है, (घृयकपधोरसह ) जहाँ उल्लू भयकर आवाज कर 
रहे हैं, (वियालुटिदय - निसुद्ध - कह - कहित-पहलित-बीहुणक-निरमिरासे) भ्रयकर 
विद्रूप पिशाचों द्वारा ठहाका भार कर हसने से जो अत्यन्त भयावना और 
अरमणीय हो रहा है, (अतिदुब्भिगध-बोभच्छदर्रिसणिज्जे) अत्यन्त बदबृदार और 
घिनौना होने से देखने में डरावने (सुसाणे) श्मशान में तथा (वण-सुन्नधर-लेण- 
अंतरावण-गिरिकंदर-विसम-सावय-समाकुलासु) वन में, सूने घरो, में मार्ग पर बलो 
हुई दूकानो, पर्वतो को गुफाओं, ऊबड़खाबड़ जगहो तथा सिह आदि हिसक जानवरो-से 
घिरी हुई (बसतोसु) जगहो मे राजदण्ड आदि से बचने के लिए, (किलिस्सता) क्लेश 
पाते हुए भटकते हैं, (सीतातपसोसियसरीरा) उनके शरीर की चमड़ी ठड और गर्मा से 
सूख जातो है, (दडढच्छवी) वह रूखी हो कर जल जाती है, (निरयतिरियभवसकड़-दुक्ख- 
संभार वेबणिज्जाणि पावकम्माणि संचिणता) जिनसे नरक और तियंउ्च की भवपरम्पराओ 
में सतत दुःखो को भोगना पड़ता है,ऐसे पापक्ृर्मो का संचय करते है (दुल्लह-भक्खब-पाण- 
भोयणा) उन्हें चोरी का दुष्कर्म करते हुए मोदक आवि भक्ष्य पदार्थों,चाबल, गेहूँ आदि 
अनाजो, दूध आदि पेयपदार्थों का भोजन मिलना दुलंभ होता है (पिवासिया) प्यासे, 
(धुंझिया) भूखे, (किलता) थके हुए (मस-कुणिम-कद-मूल-जंकिचिय-कंयाहारा) मांस, 
मृत शरोर, कंद, मूल या जो भो चीज मिल जाय उसी को उन्हे खाना पड़ता है, 
(उब्विग्गा) रातदिन उहठिग्न-भयभीत-रहते हैं, (उप्पुया) ये एक स्थान से दूसरे 
स्थान पर दोड़ते-भागते रहते हैं अथवा (उस्सुया) हर समय उत्सुक याने चोकन्न 
बला जाज पट का उन्हे टिकने को शरण नहों मिलतो, अतएवं (बालसत- 

४ कारण हरदम शंकाजनक (अडबोबासं उर्वेति) अटवोी भें 
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रहने के लिए पहुँचते हैं। वे (अयसकरा) अपने को व अपने कुल को बदनाम कर मे वाले, 
(भयंकरा तकक्‍करा) भयंकर चोर, (अज्ज कस्स वव्वं हरामोत्ति सामत्यं करेंति गुज्झं) 
शुप्त मंत्रणा करते हैं कि आज किसका यथा किसके यहां द्रध्य-धन चुराएँ ? (बहुयस्‍्स 
फज्जकरणेसु विग्धकरा) वे बहुत-से लोगो के कर्तव्यों और कार्यों में विध्न डालते हैं, 
(मत्त-प्पमत्त-पसुत्त-वोसत्यथछिहृघाती) बे नशे में पड़े हुए, लापरवाह, सोये हुए और 
विश्वस्त लोगों का मौका पा कर घात करते हैं, (बसणाब्भुवएसु हरणबुद्धी) बुब्यंसनों 
या आफतों या उत्सवों--खुशी के सौकों पर उनकी बुढि में लोरी को भावना 
जागती है, (विगव्व रहिरमहिया परेंति) वे भंड़ियों को तरह खून पोने को लालता 
से युक्त हो कर चारों ओर भटकते रहते हैं, वे (नरबतिमज्जायं अतिक्‍कंता) राजा के 
बनाए हुए सरकारी कानूनों की मर्यादा का उल्लंघन करते हैं, (सम्जणजण-दुगु छिया) 
सज्जन लोगों को घृणा के पात्र, (सफम्मेहि) अपने दृष्कमों के कारण (पावकम्मकारी) 
पापकर्म करने वाले (असुभपरिणया) अशुभ परिणामों से युक्त (य) तथा (दुक्खभागी) 
दुःख के भागी, (निच्चाइलवृहसनिव्वुइसमणा) सदा सलिन, वृःखयुक्त एवं अशान्त सन 
बाले (परधणहरा) दूसरों के धन का हरण करने वाले थे (नरा) मनुष्य (इह लोके ) 
इस लोक में (चेव) ही (बसणसयसमावण्णा) संकड़ो संकटों से घिरे हुए (किलिस्संता) 
क्लेश पाते हैं ॥॥ सू० ११ ॥ 

मूलार्थ- चोरी करने के स्वभाव वाले, पराये धन का हरण 
करने वाले, चौयंकलानिपुण, कई बार चोरियां करने से अपने लक्ष्य 
को पाये हुए, पर्याप्त साहस करने वाले, तुच्छ आत्मा, बड़ी महत्वाकांक्षा 
होने के कारण अत्यन्त लोभ मे फंसे हुए, वाणी के चातुर्य से अपने स्वरूप को 
छिपाने घाले अथवा वागाडम्बर से दूसरो को भ्रमित करने वाले, दूसरों के 
घनमाल पर अत्यन्त आसक्त सामने से सीधा प्रहार करने वाले, लिए हुए 
कर्ज को नही चुकाने वाले, विवाद होने पर की हुई संधि या प्रतिज्ञा को भग 
करने वाले, खजाना आदि लूट कर राजा का अनिष्ट करने वाले, देशनिकाला 
दिए जाने के कारण जाति या समाज द्वारा बहिष्कृत, वन आदि में आग 
लगाने वाले या दंगा उपद्रव आदि करने वाले, गाँवों का सफाया करने वाले, 
नगरों के घातक, पथिकों को लूटने वाले, घर आदि जला देने वाले, तीर्थ- 
यात्रियों को लुटने-मारने वाले, हाथ को चालाको का प्रयोग करने वाले, 
जुआ खेलने वाले, चुगी या कर वसूल करने वाले, कमंचारी या कोतवाल, 
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स्‍त्री का हरण करने वाले या स्त्रियो से धन लूटने वाले अथवा स्त्री का रूप 
बनाकर चोरी करने वाले, पुरुषो या बालकों का अपहरण करके ले 
जाने वाले, सेंध लगाने मे चतुर, गिरहकट या गंठकटे, पराया धन उडाने वाले 
उचक्के, कुछ हाथ न लगने के कारण दूसरो के प्राण हरण करने वाले, 
वशीकरण विद्या तथा औषधि आदि के प्रयोग से मरूज्छित करके लूटने 
बाले, एकदम भपट कर लूटने वाले, निरंतर सताकर या कुचल कर या धमकी 
दे कर लूटने वाले, गुप्त चोरियाँ करने वाले, गाय बैल आदि के चोर, घोड़ो 
के चोर, दासियों को चुराने वाले, अकेले ही चोरी करने वाले, घरो मे से 
आशृषण चुराने वाले अथवा चोरों को बुला कर दूसरो के घरो में चोरी 
करवाने वाले चोरों को भोजन आदि देने वाले, छिप कर चोरी करने वाले, 
साथंवाहों (बनजारो) को लूटने वाले, लोगा को चकमे मे डाल कर या 
विश्वासोत्पादक (मैं दुगुना सोना बना दू गा इत्यादि प्रकार से वचन बोल कर 
ठगने वाले, बन्दीघर (जेलखाने) से भाग कर या छटकर लूटखसोट करने वाले, 
अथवा लोगो को पकड़ कर ले जाने वाले और उनसे मनमाना धन बटोरने 
वाले, तस्कर-व्यापार करने वाले या व्यवसाय में बेईमानी करके लूटने वाले 
और जिनकी बुद्धि रात-दिन अनेक प्रकार की चोरी करने मे लगी हुई होती 
है, वे ही चोरी करते है । 

ये और इसी प्रकार के दूसरे लोग भी चोरी करते है, जो परद्रव्यो के 
के लोभ से अविरत (निवृत्त) नही है । जैसे कि विपुल बल या सैन्य और परिग्रह 
(परिवार या धन) वाले बहुत से राजा लोग, जो पराये धन मे आसक्त होते 
है, अपने द्रव्य (राज्य, धन आदि) से असंतुष्ट होते है, दूसरे देशों पर चढ़ाई 
करते है। वे लोभी राजा दूसरो के द्रव्य को हथियाने के लिए अपनी फौज 
को हाथी, घोड़े, रथ और पैदल इन चार भागो में बाटते है। पक्‍के निश्चय 
वाले अच्छे योद्धाओ के साथ युद्ध करने में आत्मविश्वास वाले तथा मैं 
पहले लड़ गा, मैं पहले लड़, गा; इस प्रकार के गव॑ से भरे हुए पेदल सेनिको 
से घिरे हुए कमलपत्राकार, शकटाकार, सूई के आकार, चक्राकार, समुद्राकार, 
गरुडकार इत्यादि विविध व्यूहरचनाओ (मोचों) वाली अपनी विस्तृत सेनाओ 
से दूसरे की सेनाओं को आच्छादित करके या श्त्र्‌ सेनाओ पर छा कर, उन्हें 
पराजित करके अन्य राजाओ की धन-सम्पत्तिलूट लेते हैं। दुसरे कितने ही राजा 
युद्ध के मैदानो मे सबसे अगली पंक्ति मे लड़ कर विजयी बने हुए कमर कसे 
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हुए, कवच पहने हुए, वथा खास तरह के परिचयसूचक पट (बिल्ले) मस्तक 
पर मजबूती से बाँध हुए, कंधों पर और हाथो में अस्त्र-शस्त्र लिये हुए, 
इस्त्रास्त्र प्रहार से बचने के लिए ढाल और उत्तम कवच से चारों ओर ढके 
हुए, लोहे की जाली लगाए हुए, कवचो पर लोहे के कांटे लगाए हुए, वक्ष- 
स्थल के साथ ऊध्वंमुखी तृणीर (बाणों की थैली या भाथा) गले में बाँध 
हुए, हाथ में पाश शस्त्र और ढाल लिए हुए, सैन्‍्यसमृह की रणोचित रचना 
किए हुए, कठोर धनुष को सहर्ष हाथ में लिये हुए रहते है। समरश्ृमि में 
उनके हाथों से खीच कर छोडे गये बाणो की वर्षा ऐसी लग रही है, 
मानो बादलों से मूसलधार बरसती हुई वर्षा से मार्ग व्याप्त हो। उक्त 
संग्राम में सैनिक अनेक धनुष, दुधारी तलवारो, फेंकने के लिए निकाली तथा 
उछाली हुई त्रिशुलो, बाणो, बांये हाथो में पकड़ी हुई ढालों, भ्यान से निकाली 
हुई चमचमाती तलवारो, प्रहार करते हुए भालो, तोमर नामक बाण, चक्र, 
गदा, कुल्हाडा, मृशल, हल, शूल, लाठी, भिडमाल, शब्बल (लोहे के 
बललम), पट्टिस नामक शस्त्र चमड़े मे बंधे हुए पत्थर ग्रिलोल), दर धणों 
(चोडे भालों), मुट्ठी मे आ जाने वाले विशिष्ट पत्थर के शस्त्रो, मुंदगर, 
प्रबल आगल, गोफण (यंत्र मे बंधे हुए पत्थर), द्र्‌हण (ककंट, बाणों के 
भाथों कुवेणियो--नालीदार बाणो और आसन नामक शास्त्रों से सुसज्जित हैं । 
जिस युद्ध मे दुधारी चमकती तलवारों और चमचमाते प्रहरणो (शस्त्रों) के 
चलाने व फेंकने से आकाश बिजलो की तरह उज्ज्वल प्रभा वाला 
हो जाता है । जहां पर शस्त्रप्रहार स्पष्ट होते हैं। जिस महायुद्ध में शंखों, 
भेरियो, उत्तम बाजी तथा अत्यन्त स्पष्ट आवाज वाले ढोलो के बजने की 
गम्भीर ध्वनि से हृषित वीरो ओर कम्पित व क्ष्‌ब्ध कायरों का बहुत जोर 
से कोलाहल हो रहा है । घोड़े हाथी, रथ ओर पैदल योद्धाओं के फुर्तो से 
चलने से चारो ओर उड़ती हुई धूल गाढ़ अन्धकार से रणक्षेत्र को ढक रही 
है। तथा कायर मनुष्यों के हृदय को कपाने और नेत्रो को व्याकुलित करने 
वाले. ढीले होने से इधर-उधर हिलते हुए ऊँचे मुकुटो, तीन सेहरे वाले ऊँचे 
मुकुटो, कानो के कु डलो और नक्षत्रों (एक प्रकार के गहनो) की जहाँ 
जगमगाहट हो रही है । साफ दिखाई देने वाली पताकाओं, बहुत ऊँची बाँधी 
हुई ध्वजाओं, विजयसूचक वैजयंती-पताकाओं तथा चलायमान चंवरों और 
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छत्रो से हुए अन्धकार के कारण जो गम्भीर है। घोडो के हिनहिनाने से, 
हाथियों के चि४धाड़ने से, रथो की घनघनाहट से, प्यादों की हर हर आवाज 
से, जोर से चिल्लाने से, जोर से खिलखिला कर हुंसने से, ओर एक साथ 
हजारो कंठो की ध्वनि से जहाँ भयद्भर गर्जनाएं होती है, जिसमे एक साथ 
हंसने, रोने और रुष्ट होने का गोरशराबा हो रहा है, जो बीच-बीच 
में आंसूओं के साथ मुंह फुला कर बोलने से रौद्ग हो जाता है, जिसमें 
भयावतने दांतो से होठो को जोर से चबाने वाले योद्धाओ के हाथ अचूक प्रहार 
करने के लिए उद्यत है, रोष से उनकी आंखें लाल हो कर तरेर रही है, वर 
दृष्टि के कारण ऋ(द्ध चेष्टाओ से उनकी भौहे तनी हुई होने से ललाट 
पर तीन सल पड़े हुए है मारकाट में लगे हुए हजारो मनुष्यों के पराक्रम को 
देख कर जिस युद्ध में सेनाओ में पोरुष बढ रहा है, हिनहिनाते हुए घोडो 
और रथो से दोडते हुए समरभट-योद्धा तथा अस्त्रास्त्र चलाने में दक्ष व 
हस्तलाघव, प्रहार आदि में सध हुए सेनिक जिसमे हे से उन्मत्त हो कर 
दोनो भुजाएं ऊची उठाए खिलखिला कर ठहाका मार कर हँस रहे है 
और किलकारियोँ कर रहे है। चमकती हुई ढाले और कवच धारण किए 
मत्त हाथियो पर चढ कर रवाना हुए भट बत्रुओ के भटो के साथ जहा पर- 
स्पर युद्ध मे संलग्न है; युद्धकला मे दक्षता प्राप्त करने के कारण घमडी 
योद्धा अपनी-अपनी तलवारें म्यान में से निकाल कर रोपपूर्बक फ़ुर्ती से 
जिसमे परस्पर प्रहार कर रहे है एव हाथियों की सू डे काट रहे है, जिससे 
उनके भी हाथ कट रहे हैं, जहा पर मुदूगर आदि से मारे गए, बुरी तरह 
से काटे गए या फाड़े गए हाथी आदि पश्चुओ या मनुष्यों के जमीन पर बहते 
हुए खून के कीचड से रास्ते लथपथ हो रहे है, पेट फट जाने से भूमि पर 
लुढकती हुई एवं बाहर निकलती हुए आतो से खून बह रहा है तथा तड- 
फड़ाते हुए, व्याकुल, मर्मस्थान पर चोट खाये हुए, बुरी तरह से कटे हुए, 
भारी चोट खा जाने से बेहोश हुए, एवं इधर-उधर लुढकते हुए मनुष्यों के 
विलाप से वह युद्धभूमि करण हो रही है । जिस युद्ध में मारे गये योद्धाओ 
के भटकते हुए घोडे, मतवाले हाथी और भयभीत मनुष्य तथा मूल से 
कटी हुई ध्वजाओं वाले टूटे हुए रथ, सिरकटे हाथियों के कलेवर, नष्ट हुए 
हथियार ओर बिखरे हुए गहने युद्धभ्रूमि में पड़े है; जहाँ सैनिकों के 
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नाचते हुए अनेक सिरकटे धड़ों पर कोए और गिद्ध मंडरा रहे हैं और वे 
भुंड के भुड जब घूमते है तो उनकी छाया के अधकार से वह गम्भीर हो रहा 
है। ऐसे युद्ध में वे केवल प्ैना को ही नही लडाते, बल्कि स्वय भी प्रवेश करते 
हैं, मानो देवलोक (आकाश) और इस पृथ्वी को कंपाते हुए पराये धन के लिए 
लालायित वे राजा लोग साक्षात्‌ इ्मशान के समान,अत्यन्त रौद्र होने के कारण 
भयानक और अत्यन्त कठिनाई से प्रवेश करने योग्य इस संग्रामरूपी घने वन में 
आगे हो कर प्रवेश करते है । 

दूसरे पैदल चोरो के दल ओर चोरो के दल के प्रवर्तक- सेनापति 
वन्य प्रदेशों मे खोह, गुफा, बीहड़ या जलीय-स्थलीय दुर्गंम स्थानो मे निवास 
करते है। काले, हरे, लाल, पीले, सफेद आदि सेंकड़ों रग-बिरगे चिह्नपट्ट 
(बिल्ले या चपरास) बाघे हुए वे दूसरे देशों यानी राज्यों पर सहसा धावा 
बोल देते है । लालची बन कर धन के लिए वे रत्नो के खजाने वाले समुद्र 
पर चढाई कर देते है । जो हजारो तरंगो की मालाओ से व्याप्त है पेय जल 
के अभाव में जहाज के व्याकुल मनुष्यों के कलकल से युक्त है, हजारो 
पातालकलशों की हवा के कारण तेजी से ऊपर उछलते हुए जलकणों की 
की रज से जो अधकारमय है, निरन्तर प्रचुर मात्रा मे उठने वाला सफेद फेन 
ही जिसका अट्टहास है, जहाँ हवा के थपेड़ो से पानी क्षुब्ध हो रहा है, 
जलकल्लोलमालाएँ अत्यन्त वेग वाली हो रही है, चारो ओर तूफानी 
हवाओ से क्ष ब्ध है, किनारे पर टकराते हुए जलसमूह से तथा मगरमच्छ आदि 
जलजन्तुओं से अत्यन्त चंचल हैं, अपने बीच मे निकले हुए पर्वत 
आदि से टकराते व बहत हुए अथाह जलससृह से जो युक्त है, गंगा आदि 
भहानदियो के वेग से शीघ्र लबालब भर जाने वाला है, जिसके गहरे अथाह 
भवरो मे चपलतापूर्वक भ्रमण करते, व्याकुल होतं, ऊपर उछलते और 
नीचे गिरते हुए जलसमूह है या जलजन्तु है, तथा जो वेगवान एवं अत्यन्त 
कठोर प्रचण्ड, क्षुष्ध जल में से उठती हुई लहरो से व्याप्त है। 
बड़े-बड़े मगरमच्छो कछुओ, ओहार नामक जलजन्तुओ, घडियालों, 
बड़ी मछलियों, सु सुमार और इवापद नामक जलजन्तुविशेषो के परस्पर 
टकराने और एक दूसरे को निगलने के लिए दौड़ने से जो प्रचुर घोर 
बना हुआ है; जो कायरजनो के हृदय को कंपा देने वाला है, अत्यन्त भया- 


२६४ श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


बना और भय पैदा करने वाला है, जो प्रतिक्षण भयप्रद है, अत्यन्त उद्वेग 
पैदा करने वाला है, जिसके आर-पार का कोई पता नही लगता, जो आकाश 
के समान आलम्बन-रहित है, उत्पातजनित वायु से प्रेरित (चलाई हुई) 
एक के बाद दूसरी गव॑ से इठलाती हुई लहरो के वेग से जो दृष्टिपथ 
को ढक देता है। कही पर गंभीर भेषगर्जना ज॑सी गूजती हुई, 
व्यन्तरकृत महाध्वनि के सहश, तथा उससे उत्पन्न होकर दूर तक सुनाई 
देने वाली प्रतिध्वनि के समान गंभीर और धुग धुग करती हुई आवाज 
जिसमें हो रही है। जो प्रत्येक रास्ते में रकावट डालने वाले यक्ष, राक्षस, 
कुष्माण्ड और पिशाच जातीय कुषपित हुए व्यन्तरदेवो द्वारा ज़नित हजारों 
उपसर्गों से व्याप्त है; जो बहुत-से उपद्रवों से भरा हुआ है, जो बलि, होम 
और धप दे कर की गई देवता की पूजा ओर रुघिर दे कर की गई अच ना 
मे प्रयत्नशील अपने सामुद्रिक व्यापार मे रत जहाजी व्यापारियों 
से सेवित है, जो कलि-काल (अन्तिम युग) के अन्त यानी प्रलयकाल के 
कल्प के समान है, जिसका अन्त पाना कठिन है, जो गया आदि महांनदियों 
का नदीपति होने से दिखने में अत्यन्त भयंकर है, जिसका सेवन कठिनाई से 
किया जा सकता है या जिसमें चलना बहुत ही दुष्कर है. जिसमे प्रवेश पाना 
(पानी से लबालब भरा होने से) बहुत ही कठिन है जिसका पार करना 
दुष्कर है, जिसका आश्रय लेना भी दु.खयुक्त है, जो खारे पानी से भरा हुआ 
है, ऐसे र॒त्नाकर सागर में ऊँचे किये हुए काले और सफेद भडा बाले, अति 
शीघ्रगामी तेज पतवारों वाले जहाजो द्वारा आक्रमण करके समुद्र के 
बीचोबीच जा कर वे सामुद्रिक व्यापारियों के जहाजो को नष्ट कर 
देते है । 

पराये धन को चुराने वाले लोग निर्देय एवं परलोक की जरा भी परवाह 
न करने वाले होते है। वे धन से समृद्ध गांवो, नगरो, खेड़ो, खानों, कस्बों, 
चार योजन के अन्तर्गत गाँवों से घिरे हुए मडम्बो, बदरगाहो, बदरगाह 
के समीपवर्ती नगरो--जहाँ जल-स्थल दोनो मार्ग हो, आश्रमो, मठों, 
व्यापारी मडियों एवं जनपदो को नष्ट कर देते है। वे अत्यन्त मजबूत दिल के 
या निहितस्वार्थी होते हैं, निलेज्ज होते है, वे लोगो के बदी बना कर या गाय 
आदि को पकड़ कर ले जाते हैं। ऐसे कठोर बुद्धि वाले, निर्दय या निकम्मे 
लोग अपना या अपनो का (एक न एक दिन) घात करते हैं, घरों में सेंच 


तृतीय अध्ययन : अदत्तादान-आश्रव २६४५ 


लगाते हैं, वे पराये घन से निवृत्त-विरक्त नहीं होते तथा दया-रहित बुद्धि वाले 
होते हैं, इसलिये देशवासी लोगों के घरो में रखे हुये घन, धानन्‍्य तथा अन्य 
द्रव्यसमूह को चुरा ले जाते हैं। इसी प्रकार कितने ही लोग चोरी की खोज 
में लगे रहते है। वे समय-कुसमय में घुमते हुए ऐसे रमशान मे जा कर आश्रय 
लेते है,जहाँ चिताओं में जलती हुई, रुधिरादि से लिप्त, अधजली या इधर उधर 
घिसटी हुई लाशे पडी हैं तथा खून से लथपथ मृत शरीरों को पूरा खाने और पी 
लेने के पश्चात्‌ घुमती हुई डाकिनियो से अत्यन्त भयावना हो रहा है,जहाँ गीदड़ 
खी खी आवाज कर रहे हैं,उल्लू भयद्भ.र आवाज कर रहे हैं,जो विद्र प बेतालों 
द्वारा ठहाका मार कर हसने से अत्यन्त भयानक और अरमणीय हो रहा है,जो 
अत्यन्त दुर्गन्धित और धूणित होने से देखने मे बड़ा भयावह है । तथा वे वन मे,सूने 
घरो तथा शिलाओ से बने हुये घरो में,मार्ग पर बनी हुई दूकानों,पव॑तो की गुफाओं, 
ऊबड़-खाबड जगहो एवं सिह आदि हिल्॒ जानवरों से व्याप्त जगहो में क्लेश 
पाते हुए भटकते है। उनके शरीर की खाल सर्दी और गर्मी से सूख या सिकुड़ 
जाती है, वह सूखी होकर कड़ी पड़ जातो है, या जल जाती है। जिनसे 
नरक ओर तिर्यंच्र की भवपरम्पराओ में सतत दुःखों को भोगना पड़े ऐसे 
पापकर्मो का वे सचय करते है। उन्हें मोदक आदि भक्ष्य पदार्थों तथा 
चावल, गेहूँ आदि अनाजो एवं दूध आदि पदार्थों का मिलना दुलंभ होता है। उन्हें 
चोरी के दृष्कर्म करते समय भूखे, प्यासे और थके हुए रहना होता है तथा मांस, 
मुर्दा शरीर, कंद, मूल या जो कुछ भी मिल जाय,उसी को खाकर रहना पड़ता 
है। वे रातदिन उद्विग्न (फडफडाते) रहते हैं, वे एक जगह से दूसरी जगह 
दोडते-भागते रहते है, अथवा हर समय वे ग्रुप्त खबरें पाने के लिये उत्सुक 
रहते है, कही भी उन्हे टिकने को शरण नही मिलती, अतएव संकड़ों सर्पों 
के कारण हर क्षण शकाजनक अटवी में रहने के लिए विवश होते हैं। के 
अपने कुल की बदनामी कराने वाले भयंकर चोर होते हैं, जो चोरी करने से 
पहले ऐसी गुप्त मत्रणा करते है कि आज किसका घन चुराए ? वे बहुत-से 
लोगो के कतंव्य-कर्मों में विध्न डालते है। वे नशे मे न्लर, असावधान, सोये, 
हुए, और विश्वस्त लोगो का मोका पा कर घात करते हैं। दुष्यंसनो, आफतों 
और उत्सव आदि खुशी के मौको पर उनके दिमाग में चोरी की भावना 
जागती है। वे भेड़ियो की तरह अति क्र र रक्तपिपासु जैसे होकर सर्वत्र 
भटकते रहत॑ है, वे राजा द्वारा बनाए हुए सरकारी कानूनों की मर्यादा का 
उल्लघन करते है, वे सज्जन लोगों के द्वारा घृणा के पात्र है, अपने दुष्कर्मों 
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के कारण पापकर्म करने वाले एव अशुभ परिणामों से युक्त रहते हैं, तथा दु ख 
के भागी बनते है। उनके मन हमेशा दू.साक्रान्त व अशान्त रहते है । वे परघन 
हरण करने वाले मनुष्य इस लोक में ही सेकड़ो संकटो से घिरे हुए क्लेश 
पाते रहते हैं । 

व्याख्या 


प्रस्तुत सूत्रपाठ द्वारा शास्त्रकार ने, अदत्तादान करने वाले कौन-कौन होते 
होते है ” तथा वे चोरी करने के लिए किन-किन भयकर तरीकों का आश्रय लेते 
हैं ? इसका विशद विवेचन किया है। मूलार्थ मे इसका स्पष्ट अर्थ किया गया है, 
जो अनायास ही समझ मे आ सकता है । फिर भी कुछ पदो का विवेचन और विश्लेषण 
करना आवश्यक समझ कर किया जा रहा है-- 


त॑ पुण करेंति चोरियं---उस चोरी को करते है---तस्कर, परद्रव्यहारक आदि 
दुर्जन। चोरी का जन्म सर्वप्रथम मन में होता है। मनुष्य के मन में पहले दूसरे की 
अच्छी वस्तु देख कर या अपने पास उस वस्तु का अभाव होने से दूसरे के यहाँ उस 
वस्तु की प्रचुरता देख कर उसे किसी भी तरह से प्राप्त कर लेने का लोभ और 
फिर क्रमश. इच्छा, लालसा, तृष्णा और आसक्ति पैदा होती-है। उसके बाद वह 
अपने मन में उस वस्तु को प्राप्त करने के उपायो का चिन्तन करता है, योजना 
बनाता है। उस वस्तु की प्राप्ति मे कौन-कौन-सी रुकावट आ सकती है? 
कौन-कौन-से खतरे उठाने पड़ सकते है ” किन-किन साधनों का आश्रय लेना पड़ेगा ? 
किन-किन सहायकों को साथ में लेना होगा ? इत्यादि विविध तरीकों और तरकीबो 
को अजमाता है। बार-बार उन तरीको और उपायो को अजमा लेने के बाद वह 
चौयंकला मे दक्ष और साहसिक बन जाता है, तब बेखटके चोरी करने लग जाता 
है । कुछ लोग स्वय चोरी नही करते, किन्तु कुछ साहसी व्यक्तियों को अपने यहाँ 
रख कर या अमुक हिस्सा देने का लोभ दे कर उनसे चोरी करवाते हैं। कुछ लोग 
चोरी का माल खरीद लेने का वादा करके चोरों को चोरी करने के लिए प्रोत्साहन 
देते हैंवे उनकी चोरी के विरुद्ध कुछ भी नही कहते, अपितु गुप्त रूप से उस चोरी का 
समर्थन करते रहते हैं । कुछ लोग चोरी करने के विविध उपाय बताते हैं, चोरों के 
साथ साझेदारी मे व्यवसाय करते हैं, उन्हें चोरी करने के लिए शस्त्र-अस्त्र आदि 
साधनों की ग्रुप्त रूप से सहायता करते हैं। कुछ लोग व्यवसाय में चोरी करते है, 
ये अच्छी वस्तु दिखा कर घटिया दे देते है, तोल-नाप में गड़बड़ करते हैं, वस्तु मे 
मिलावट करते हैं, झूठी सौगन्‍्ध खा कर ग्राहक को ठग लेते हैं, अत्यधिक मूल्य या 
दर पर बेचते हैं, सरकार के द्वारा निश्चित करों की चोरी करते है, बहीखाते मे 
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झूठा जमाखर्च करते हैं, सौ रुपये दे कर हजार रुपये लिख देते हैं, किसी की धरोहर 
की हडप जाते हैं, पराई अमानत को डकार जाते हैं, इत्यादि प्रकार की चोरियों की 
गणना व्यावसायिक चोरी में होती है। झूठे विज्ञापनों द्वारा लोगों को धोखा दे कर 
रुपये बटोरना, नकली कपती खोल कर लोगों को चकमा देना, बाजार के भावों 
में अचानक वृद्धि कर देना आदि भी व्यावसायिक चोरी है। 

साहसिक चोरी मे उन चोरियों की गणना होती है, जो डाका डाल कर, 
आक्रमण करके, समुद्रयात्रियो को अचानक घेर कर लूट पाट की जाती है। सेध लगा 
कर, घरों में घुस कर, ताला तोड कर तिजोरी तोड कर, घर फोड कर चोरी करना 
भी प्रसिद्ध चोरी है। ये सब तस्कर और परद्रव्यहरणकर्ता कहलाते हैं। इस तरह 
अनेक प्रकार की चोरियाँ करने वालो का उल्लेख शास्त्रकार ने किया है। चोरो के 
विविध लक्षण और प्रकार मूलपाठ में बताये हैं । उनका क्रमश सक्षेप मे हम विश्लेषण 
करते हैं--- 

छेया--चोरी करने वाले छेक यानी प्रवीण होते हैं । मनुष्य उत्तम कार्यों मे 
दक्षता प्राप्त करे , यही मानवीय नीति है, लेकिन उसी दक्षता का जब चोरी आदि 
अनीतिमय कार्यो मे उपयोग होता है, तो वह दानवीय नीति कहलाती है। चोरी 
करने मे चतुर लोग ऐसी सिफ्त से सफेदपोश बन कर सनसनीखेज चोरी करते हैं, 
जिससे सरकार भी उन्हे गिरफ्तार करने मे असमर्थ रहती है। कई लोग चोरी में 
ऐसे प्रवीण होते है कि दिन दहाड़े बैंक या अन्य किसी भी फर्म पर छापा मार कर 
द्रव्य हट लेते है। ऐसे चतुर लोग चोरी करने के नये-नये तरीको का आविष्कार 
करते रहते है । चौयेशास्त्र का अध्ययन करके ऐसे लोग चौर्यकला मे दक्ष हो कर 
नित नये तरीके अजमाते रहते है । 

कयकरणलड्धलक्ला--इस पद ने शास्त्रकार सूचित करते हैं कि चोरी करने 
वाले बार-बार चोरी का अभ्यास करने से चोरी करने मे सिद्धहस्त हो जाते हैं, 
अपने लक्ष्य को प्राप्त कर लेते है। हर एक काम पहले अल्पमात्रा मे प्रारम्भ होता 
है। फिर उसका बार-बार अभ्यास करने से वह विशालरूप धारण कर लेता है। 
इसी प्रकार मनुष्य छोटी-छोटी चोरियाँ करके पहले चोरी का अभ्यास करता है। 
बाद मे अवसर पा कर वह बडा चोर बन जाता है। वह चोरी करने मे इतना 
अभ्यस्त हो जाता है कि कोई उसकी चोरी को सहसा नहीं पकड़ सकता । अथवा उस 
चोर का सामना करने मे या उसे गिरफ्तार करने मे बड़े-बड़ लोग व सस्‍्कारी 
अधिकारी तक भी असमथे रहते हैं । 

साहसिया--चोरी करने वाले अत्यन्त साहसी होते हैं। साहसहीन व्यक्ति 
चोरी सरीखे कामो मे हाथ डालेगा तो रंगे हाथो पकड़ा जाएगा। चोरी जैसे खतरे 
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को मोल लेना साहसिकों का ही काम है| वैसे तो साहस वीर का गुण है , किन्तु 
उसी साहस का उपयोग जब चोरी सरीखे अनर्यकारी कार्यों मे किया जाता है तो 
वह दुगुंण बन जाता है। बल्कि ऐसे कुमागें मे साहस का उपयोग करने वाले को 
सहायक कम मिलते हैं ; कदाचित्‌ मिल भी जाय तो आफत आने पर उससे किनारा« 
कसी कर लेते हैं। आखिरकार उसे अकेले ही खतरे का सामना करना पढ़ता है 
और कारावास या प्राणदण्ड अकेले को ही भोगना पडता है, जबकि समन्मार्ग में 
साहस करने वाले को अनेकों सहायक भी प्राय मिल जाते हैं, उसकी यशकीति 
भी चन्द्रमा की चादनी की तरह फैल जाती है। धर्मकार्य में साहस करने वाले 
की आत्मा बलवान्‌ बन जाती है, जबकि पापकार्य मे साहस करने वाले की आत्मा 
निर्बेल, भयभीत और कायर बन जाती है । वह साहस अधिक दिनो तक नही टिकता । 

लहुस्सगा--चोरी करने वाले की आत्मा अत्यन्त तुच्छ होती है। जो चोरी 
करता है, उसे ससार तुच्छ दृष्टि से देखता है। उसकी कीति नष्ट हो जाती है। 
लकाधीश रावण ने महासती सीता का अपहरण किया। इसके फलस्वरूप उसका 
यश नष्ट हो गया । उसकी विद्वत्ता, प्रभुता और सत्ता सभी धूल मे मिल गई । उसकी 
आत्मा का पतन हुआ । व्यक्ति चाहे जितने ऊंचे पद पर पहुचा हुआ हो, ऐश्वयंशाली 
हो, प्रभुत्वसम्पन्न हो, किन्तु चोरी जैसे दुष्कृत्य को करने से उसकी प्रभुता, ऐश्वये- 
सम्पन्नता और विद्वत्ता मिट्टी मे मिल जायगी, उसकी आत्मा का पत्तन हो जायगा । 
फलत: उसकी आत्मशक्ति क्षीण हो जायगी । 


अतिमहिच्छलोभगच्छा---जिनकी इच्छाएं बहुत बढ जाती है, तथा जो लोभ- 
रूपी पिशाच से ग्रस्त हो जाते हैं, वे चोरी करते है। इस पद से चोरी करने के मूल 
कारण को भी प्रगट कर दिया गया है। वास्तव मे अतिलोभ या अतिलालसा ही 
चोरी का मूल कारण है। जब मनुप्य अपने मन में बडी-बडी आशाएँ व लालसाएँ 
सजोता है, मनसूबे बाधता है, बडी-बड़ी इच्छाएँ करता है, या धनवृद्धि की 
अभिलाषा करता है, तभी उनकी पूर्ति के लिए वह पराये धन पर या पराई वस्तु 
पर हाथ साफ करता है। धन का लोभ बडो-बडो को चोरी सरीखे अनर्थकारी 
कार्य मे प्रेरित करता है। धन के लोभ से ही डाकू डाका डालते है, लुटेरे अपनी 
जान को जोखिम मे डाल कर लूटमार करते है। धन के लोभ से ही व्यापारी 
व्यवसाय में तरह-तरह से चोरी करते हैं। धन के लोभ से हो राजा लोग दूसरे 
के राज्य को छीन कर अपने कब्जे मे करने का प्रयत्न करते हैं। सरकारी कर्मचारी 
या अधिकारी धन के लोभ मे आ कर रिश्वत लेते हैं, काये करने मे चोरी करते 
हैं ओर गबन आदि करते हैं। भ्रष्टाचार, तस्करव्यापार, करचोरी आदि सब 
अनरथों का मूल धनलोभ है । इसीलिए लोभ को पाप का बाप कहा गया है । 
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इसी प्रकार लोध पर जब इच्छाओं के पत्र लग जाते हैं तो मनुष्य उससे 
प्रेरित हो कर पराये घत यथा परवस्तु को हडपने, पराई अमानत को हजम करने 
और दूसरे की वस्तु को अपने कब्जे मे करने का प्रयत्न करता है। इसलिए यहू ठीक 
कहा है कि बढी हुई इच्छाओं वाले एवं लोभ से ग्रस्त मनुष्य ही चोरी का मांगे 
अपनाते हैं । मनुष्य पहले अपनी इच्छाओ पर लगाम नही लगाता ; अत बाद में अपनी 
उत्कट इच्छा की पूर्ति उचित मार्ग से न होने पर वह अनुचित मार्ग को अपनाता है, 
वह अनुचित--अनीतिमय मागे ही चोरी है । 

दह्रओवोलगा--कुछ चोर ऐसे होते हैं, जो कठ से ऐसी आवाज निकालते 
है, जिससे वे पहिच्ताने न जा सके । इस तरह वे गिरफ्तार करने वालों के चगुल से 
बच कर भाग निकलते हैं। अथवा अपनी डरावनी आवाज से लोगो को भयभीत 
करके या धमकी दे कर लोगो को पीडित करके उनसे धन छीन लेते हैं। अथवा 
इस पद का यह भी तात्पर्य है कि कुछ लोग वाणी के चातुय॑ से दुसरो को प्रभावित 
करके ठगते है, परधनहरण करते है। कई लोग झूठ बोल कर वाणी का आडम्बर रच 
कर जाल मे ऐसे फसाते है कि श्रोता लोग उन पर धन की वर्षा करने लगते हैं । 
यह भी चोरी का एक प्रकार है। दूसरों की जेब से पैसा निकलवाने के लिए कुछ 
लोग बडे-बडे लच्छेदार जोशीले भाषण देते हैं, जिसमे वे श्रोताओ की झूठी प्रशसा 
करके उन्हे कुछ न कुछ देने के लिए विवश कर देते है । अथवा वाग्जाल मे फसा कर 
भोलेभाले लोगो को ठग लेते है। ठगी भी चोरी करने के अपराध में परिगणित 
होती है । 

गेहिया-- दूसरो के अधिकार की वस्तु पर गृद्ध की तरह हृष्टि गड़ाए हुए 
या गृद्धि एक आसक्ति रखने वाले चोर 'गेहिया' कहलाते है , जो मौका पाते ही पराये 
माल पर हाथ साफ कर जाते है। जब मनुष्य की आर्साक्त परपदार्थ या परद्रव्य 
मे बढ जाती है तब उसकी पूर्ति के लिए वह चोरी जैसे दुष्कृत्य को अपनाता है। 
आसक्ति ही मनुष्य को छिप कर, गुप्त रूप से काम करने को विवश कर देती है। 
छिप कर काम करना भी चोरी है । गुप्तरूप से तो मनुष्य वही काम करता है, 
जिस में नीति, धमं आदि शुभ सकलप नहीं होते। आसक्तिवश मनुष्य ग़ुप्तरूप 
से दूसरो के धन यथा द्रव्य पर हाथ साफ करने का प्रयत्न करता है। इसीलिए सूत्र- 
कार ने ऐसी गृद्धि रखने वाले या पराये धन या वस्तु पर आँख गड़ाए रखने वाले 
प्रनुष्य को चोरी करने वालो मे गिनाया है। 

अणप्ंजक-भग्मसंधिया--कर्ज न चुकाने वाले और अपनी की हुई संधि या 
अ्तिशा को भग करने वाले भी चोरों मे शुमार हैं । 

रायदुट्ढका--राजा या सरकार के कानूनों का उल्लंघन करके तस्करव्यापार 
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करने वाले, चोरबाजारी करने वाले, करचोरी करने वाले तथा सरकारी खजाने आदि 
को दृट लेने वाले लोग भयकर चोरो की कोटि मे हैं । 

विसयनिण्छूढहलोकवज्या--देश, जाति या समूह से निष्कासित, लोकविरुद्ध 
निन्दित आचरण करने वाले लोग भी चोरी, डकती या लूट का धधा अपना लेते हैं। 
इस पद से उनका सकेत किया गया है । 


उद्दोहक-ग।मधायक-पुरधायग-पंथघायग-आवीलग-तित्थभया --जो लोग चोरी 
के लिए विविध प्रकार की साहसिक हिंसा का तरीका अपनाते हैं, उनका सकेत इस पद 
से किया गया है। ऐसे लोग, जो जगल आदि जला डालते है, गांव, नगर, यात्रीजन 
आदि की ह॒त्या करके लूट लेते हैं तथा विविध प्रकार की यातनाएँ देकर धनहरण कर 
लेते है अथवा तीर्वयात्रियो को घेर कर उन्हे मारपीट कर उनसे धन छीन लेते है, ये 
सभी चोर है । 

सहुह॒त्यसंपउत्ता परस्स दव्वाहि जे अविरया -इत सबका अर्थ पहले 
स्पष्ट कर दिया गया है। इनमें उन सब लोगो का समावेश कर दिया गया है, जो 
परद्रव्यहरण (चोरी) के त्याग से विरत नही हैं। यानी जिसने अचौर्यत्रत धारण नहीं 
किया है, वह हाथ की सफाई से, जुआ खेल कर, रिश्वत ले कर, कर वसूल करने मे 
गडबड करके, स्त्री, पुरुष, या और किसी का वेष बनाकर, जेब कोट कर, वशीकरण 
भत्र-तत्र आदि से अथवा बालक का अपहरण करके, सेंघ लगाकर, मारपीट कर 
या सता कर चोरी करता है। अथवा वह गुप्तरूप से गाय, घोडा, दासी 
का हरण कर लेता है। कई लोग स्वय चोरी नही करते, लेकिन चोरी करने वालों को 
सहायता दे कर चोरी मे साझेदार बनते है, कई यात्रि सघो को लूट लेते है या विश्वास 
पैदा करके ठग लेते हैं कई लोग जेलखाने से भाग कर चोरी का रास्ता अपनाते है। 
ऐसे अदत्तादान से अनिवृत्त लोगो का दिमाग हमेशा चोरी करने मे ही लगा रहता है । 


विपुलबलपरिस्गहा * अभिभूय हरंति परधणाइ--पराये धन मे आसक्ति 
रखने वाले राजा लोग कंसे चोरी करते हैं ? उनकी मनोवृत्ति तथा धनहरण करने का 
तरीक। यहाँ सूचित किया गया है कि ऐसे शासक परधन को अपने कब्जे मे करने के 
लिए बडी भारी चतुरगिणी सेना सजा कर व्यवस्थित ढग से दूसरे शासक पर या 
दूसरे के राज्य, कोष आदि पर आक्रमण करके सारा धन या राज्य अपने कण्जे मे 
कर लेते हैं । 

अवबरे रणसीसलद्धलक्खा ' परविसए अभिहरणति--इस लम्बे वाक्य से ऐसे 
चोरो का सकेत किया है, जो बहुत पैसा खर्च करके व्यवस्थित ढग स एक विशाल सेना 
को युद्ध की तालीम दे कर तैयार करते हैं और उस सेना को लड़ा कर दूसरे देश के राज्य 
पर कब्जा कर लेते हैं। इतने लम्बे वाक्य मे सैन्य-सचालन, व्यूहरचना एवं युद्धकला 
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का वर्णन किया है। साथ ही सेना की मनोवृत्ति का भी विश्लेषण किया है। 
इतने साहसिक रूप से धनहरण का काम वे ही लोग करते है, जिनकी लालसाएं 
अत्यन्त बढी हुई हैं । यह सब मूलार्थ से स्पष्ट है। 

लुड्स्‍धा धणस्स कज्जे समुददमज्झे हुणंति, गंतुम जणस्स पोले--इस लम्बे 
वर्णन से उन लोगो की मनोवृत्ति, तरीको तथा साहसिकता का उल्लेख किया है, जो 
समुद्रयात्रा करने वालों के जहाजो पर हमला करके उन्हे लूट लेते हैं। इसका आशय 
भी मूलार्थ मे स्पष्ट किया गया है। लोभी मनुष्य धन के लिए किन-किन खतरों का 
सामना करता है, इस बात को समुद्र की भयकरता का वर्णन करके शास्त्रकार ने 
स्पष्ट किया है । 

परवदब्वहरा नरा परस्स दर्ब्वाह जे अधिरया--इस अनुच्छेद मे शास्त्रकार 
ने परद्रव्यहरण करने वाले लोगो की मनोवृत्ति का विश्लेषण किया है। मूलार्थ में 
इसका आशय स्पष्ट है। 


तहेव केई अविश्लादाण्ं “* ““वसणसयसमावण्णा--इतने लम्बे वर्णन में 
शास्त्रक/र ने इस सूत्रपाठ का उपसहार करते हुए चोरी करने वाले लोगो की दुर्दशा 
और सकटापन्‍न स्थिति को स्पष्ट किया है। चोरी करने वाले लोगो को अन्न, पानी, 
निवास, शयन आदि के भयकर कष्टो का सामना करना पडता है, राजदण्ड से बचने के 
लिए अपनी जान को जोखिम में डाल कर वे जनो मे भूखे-प्यासे रहते हैं, रात-दिन 
भयभीत रहते है, भयकर हिस्र-जन्तुओ व जगली जानवरों के बीच में रहते हैं । उनकी 
सूरत, उनका स्वास्थ्य, उनके परिवार की हालत, उनके बालको की शिक्षा-दीक्षा तथा 
सस्कार से रहित हो जाने की परिस्थिति, उनकी लोभवश परस्पर भय, आशका और 
आत्तरीद्रध्यान से रात-दिन घिरी हुई मन स्थिति और सेकडो व्यसनो और कष्टो से 
घिरी हुई उनकी जिंदगी का स्पष्ट विश्लेषण शास्त्रकार ने इस मूलपाठ मे कर दिया 
है जिसका अर्थ स्पष्ट है। 

चोरी के भयकर कुकृत्यो के कारण मनुष्य की अनमोल जिंदगी धूल मे मिल 
जाती है। चोरी करने वालो को अपने जीवन मे किसी भी अच्छी चीज की उपलब्धि 
नही होती । इस प्रकार का नारकीय जीवन व्यतीत करके चोर अपने आपको स्वयं 
भुुमराह करते हैं। आत्म-१चना के साथ-साथ समाज-वचता करके चोर अपने अमूल्य 
जीवन को दु खी, अशान्त, अस्वस्थ एव निरर्थक बना लेते है। समाज के सभ्य लोगों 
की दृष्टि मे वे घुणित बन जाते हैं, सरकार की निगाहो मे वे अपराधी समझे जाते हैं 
और धर्मात्मा पुरुषों की नजरो में वे पापी और अधर्मी माने जाते है ! भला यह भी 
कोई जीवन है, जिसमे अपने शरीर, मन' और परिवार को कोई सुख नहीं मिलता ? 
जिसमे लिवाय तकलीफो और खतरो के कोई लाभ नही ? इतने कष्टो के बाद प्राप्त 
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हुए अनीतिपूर्ण द्रव्य से भी थोडे दिन के लिए सग्रह के सिवाय और कोई सुखशातन्ति 

भही मिलती । इसलिए चोरी के पापमय धन से दूर रहना ही हितावह है ! 
अदत्तादान (चोरी) के दुष्परि णान् 


पिछले सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने चोरी करने वालो के विभिन्न प्रकार, उनके 


लक्षण और स्वरूप का वर्णन किया है। अब बारहवें सूत्र मे शास्त्रकार चोरी के 
विभिन्न दुष्परिणामो और कदटुफलों की चर्चा करते हैं-- 


मूलपाठ 

तहेव केइ परस्स दव्ब॑ गवेसमाणा गहिया य हया ये 
बद्धरुद्धा य तुरियं अतिधाडिया (अनिघाडिया) पुरवरं समप्पिया 
चो रग्गहचा रभडचाडुकराण तेहि य कप्पडप्पहार-निद्दय-आर- 
क्खिथ-खरफरुसवयण - तज्जण-गलच्छल्लुबछलणाहि. विमणा 
चारगवर्साहि पर्वेसिया निरयवसहिसरिसं । तत्थवि गोमिय- 
प्पहा रदुमण-निब्भच्छण-कडुयवयण-भेसणगर्भया भिभूया, अक्खित्त- 
नियंसणा, मलिणडंडिखंडबसणा, उक्‍कोडालंचपास मग्गणपरायणे हि 
(दुक्खसमुदी रणेहि). गरोम्मियभडेंहि विविहेहि बंधर्णोह । 
कि ते ? हडि-निगड - वालरज्जुय - कुदंडग-वरत्त - लोहसंकल- 
ह॒त्यंदुय. - बज्ञपट्ट - दामक - णिक्कोडणेहिं अस्नेहि य 
एवमादिएहि गोम्मिकभंडोव ?रणेंहि दुक्खसमुदी रणेहि संकोडण- 
मोडणेहि बज्ञंति मंदपुन्ना । संपुडकवाड-लोहपंजर-भूमिघरनि रोह- 
कूव - चारगकीलग - जूय - चक्‍कविततबंधणखंभालणउद्धच लण- 
बंधण - विहम्मणाहि य विहेडयंता अवकोडकंगाढ़उ रसिरबद्ध- 
उद्धपूरित (पूरिय) - (असुभपरिणयाय) फुरंतउरकडगमोडणा- 
मेडणाहि बद्धा य नीससंता सीसावेढउरुयावलचप्पडगसं धिबंध ण- 
तत्तसलागसुइदयाकोडणाणि तच्छणविमाणणाणि य खारकडुय- 
तित्तनावण-जायणाका रणसयाणि बहुयाणि पावियंता, उरक्खोडी 
(क्खाडा) - दिन्नगाढपेललण-अट्टविकसंभग्गसुपंसुलीगा, गलकालक- 
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लोहदंड - उरउदरबवत्थि (पट्टि)परिपीलिता मच्छ (चिछ)त- 
हिययसंचुण्णियंगमंगा, आणत्ति - (त्ती)किकरेहिं ; केति अविरा- 
हियवेरिएहि जमपुरिससन्निहेहि पहया ते तत्थ मंदपुण्णा चडवेला- 
वज्ञपट्ट-पा राइ-छिव- कस- लत(त्ता)-वरत्त-नेत्त प्पह् रसयता लियं- 
गमंगा, किवणा, लंबंत-चम्मवरावेयणविमु हियमणा, घणकोट्टिम- 
नियलजुयलसंकोडिय-मोडिया य कीरंति, निरुच्चारा, (असंचरणा) 
एया अन्ना य एवमादीओ बेयणाओ पावा पावेंति ; अदंतिदिया 
वसट्टा, बहुमोहमो हिया, परधर्णमि लुद्धा, फासिदियविसयतिव्व- 
गिद्धा, इत्थिगयरूवसद्रसगंध-इट्टुरतिमहितभोगतण्हाइया ये 
घणतोसगा गहिया य जे नरगणा । 

पुणरवि ते कम्मदुव्वियद्धा उवणीया रायकिकराण तेसि 
वहसत्थगपाढयाणं, विलउलीका रकाणं, लंचसयगेण्हकाणं, 
कूडकवडमायानियडि - आयरणपणिहिवंचणविसा रयाणं, बहुविह- 
अलियसतजंपकाणं, परलोकपरंमुहाणं, निरयगतिगामियाणं तेहि 
य आणत्तजीयदंडा तुरियं उग्घाडिया पुरवरे सिघाडग-तिय-च उक्क- 
चच्चर-चउम्मुह-महापहपहेसु वेत्त-दंड-लउड - कट्ठु-लेट्ठु-पत्थर- 
पणालि-पणोल्लि - मुद्ठि-लया-पादपण्हि-जाणु-कोप्पर-पहा रस भग्ग- 
महियगत्ता, अट्टा रस-कम्मकारणा जाइयंगमंगा, कलुणा, सुक्कोट्टु- 
कंठगलकतालुजीहा, जायंता पाणीयं विगयजी वियासा, तण्हादिया, 
बरागा तं पिय ण लंति वज्ञपुरिसेहि (नि) धाडियंता । 

तत्थ. य खरफरुसपडहघट्टितकूडग्गहगाढसुट्टुनिसट्टप रा मुद्रा, 
वज्ञक रकुडिजुयनियत्था,. सुरत्तकणवो रगहियविमुकुलकंठेगुण- 
वज्ञदूत आविद्धमल्लदामा, मरणभयुप्पण्ण-सेद आयतरोहुत्तु पिय- 
किलिन्नगत्ता चुण्णगु डियस रीर-रयरेणुभरियकेसा कुसु भगोकिन्न- 
मुड्या छिन्‍्नजीवियासा, घुन्नंत्ता वज्ञयाण भीता (वज्ञपाण- 

श्८ 
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पीया), तिल तिल चेव छिज्जमाणा, सरीरविक्कित (त्त) लोहि- 
ओवलित्ता कागणिमंसाणि खावियंता, पावा, खरकरसएहि- 
तालिज्जमाणदेहा, वातिकनरनारिसंपरिवुडा, पेच्छिज्जंता य 
नागरजरोण वज्ञनेवत्यिया पणोज्जंति नयरमज्ञेण किवणकलुणा, 
अत्ताणा, असरणा, अणाहा, अबंधवा, बंधुविप्पहीणा, विपिक्खिता 
दिसोदिसि मरणभयुव्विग्गा आघायणपडिदुवारसंपाविया, अधन्ना 
सूलग्गविलग्गभिन्‍नदेहा ; ते य तत्थ कीरंति परिकप्पियंगमंगा 
उल्लबिज्जंति रुक्खसालासु, केइ कलुणाइ विलवमाणा, अबरे 
चउरंगधणियबद्धा पव्वयकडगा पमुच्चंते दृरपांतबहुविसम- 
पत्थरसहा, अन्ने य गयचलणमलणयनिम्मदिदया की रंति, पावका री 
अट्वारसखंडिया य कोरंति मुडपरसूहि, केइ उक्कत्तकन्नोट्रनासा 
उप्पाडियनयणदसणवसणा जिब्भिदियच्छिया छिन्नकन्न-सिरा 
पणिज्जंते छिज्जंते य असिणा निव्विसया छिन्नहत्थपाया 
पमुच्चंते जावज्जीवबंधगा य कौरंति, केइ परदव्वहरणलुद्धा, 
कारग्गलनियलजुयलरुद्धा, चारगाव(ए)हतसारा, सयणविप्प- 
मुक्का,मित्तजणनिर विखिया, (तिरकक्‍्कया) निरासा, बहुजणधिककार- 
सद्दलज्जायिता (लज्जाविता), अलज्जा, अणुबद्धखुहा, 
पारद्धा सीउण्हतण्हवेयणदुग्घट्टघट्टिया, विवन्नमुह॒विच्छविया, 
विहलमलिनदुब्बला, किलंता, कासंता, वाहिया य आमाभमि- 
भूयगत्ता, परूढनहकेसमंसुरोमा छगमुत्तमि णियगंमि खुत्ता ॥ 
संस्कृतच्छाया 

तथव केचित्‌ परद्र॒व्य॑ गवेषयन्तो गहिताश्स हताश्च बद्धरुद्धाश्च 
त्वरित अतिप्लाडिताः (अनिर्धाटिताः) पुरवरं समपिताश्चौरप्राहचारभटचादु- 
कराणां तेश्च कपटप्रहार-निर्ववारक्षिक-खरपरुषवबचन-तर्जन-गलग्रहणोच्छ- 
लणाभिर्‌ विभनसश्सारवसर्ति प्रवेशिताः निरमबसतिसहशों । तत्राएपि गो ल्मिक- 
प्रहारदुभन (दवन) निम्म॑त्सनकटुकवचनभेषणकभयाभिभूता आक्षिप्तनिवसना 
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मलिनदंडिखस इबसना उत्कोटालंचपाश्वेसार्गगपरायणे: (बुःखसमुदोरणेः) 
गौल्सिकभटे: विविधेवंन्धने: । 

कानि तानि ? हडि-निगडबालरज्जुक - कुदंडक-वरत्र - लोहसंकला- 
हस्तान्वुक - बन पट्ट - दामक - निष्कोटनेर्‌ अन्येश्वेवनादिकेर गोल्मिक- 
सांडोपकरणेर्‌ दुःखसमुदी रण: संकोटनासोटमाम्थां बध्यन्ते मन्वपुण्या:, 
सम्पुट-कपाट-लोह-पंजर - भूमिगृह- निरोध - कूप - चारक-कीलक-यूप-चक्र- 
बविततबन्धनस्तम्भालगन - ऊब ध्वच र णबंधन-विधर्समणा भिश्य विहेड्असाना:, 
अवकोटकगाढो रःशिरोबद्धोद्‌ ध्वपुरित अशुभपरिणताश्य) स्फुरदुर:कटक- 
मोटनाइ5म्न डनाम्यां. बद्धाश्व निश्वसन्तः. शीबविथ्टकोरकावल- 
खष्पड़कसंधिबंधन - तप्तशलाकासूचिकाकोटनानि तक्षणविमाननानि च॑ 
क्षारकटुकतिक्तदानयातनाकारणशतानि बहुकानि प्राप्यमाणा उर:लोडोवत्त- 
गाढप्रेरणास्थिकसं भग्नसुपा श्वास्थिका गलकालकलोह॒दंडोर उदरव स्ति- 
(पृष्ठि) परिपोडिता मशथ्यमान-हृदयसंचूणितांगोपांगा आशज्ञप्तिकिकरे: 
केचिद्‌ अविराधितवेरिकेर यमपुरुषसन्निभ्नें: प्रहतास्ते तत्र संदपुण्याश्चड- 
बेला-वर्ध पट्ट - पाराइ. (लोहकुशीविशेषः) छिवा_ (श्लक्ष्णकथ:) 
कथलतावरत्रवेत्रप्रहारशतताडितांगोपांगा,..._ कृपणाः लंबमानचर्मब्रण- 
वेदनाविधुखितमनसो,  धनकुट्टिमनिगडयुगलसंकोटितमोटिताइच क्रियंते 
निरुच्चारा एता अन्याश्चेबमादिका वेदनाः पाया अप्राप्लुबन्ति 
अवास्तेन्द्रिया, बशार्त्ता बहुमोहमोहिताः परधने लुब्धघा: स्पशें न्द्रिय- 


विषयतोबगद्धा. सत्नोगतरूपशब्दरसगन्धेष्टरतिमहित -- (वांछित) 
भोगतुष्णादिताश्च धनतोषका गृहीताश्च ये नरगणा: । 


पुनरपि ते कर्ंदुविदग्धा उपनीता राजकिकराणां तेषां बधशास्त्र- 
पाठकानां विटपोल्ल | बिटल) कारकाणां (अन्यायकत्‌ णां अथवा चोर्यादिदुष्ट- 
कर्मकारकाणां) , लंचाशतग्राहकाणां. कूटकपटसा वानिकृत्याचरणप्रणिधि- 
वचचनविशारदानां बहुविधालोकशतजल्पकानां परलोकपराइड सुलानां 
निरयगतिगासिकानां. तेश्चाज्ञप्तजोत (जोव) - दंडास्स्वरितं उद्घाटिताः 
पुरथरे शव गाटक-त्रिक-चतुब्क-चत्थर-चतुसु ख्महापथपरेथु वेज्र-दंड-लकुठ- 
कारठ-लेष्दु-प्रस्तरप्रणालो-प्रणोदी - मुष्टिलता-पादपार््णि - जानु-कुर्पर प्रहार- 
संभग्तलमथितगात्रा, अष्टादशकर्मंकारणात्‌ यातितांगोपांगाः करुणाः शुष्कौ- 
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ध्ठकंठगलकतालुजिलर्ला याचसाना: पानीयं विगतजीविताशास्तृष्णादिता 
बराकास्तदपि च न लमंते वध्यपुरुषर्‌ प्राट्यसाता: । 

तत्र सच खरपरुषपटहघट्टितकूटग्रहगःढ्रुष्टनिसृष्ट-परामृष्टा बध्य- 
करकुटीयुगनिबसिता सुरक्तकणबीर- गृहीतविमुकुलकंठेगुणवध्यवृताबिद्ध- 
माल्यदामानो, सरणभयोत्पन्नस्वेदा यतस्नेहोत्तुपितक्लिश्नगात्राश्चर्ण - 
शुडितशरोररजोरेणुभरितकेशाः कुसु भकोत्कोर्णमृर्धंजाश्छिन्नजी विताशा 
घूर्णमाना, वर्धकेभ्यो भोतास्तिलं तिलभिव छिलछ्यमाना शरीर- 
विशृत्तलोहितावलिप्ता: काकिणोमांसानि खाद्यममाना: पापा: खरकरशते- 
स्ताडयूमानदेहा वातिकनरनारीसंपरिवता प्रेक्यम्माणाश्च नागर-जनेन 
वध्यनेषध्यिता प्रणोयन्‍न्ते नगरमध्येन क्ृषण-करुणा अन्राणा, अशरणा, 
अनाथा, अबान्धवा बंधुविप्रहीणा विप्रेक्षणाणा दिशों दिशं मरणभयोद्विग्ना 
आधातनप्रतिद्वारसंप्रापिता अधन्या: शूल।ग्रविलग्नभिन्‍नदेहास्ते तत्र क्रियन्ते 
परिकल्पितांगोपांगा उल्लस्व्यन्ते वक्षशआलासु केचित्‌ करुणानि विलपमाना , 
अपरे चतुरंगग।ढबद्धा' पर्वतकटकात्‌ प्रमुच्यन्ते वृूरपातबहुविषमप्रस्तर- 
सहा:, अन्ये च गजचरणमलननिमदिता: क्रियन्ते पापकारिणः अष्टादश- 
खंडिताश्व क्ियन्ते मुड(क्‌ठ,परशुभि', केचित्‌ उत्कृत्तक्णों व्वनासा 
उत्पादितनयनदशनवृषणा जिदह्ठू व््रियांछिता, छिन्तकर्णंशिरसः प्रणीयम्ते 
छिद्यन्ते च असिता निर्विषयाश्छिन्नहस्तपादाः प्रमुच्यन्ते, यावज्जोब- 
बन्धनाश्च कियन्ते, केचित्‌ परव्रव्यहरणलुब्ध(: कारागंलनिगडयुगलरुद्धा, 
चारकाहतसारा, स्वजनविप्रमुक्ताः, मिश्रजननिराकृता, निराशा, बहुजन- 
घिक्कारशब्वलज्जापिता, अलज्जा, अनुबद्धक्ष घा, प्रारब्धाः, शीतोष्णतृष्णा- 
दुर्घटवेदनाघट््‌टिता विवर्णमुश्बच्छविका, विफलमलिनबुबंला: क्लान्ता. काश- 
माना व्याधिताश्यासाधिमतगात्रा: प्ररूडनलकेशश्सश्ष॒रोमाण पुरोषमत्र 
निजके क्षिप्ता: ॥ 

पदार्थान्विय--(तहेष) पहले कहे अनुसार, (परस्स) दूसरे के (दव्वं) धन को, 
(गवेसमाणा) दू ढते हुए (केइ) कई लोग (गहिता) पुलिस आदि द्वारा पकड़े जाते हैं, 
(य) और, (हा) पीटे जाते हैं (+) तथा (बद्धरुद्धा) बांधे जाते हैं व कंद में बंद किये 
जाते हैं (4) और (तुरियं) जल्दी जल्दी (अतिधाड़िया) बहुत ही घूमाये जाते हैं, 
(पुरवरं) बड़े नगर में वे (समप्पिया) सिपाहियों आदि को सौंपे जाते हैं। (य) तथा 
थे फिर (चोरग्गहु-चारभड-साइकराणं) जोरों को पकड़ने वालों, चौकोदारों, 
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सिपाहियों, शूरवोर गुप्तचरों तथा झूठी प्रशंता करने बालों के (तेहि) उन्-उन 
(कप्पडप्पहार-निहयआरविखय-खरफरुसवयण-तज्जणगलच्छल्लुस्छलणाहि) कपड़े के 
साबुकों के प्रहार से, निर्देय सिपाहियों के तीखे व कठोर बचनों की डांटन्फ्टकार से 
तथा गन पकड़ कर धक्‍का देने से (विसणा) खिन्च चिस हुए थे चोर, (निरमबास- 
सरिसं) नरकायास के समान (चारकवर्साहे) कंदखाने में (पवेसिया) जबरन घुसाये 
जाते हैं । (तत्थवि) वहाँ भी (योम्मियप्पह्ारदूमणनिब्भर्छणकड्यवयणभेसणयभया- 
सिभया) जेल के अधिकारियों हारा विविध प्रहारों, नाना प्रकार को यातनाओं, 
सिड़कियों, फड़ये बचनों तथा भयंकर वचनों से उत्पन्न भय से दबे हुए या वुःखित 
रहते हैं । (अक्खितनियंसणा) उनके कपड़े छीन लिये जाते हैं, (मलिनवंडिलंडवसणा) 
उनके पास सिर्फ मंले-कुचेले फटे हुए वस्त्र रहते हैं, (उब्कोडालंचपासमग्गणपरायणेहि 
गोस्सियभडे हि) बार-बार उन कंदियों से रिश्वत और घूस मांगने में तत्पर जेल के 
सिपाहियो द्वारा (विविहेंहि बंधर्णेहि) अनेक प्रकार के बंधनों से ये (बज्ंति) बांधे 
जाते हैं । (कि ते ?) वे बन्धन कौन-कोन-से हैं ? (हुडि-निगड-बालरज्जुय-कुदंडग- 
चरत्त-लोहसंकल-हस्थंदुय-बज्झपट्टू-दरमक-णिक्कोडणेहि) हाड़ी--काठ की बेढ़ी, लोह 
को बेड़ो, बालो की बनी हुई रस्सी, जिसके किनारे पर रस्सी का फंदा बांधा जाता 
है ऐसा एक काठ, चमड़े के मोटे रस्से, लोहे की सांकल, हथकड़ी, चमड़े का पट्टा, पेर 
बांधने फो रस्सी, तथा निःकोटन--एक प्रकार के बंधन विशेष से (य) और (एवमा- 
दिएहिं) ये और इसी प्रकार के (अन्नेहि) दूसरे (बुक्खसमुदीरणेहि) दुःख पेदा करने 
बाले, (गोम्सिकभंडोवगरणेहि) फंदखाने के अधिकारियों के विशिष्ट उपकरणों से, 
(संकोडसोडणाहि) कंदियों के शरोर को सिकोड़ कर और मोड़ कर (संदपुण्णा) उन 
अभागे कंवियों को (बज्ञ॑ति) बांधा जाता है। .य) तथा (संपुड-कवाड-लोह पंजर- 
भूसिधरसिरोह-कूव-चारक-कोलग - जूय-चकक-विततवधण - खंभालण-उद्धाचलण-मंधण- 
विहम्मणाहि) कंद की कोठरी में चारों ओर से किवाड़ अंद कर देना, लोहे के 
पॉजरे में बन्द कर देना, भोंयरे-तलघर में डाल देना, क्‌ए में उतार देना, बन्दीघर 
के सींखलों में जकड़ बेना, कीलें ठोक देना, बेलों के करधों पर डाले जाने बाला 
जूबा क॑ंथे पर रख देता, गाड़ी के पहिये से चारों ओर से बांध देना, बांहें, जांघे 
और सिर को कस कर बांध देना, खंभे से खिपटा देता, पेरों को ऊपर कर के 
बांध देना इत्यादि अनेक बस्धनों से यातनाएं दे कर अधर्मोी जेल के अधिकारियों 
हारा (विहेशयंता! सिकोड़े या सोड़े जाते हैं-- पीड़ित किये जाते है। 
(य) और (अवकोडकगाढ्उरसिरबद्धउद्धपूरित (असुहपरिणयाय) फुरंतउरकडणमोडणा- 
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मेडणाहि) गर्दन तीजे झुझा कर छातो और सिर कस कर बांधे हुए कंदी निःश्वास 
छोड़ते हैं य/ कस कर जकड़ें जाने के कारण उनका श्वास ऊपर को रुक जाता है अथवा 
उनकी आंतें ऊपर को आ जातो हैं, छाती घड़फती रहतो है, उनके अंग्र मोड़े जाते 
हैं, बाशभार उल्टे किये जाते हैं । इस तरह अशुभ भावों में बहते हुए थे (बद्धा) बघे 
हुए (नोससंता) निःश्वास लेते रहते हैं । (भआणत्तिकिकरेहि) जेल के अधिकारियों का 
आदेश पाते ही काम करने वाले तोकरों द्वारा, (सीसावेढउरुयावलच्प्पडगसंधिब धण- 
तससलागसुइयाकोडणाणि) चमड़े की रस्सो का सिर से बांधा जाना, दोनो जांघों को 
शीरा जाना या मोड़ा जाना, घुटने, कुहनी, कलाई आदि जोड़ों को काठ के यंत्रविशेष 
से बांघा जाना, तपी हुई लोहे की सलाई और सुई शरोर से चभोना, (तचछणबजिसाण- 
णाणि) बयूले से लकड़ी की तरह छीला जाना, म्मेस्थानों पर पीड़ा पहुँचाना, (य) 
और (खार-कड़य-तित्त-नावण-जायणा-फारणसयाणि बहुयाणि) नमक, सोडा आदि 
क्षार पदार्थ, नीम आदि कड़वे पदार्थ, लाल मिर्च आदि तोखे पदार्थ कोमल अंगों पर 
डालना या छिड़ कना इत्यादि पीड़ा पहुँचाने के सेकड़ो निर्मित्तों को ले कर बहुत-सो 
यातनाएँ (पावियता) पाते रहते हैं। (उरक्खोडीदिल्लगाठपेल्ण-अट्ठकसंभर्ग- 
सुपंसुलीगा) किसो समय छातो पर सहाकाष्ठ रख कर जोर से दबाने से या जोर से 
मारने से हड्डियाँ टूट जाती हैं, पसलिया ढीली हो जातो हैं, (गलकालकलोह॒दंडउर- 
उदर-वत्थि-पट्ठ-परिपीलिता) सछली पकड़ने के कांटे के समान घातक काले लोहे 
को नोक याले डंडे से छाती, पेट, गुदा और पोठ में भोकने से बे अत्यन्त पोड़ित हो 
जाते हैं। (मच्छंतहिययसंच॒ण्णियंगसंगा) इतनो भयंकर पोड़ा से अपराधियों फा 
हृवय सथ दिया जाता है और उनके सारे अंग-उपांग चूर-चूर कर दिये जाते हैं । 
(केई) कितने ही (अविराहियवेरिएह जमपुरिससन्निहेंहि) बिना अपराध 
किये ही बरी बने हुए यमदूतों के समान पुलिस के सिपाहियो द्वारा (पहया) पोटे 
जाते हैं । (ते) वे (मंदपुण्णा) अभागे चोर (तत्थ) कंदखाने में, (चडबेला-वज्क्मपट्ट- 
पाराइ -छिव-कस-लत-बरत्त-वेत्तपहारसय-तालियंगमसंगा) थप्पड़ों, सुक्‍्कों, चसड़े के 
पट्टों, लोहे के कुश, लोहे के नोकदार व तीखे शस्त्र, चाबुक, लात, चमड़े के 
मोटे रस्से और खेतों के संकड़ों प्रहारों से अंग-उपांगों में घोट पहुंचा कर सिपाहियों 
द्वारा पीड़ित (कोरंति) किये जाते हैं, (किवणा) बेचारे दीनहीन बने हुए चोर, 
(लंबंत-चम्म-वण-वेयणविसुहियसमणा) लटकतो हुई खमड़ी पर हुए घायों की देवना के 
कारण अपने चोरी के अपराध से उन्मने हो जाते हैं (घणकोट्टिसम-नियल-जुयल-संकोडिय- 
सोडिया)हथौड़ों से कूट कर तैयार की हुई दोनों बेड़ियो के रातविन पहिनाये रखने से 
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उनके अंग सिकुड़ जाते हैं, सुड़ जाते हैं मौर डोले हो जाते हैं। (4) और (निरच्चारा) 
जेलखाने को कालकोठरी में बंद किये जाने के कारण उनका 6ट्टी-पेशाब रोक विया 
जाता है ; अथवा बोलने पर प्रतिबस्ध लगा दिया जाता है, (असंचरणा) इधर-उधर 
घ्‌ सना-फिरना बंद कर दिया जाता है । 

(एया) ये (अन्ना य) और दूसरी (एबसादीओ वेयणाओं) इसी प्रकार को 
बेदनाएँ (पाया) थे पापी (पार्वेति) पाते हैं। (कोन ?) (अंतिदिया) अपनो इच््रियों 
को वश में नहीं रखने वाले, (बसट्टा) विषयों के गुलाम होने से पीड़ित, (बहुमोह- 
मोहिता) अत्यन्त मोह-आसक्ति के कारण पृढ़ बने हुए (परधणंमि लुद्धा) पराये धन 
में लुब्ध एवं (फासिदियविसयतिव्यगिदूधा) स्पशेग्द्रिय के विषय में तोन् आसक्त, 
(इत्यिगयरूवसहरसगंधइट्ठरतिम हितभोगतण्हाइया) स्श्रीसम्बन्धी रूप, शब्द, रस, 
व गंध में इष्ट, रति एवं वांछित भोग (सहवास) को तुष्णा से व्याकुल (य) तथा 
(धनतोसया) केवल धन मिलने से ही संतुष्ट होने वाले (जे थ नरगणा गहिया) सरकारी 
आदमियों द्वारा गिरफ्तार किये गए जो मनुष्यगण-चोर हैं, वे (पुणरवि) फिर भी 
(कम्सदुब्वियड्ढा) पापकर्स के दृष्परिणाम को नहों समझने वाले उन (वहसत्य- 
पाहयाणं ) वधशास्त्र के पढ़ने-पढ़ाने वाले, (विलउलोकारकाणं) दुष्ट-अन्याय युक्त कर्म 
करने वाले, (लंचसयगेण्हगाणं) सेकड़ों रिश्वतें लेने वाले (कूड-कपड़-साया-नियढ़ि- 
आय रण-पणिहिक्चणविसारयाणं ) जो न्यूनाधिक तौल-नाप आदि करने में, वेश और 
भाषा को बदलने में, साया, छल, घूतेता और फरेब एवं धोलेबाजी के आयरण- 
अमल करने सें, गुप्तचर-सम्बन्धी बंचना सें विशारब--प्रवीण हैं, (निरयगतिगासि- 
याण) नरकगति के मेहमान हैं (बहुविहअलियसतर्जपकाणं) अनेक प्रकार के संकड़ों 
झूट बोलने वाले हैं, (य) और (परलोयपरंमुहाणं) परलोक से विम्ुख यानो लापरवाह्‌ 
बने हुए हैं, ऐसे (राजकिकराणं) राजपुरषों-सरकारी मोकरों--को (उवणीया) सजा 
के लिए सौंप दिये जाते हैं । 

(य) और (तेहि) उन राजकर्मचारियों द्वारा (आणसजीयदड़ा) जिन्हें प्राण- 
बंड--मयुदंड की आशा दी गई है,उस चोरों को, (तुरियं) शीक्ष ही,(पुरवरे) नगर में 
(सिघाडग-तिय-चउ क्‍्क-चच्चर-चउ स्मुह-महापहपहेसु) सिघाड़े के आकार वाली तिकोन 
जगह, जहाँ तोन रास्ते या बाजार मिलते हैं वहाँ, जहाँ चार रास्ते या बाजार मिलते 
हैं वहा चोक में,विशाल प्रांगण में, जारों ओर भरु हू यान्री द्वार वाले किसो देवमम्दिर 
आदि में, विशाल आम राजमार्ग [चोड़ी सड़क] पर तथा साधारण रास्तों पर 
(उब्धाडिया) जनसमूह के सामने जाहिर में लाये जते हैं; फिर (वेस-दंड-लउड- 
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कट्ठ-लेटठ-पत्थर-पणालि-पणोल्लि- भुट्ठ-लघा - पाद-पब्हि-जाणु - कोप्परपहारसंभग्ग- 
समहियगत्ता) वेंतों से, डंडों से, लाठियों से, लकड़ी, ढेले, पत्थर, लम्बे लट्ठ, मारने के 
डंडे से, मुक्कों, भू सो, ल्तों, पेरों, एड़ियों; घ्‌टनों व कुहनियों आदि से प्रहार 
करके अंग-अंग का कचसर निकाल दिया जाता है और घायल कर दिया जाता है। 
(अट्टारसकस्सकारणा) जठारह प्रकार के चोर और चोरी के कारणों को लेकर 
'आाइयंगसंगा) उनके अंग-अंग पीड़ित कर दिये जाते हैं। वहाँ उन (कलुणा) करुणा 
के पात्र-दयनोय अपराधियों के (सुक्कोट्ठकंठगलफतालुजीहा) ओठ, कठ, गला, तालु 
और जीभ सूख जाते हैं, (विगयजीवियासा) उन्हें जीने को आशा नहों रहतो 
(त्हादिया) प्यास के मारे बेचेन (वरागा) बेचारे वे (पानीयं जायंता) पानी मांगते 
हैं, (तं पिय ण लभंति) पर,उसे भी वे नहीं पाते । (4) और (तत्थ) वहाँ-- कंदखाने 
में (बज्ञपुरिसेहि) वध के लिए नियुक्त पुरुषों- -जल्लादो द्वारा (धाडियता) वध्यस्थान 
पर उम्हें धर्कंल कर था घसीट फर ले जाया जाता है। उस समय (खरफरुस- 
पडह-घट्टित- कूडरगहु- गाठ-रुट्ठ- निसट्ठ- परामट्ठा) अत्यन्त फर्कश ढोल बजाते 
हुए राजपुरुषों हारा धकले जाते हुए, एवं अत्यन्त रोष से भरे हुए राज- 
पुराषों-- चांडालों द्वारा फांसी के लिए दृढ़तापूर्वक पकड़े हुए होने से अत्यन्त 
अपमानित ये (वज्ञकरकडिजुयनियत्था) मृत्युदड के समय पहिनाए जाने 
वाले विशेष कपड़े के जोड़े को पहने हुए, तथा (सुरत्तकणवोर-गहिय-विमुकुल- 
क ठेगुण-बज्ञवृतभाविद्धमललदामा) लिले हुए लाल कनेर के फूलों से ग्‌थो हुई 
वध्यवृत-सी माला वध्य के गले में डाली जाती है, जो उस को मृत्यु की 
सजा को स्पष्ट सूचित करती है, (मरणभयुप्पणसेद--आयत्तणेहुत्त पियकिलिन्नगत्ता ) 
मृत्यु के भय से उन्हें पसीना छुट जाता है, उस पसीने की शरीर पर फंली हुई 
खिकनाई से उनका सारा शरोर चिकना हो जाता है ओर भोग जाता है। (चुण्ण- 
गुंडियसरोररपरेणुभरियकेसा) कोयले आरि के चूरे से उनके शरोर पर लेपन किया जाता 
है और हवा से उड़ कर लगी हुए घूल से उनके केश अत्यन्त रूखे और धूल भरे हो जाते 
हैं। साथ ही उनके (कुसुम्भगोकिन्नमुद्धण) सिर के बाल लाल कुसुस्भे के रंग से रंजित 
कर दिये जाते हैं, (छन्नजोवियासा) उनकी जोने की आशा क्षोण हो जातो है । (घुन्नंता) 
सम से विक्ुल होंने के कारण डगमगाते हुए, (वज्ञयाण भीया) वध करने वालों--- 
जल्लादों से हरदम भयभोत रहते हैं अथबा (वज्ञपाणपीया) मार डाले जायेंगे, 
इस भय से श्राणों के प्रति अत्यन्त आसक्त हैं, (तिल तिल चेव छिज्जमाणा) लिल- 
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तिल करके उनके शरोर के छोटे-छोटे टुकड़े किये जाते हैं, ([सरोरधिकत्तलोहिमोबलित्ता) 
उन्हीं के शरीर से काटे हुए और खून से लिपटे हुए (कामणिसंसाणि) छोटे-छोटे मांस 
के टुकड़ों को (खाधवियंता) उन्हें खिलाया जाता है। फिर (पाया) उन पापियों का 
(छरकरसएहि तालिज्जमाणदेहा) छोटे-छोटे पत्थरों से भरे हुए चमड़े को सेकड़ों 
भ्ेलों से अथवा फटे हुए सेकड़ों बांसों से उनका शरोर पोटा जाता है। देखने के लिए 
मासुर (वातिकनरनारिसपरियडा) पागलों के समान नरनारथियों की अनियंत्रित भीड़ 
से घिरे हुए (4) और (नागरजणेण) नागरिक लोगों हारा (पेच्छिजंता) देखे जाते 
हुए वे-चोर (वज्ञनेपत्थिया) मृत्युदण्ड पाये हुए वध्य क॑ंदी की पोशाक पहले (नगर- 
सज्लेण) शहर के बोचोंबोच होफर (पणेज्जंति) ले जाये जाते हैं। उस समय थे 
(किवणकलुणा) दीमहीन-अत्यन्त दयनोय, (अत्ताणा) रक्षाहोन, (असरणा) शरणरहित, 
(अनाहा) अनाथ, (अबंधवा) बन्धुहीन, (बंधृविष्पहोणा) अपने भाईबन्धुओं से बिल- 
कुल त्यक्त-त्यागे हुए (दिसोदिसं विपिक्खंता) सहारे के लिए एक विशा से दूसरी दिशा 
की ओर ताकते हुए वे, (मरणभयुव्विग्गा) मृत्यु के भय से अत्यन्त व्याकुल होते हूं । 
(आधायणपडिदुवारसंपाविया) वध्यभूमि-- शूलो या फांसी दिये जाने के द्वार -- स्थान 
पर लाये जाफर जे (अधन्ना) अभागे सनुष्य (सूलग्गविलग्गभिन्नदेहा) शूलो को तोंक 
पर रखे जाते हूँ, जिससे उनका शरीर खिर जाता है, (4) और (तत्थ) वहीं-- वष्य- 
भूमि में ही (ते परिकप्पियंगमगा कोरंति) उनके अंग-प्रत्यंग काट कर टुकड़े-टुकड़े कर 
वबिये जाते हैं । 

(केई) उनसें से कई (कलुणाइ' विलबसाणा) करण विजाप करते हुए मनुष्य 
(रुक्खसालासु) वृक्ष की शाखाओं पर (उल्लंबिज्जंति) लटका विये जाते हैं; (अबरे) 
दूसरे, (चठरंगधणियबद्धा) दोनो हाथों और दोनों पेरों को कस कर बाँषे 
जाते हैं, (पव्वयकड॒गा) पर्वत को चोटो से (पमुच्चते) नीचे गिरा दिये जाते हैं; जहां 
वे (दूरपात बहुविसमपत्थरसहा) बहुत ऊँचे से गिराये जाने के कारण बहुत हो 
ऊबड़खाबड़ पत्थरों की चोट सहते हैं, (ब) और (अन्ने) अन्य कुछ लोग (गय- 
चलणसमलणनिम्मद्दिया कोरान्ति) हाथी के पेर तले कुचल डाले जाते हैं । (य) तथा 
(पापकारी वे पाप कर्म करने वाले चोर (सु डपरसूहि) कुठित-भोंयरे कुल्हाड़ों से 
(अट्ठारसखंडिया) अठारह स्थानों से संडित (कीरन्ति) किये जाते हैं। (केई) कई 
जोर ऐसे भी होते हैं, (उक्कतकम्नोट्रनासा) जिनके काम, ओठ और नाक काट लिये 
जाते हैं, तथा (उप्पाडियनयणवसणवसणा) जिनके नेत्र, दाह और अंडकोश उच्चाड़ 
लिये जाते हैं, एवं (जिव्मंदियच्छिया छिन्नकन्नसिरा) जिनकी जीस खोंच कर निकाल 
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ली जातो है तथा कान और शिराएँ--नसें काट लो जाती हैं, फिर उन्हें (पणिण्जंते) 
व्यभूमि में ले जाया जाता है (4) ओर वहाँ (छिज्जंते असिणा) तलवार से काट 
दिया जाता है, (छिन्नहत्यपाया) हाथ--पेर, कटे हुए उन जोरों को (निथ्चिसया) 
देशनिकाला दे कर, देशनिर्वासत करके (पमुच्चंते) राजपुरों द्वारा छोड़ दिया 
जाता है। (य) और (केई) कई तो (जावज्जीवब धणा) उम्नभर को कद में (कोर लि) 
रखे जाते हैं। (केइ) कितने हो (परवव्बहरणलुद्धा) दूसरों के धन को हरण करते 
में लब्ध--आसक्त मनुष्यों को (कारग्गलनियलजुयलद्धा) कारावास में अर्गला लगा कर 
दोनों पेरों में बेड्याँ डाल कर बन्द कर दिया जाता है,(चारगाए) वहाँ कारागार में ही 
(हयसारा) उनका सारा धन छोन लिया जाता है। इस तरह वे (सयणविष्पमुक्का) 
अपने सगगे-सम्बन्धियों द्वारा छोड़ विये जाते हैं, (मत्तजणनिरक्खिया) मित्र लोग 
उन्हें नहीं रखते, अथवा (तिरक्‍बकथा) सिश्रजन उनका तिरस्कार करते हैं, 
इससे दे (निरासा) निराश हो जाते हैं, (अहुजणधिक्कारसहुलज्जायिता) अनेक लोगों 
हारा--“धिक्कार हैं तुम्हें! इस प्रकार कहें जाने से लज्जित होते हैं अथवा अपने 
परिवार को लम्जित करत हैं, ऐसे उन (अलज्जा) निरलेज्ज मनुष्यो को (अणु- 
बद्धलुहा) निरन्तर भूख लगी रहुतो है। तथा वे (पारडा) अभिभूत या अपराधी 
(सीउष्ह्तण्हवेयणादुग्घट्ट-घट्टिया) सर्दों, गर्मो और प्यास को असह्य बेदना से कराहते 
रहते हैं (विवश्षमुखविस्छविया) उनका चेहरा फोका और कान्तिहीन रहता है 
(बविहुलमइलबुब्बभला) वे हमेशा असफल, मलिन और दुबंल रहते हैं, (किलंता) 
बलानि से युक्त--पुर्शाएं हुए रहते हैं, (कासंता) कई खांसते रहने हैं, (य) तथा 
(वाहिया) अनेक रोंगों से घिरे रहते हे, अथवा (आमाभिभूयगत्ता) भोजन भलोभांति 
हजम न होने के कारण अपक्यरस से उनका शरीर पीड़ित रहता है। (परूहनहकंस- 
संसु-रोसा) उनके नख, केश, ओर दाढ़ो-मूंछों के बाल और रोम बढ़ जाते है, वे 
(तत्येव) वहीँ क॑दखाने सें (णियर्गसि छग-मुत्तंसि) अपने टट्टी-पेशाब में ही 
लिपटे हुए रहते है । 

मूलार्थ--पहले कहे अनुसार दूसरो के धन को हरण करने की फिराक 
में लगे हुए बहुत-से लोग पुलिस आदि द्वारा रंगे हाथो या बाद में पकड़ 
लिए जाते हैं, फिर उन्हें पीटा जाता है, रस्सो से बांधा जाता है, 
और जेल की कोठरी में बंद कर दिया जाता है | इसके पश्चात्‌ 
शीघ्र ही उन्हें सरेआम घुमाया जाता है और बड़े शहर में चोर पकड़ने वाले 
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चोकीदारो, जेल के अधिकारियों या मीठी-मीठी बातें बना कर मेद निकालने 
वालों को सोंपदिया जाता है। उनके द्वारा उनचोरों को कपड़े के कोड़ो से पीटा 
जाता है,सिपाही उन्हे तीखे व कठोर बचनों से डांटते फटकारते हैं,अनकी गद॑न 
पकड़ कर धवका देते है, इससे वे खिन्नचित्त होते है, फिर उन्हें नरकावास के 
समान जेल को कालकोठरी में जबद॑स्ती घुसा कर बंद कर दिया जाता है । वहां 
भी जेल के अधिकारियों द्वारा मार, भिड़कियों व कटुबचनों की बोछार 
होती है, जिससे वे दुःखित होते हैं। वहाँ कभी कपडे छीन कर वे 
धस्त्ररहित कर दिये जाते है, कभी उन्हें मैले कुचेले-फटे ओर चीथड़े जैसे 
वस्त्र पहिनने को दिए जाते है। जेल के निदंयी कम॑चारी अधिकारी बार-बार 
उन कैदियों से अनेक प्रकार की रिश्वतें मांगने में तत्पर रहते हैं। जेल के 
सिपाहियो द्वारा वे अनेक प्रकार के बन्धनों से जकड़ दिये जाते हैं।। वे बन्धन 
कौन-कौन-से है ? काठ की बेडी, लोह की बेडी, बालों की बनी हुई रस्सी, 
जिसके किनारे पर रस्सी बंधी रहती है, ऐसा एक काठ, चमड़े का मोटा 
रस्सा, लोह की सांकल, हथकडी, चमडे का पट्टा, पैर बांधने की रस्सी तथा 
निष्कोटन नामक एक विशेष बंधन, इन और ऐसे ही अन्य दुःख पैदा करने 
थाले कंदखाने के खास विविध उपकरणों से' उन अभागों के शरीर को सिकोड़ 
क्र और मोड़ कर बांधा जाता है। वे लकडी के एक प्रकार के यंत्र से दबाये 
जाते है, किवाड़ वाली कोठरी मे बंद किए जाते हैं, लोह के पीजरे में डाल 
दिए जाते है, भ्रूमियृह मे बंद किए जाते है, कभी कु'ए में उतार दिए जाते हैं, 
कभी जेल के सीखचो मे बंद किए जाते है, कभी बलों के कंधों पर रखा जाने 
वाला जुवा उनके कंधो पर रखा जाता है, कीलें ठोकी जाती हैं, कभी गाड़ी 
का पहिया उनके गले में डाला जाता है, कभी उनके पैर, बाहें और सिर 
थंमे के साथ कस कर बांध दिए जाते हैं, कभी पैरों को ऊपर करके बांध कर 
लटका दिए जाते हैं, इस प्रकार अधर्मी, निर्दय जेल के कर्मचारियों द्वारा उनको 
बातनाएं दी जाती हैं । फिर गर्दन नीचे कुका कर उनको छाती ओर सिर 
को कस कर बांधा जाता है, जिससे उनकी सांस ऊपर जाते समय रुक जाती 
है या उनकी आंतें ऊपर को आ जाती हैं,डर के मारे उनका हृदय धघड़कने लगता 
है, फिर उनको मोड़ा और उलटा किया जाता है और बांधा जाता है, जिससे 
वे दुःखभरे निःश्वास छोड़ते है। उनके सिर को चमड़े की रस्सी से कसकर 
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बांध दिया जाता है, दोनों जांघों को चीरा या मोडा जाता है, काठ के एक 
खास यंत्र से उनके घुटने, कलाई आदि जोड़ो को बांचा जाता है,तपी हुई लोहे 
की सलाई और सुई शरोर मे चुभोई जाती है। वसूले से काठ की तरह उनके 
शरीर का छीला जाता है। ऐसी अनेक पोड़ाए उन्हे दी जाती है। शरीर 
पर हुए घावों पर नमक आदि खारे, मिर्च आदि तीखे, नीम आदि कड़वे 
पदार्थ छिड़के जाते है। इस तरह की यातनाओ के सैकड़ो निमित्तों को लेकर 
वे पीड़ा पाते हैं। कभी-कभी आदेश पाते ही काम करने वाले जेल के क्रर 
नौकरों द्वारा उनकी छाती पर बडे वजनदार काठ को रख कर जोर से 
दबाया जाता है, जिससे उनकी हड्डियां और पसलिया टूट जाती है । मछली 
को पकडने के तीखे नोकदार काटे के समान काले लोहे का डंडा उनकी 
छाती, पेट, गुदा और पीठ मे भोंक दिया जाता है, इस प्रकार उन्हे पीड़ित 
करके उनका हृदय मथ दिया जाता है और उनके अंग-अंग चूर-चूर कर 
कर दिये जाते है । कितने ही चोर, जिन्होंने कोई बड़ा अपराध नही किया है, 
फिर भी वैरभाव रखते वाले यमदूतों के समान क्रर सिपाहियो द्वारा वे 
पीटे जाते है ओर जेलखाने में उन अभागो के अंगोपागों पर थप्पडो, घ्ुक्कों, 
घृ'सो, चमडे के पट्टो, लोहे के कुश, पतले चाबुक, चमडे के चाबुक, लात ओर 
खझमडे की बडी रस्सी एवं बेतों के सेकडो प्रहारों से चोट पहुचाई जाती है। 
शरीर पर लटकती हुई चमड़ी पर हुए घावों की असह्ाय बेदना के 
कारण उन्हें चोरी से अब नफरत हो चुकी है। फिर भी पुलिस के सिपा- 
हियों द्वारा हथौडों से कुट कर तैयार की गई दो बेडियो से उनके अंग सिकोड़े 
और मोड़े जाते हैंजेल की कोठरी में उन्हे स्वतन्त्रता से मलमृत्र भी नही करने 
दिया जाता, न बोलने दिया जाता है, और न इधर-उधर घूमने की छूट दी 
जाती है। इन तथा इसी प्रकार की अन्य वेदनाओ को वे पापी भोगते है, जो 
इन्द्रियों को वश में नही रखते, इन्द्रियो के गुलाम होने से पीडित हैं, जो 
अत्यन्त मोह से मढ़ बने हुए हैं, पराये धन मे लुब्ध है, जो स्पर्दोन्द्रियो के 
विषय में अत्यन्त आसक्त है, जो स्त्रीसम्बन्धी रूप, शब्द, रस, गन्ध तथा 
इष्ट रति और बांछित भोग (सहवाप्त) की तृष्णा से आतुर है तथा सिर्फ घन 
देख कर ही संतुष्ट होने वाले वे लोग राजपुरुषों--सिपाहियों द्वारा गिरफ्तार 
किए जाते हैं। फिर भी पापकर्म के बुरे नतीजे को नहीं समभने वाले वे 
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मनुष्यगण पुनः उन सरकारी नौकरों के हवाले किये जाते हैं, जो बध-(मारने- 
पीटने के) शास्त्र को पढने-पढाने वाले हैं, अन्याययुकत दुष्ट कर्म करने वाले 
हैं, सैकड़ो रिश्वतें लेने के आदी हैं, जो भूठा तौलने-नापने, वेश और भाषा को 
बदलने, भूठ-फरेब करने, धोखा देने, धूतंता करने, अपने मायाजाल को 
छिपाने के लिए और माया करने, ठगी करने या ग्रुप्तचर सम्बन्धी चालाकी 
में अत्यन्त प्रवीण होते है, ते अनेक प्रकार के सकड़ो भूठ बोलने वाले, परलोक 
की परवाह न करने वाले तथा नरकगति के सेहमान बनने वाले है। जिन्हें 
प्राणदंड की सज़ा सुनाई गई है, वे चोर उन्हीं राजकर्मंचारियों द्वारा शीघ्र 
ही नगर में सिंघाडे के आकार वाले त्रिकोण स्थान में, जहां तीन गलियाँ या 
बाजार मिलते है वहाँ, अथवा जहा चार गलियाँ या बाजार मिलते हैं, वहां 
(चोक मे), चारो ओर दरवाजे वाले चोमुखे देवमन्दिर आदि पर या राज- 
मार्ग (चौडी आम सडक) पर या साधारण रास्ते पर सरेआम जाहिर में 
ला कर खडे किए जाते है । और बेंतों, डंडो, लाठियो, लकडी, ढेले, पत्थरो, 
सिर तक लम्बे लट॒ठो, धोड़े आदि को पीटने की पैनियो, मुक्‍्को, लातो, पैरो, 
एड़ियों,घुटनो और कुहनियो के अहार से उनका शरीर जज॑रितओर घायल कर 
दिया जाता है। अठारह प्रकार के चौर्य कम॑ यानी चोरी करने के कारणों से 
उनके अंग-अंग को अत्यन्त यातनाए' दी जाती हैं। उन दयनीय अपराधियो के 
भोठ, गला, तालु और जीभ सूख जाते है, उन्हें जीने की आशा नही रहती, 
प्यास के मारे सताये हुए वे ब्रेचारे उन सिपाहियो से पानी मांगते हैं। लेकिन 
पानी नही पाते । बल्कि वध (उनको मृत्युदंड देने) के लिए नियुक्त किए गये 
पुरुष उन्हे धकेल देते है। अत्यन्त ककंश ढोल बजाते हुए चलने के लिए 
उन्हें पीछे से धकेला जाता है। मृत्युदंड देने के पहले अत्यन्त क्रोध से आग- 
बबूला हुए जललादो (राजपुरुषो) द्वारा मजबूती से वे पकड़े जाते हैं । वध्य से 
सम्बन्धित खास वस्त्र का जोड़ा पहने हुए,लाल कनेर के खिले फूलों से गुथी हुई 
वध्यदुत की तरह वध्य व्यक्ति को सुचित करने बाली फूलमाला को वे गले में 
पहने होते है । उनके शरीर मौत के डर से पैदा हुए अधिक पसीने की चिक- 
नाई से चिकने हो जाते हैं,पीसे हुए कोयले वगरह के काले रंग से उनके शरीर 
पोत दिये जाते है, हवा से उड-उड़ कर आई हुई धूल से उनके बाल भर जाते 
हैं। उनके सिर के बाल कुसुम्मे के लाल रंग से लाल कर दिये जाते हैं. अब 
उन्हें अपने जीने की कोई आशा नहीं रहती, भय से विद्धल हो कर वे 
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कांपने लगते हैं, वध करने वाले जल्लादों को देख कर डरते हैं। फिर तिल- 
तिल करके उनका शरीर छेदा जाता है, उन्ही के शरीर से काटे हुए और 
खून से लथपथ छोटे-छोटे मास के हुकडे उन्हें खिलाये जाते है। छोटे-छोटे 
पत्थरों से भरे चमड़े के सेकड़ो थेलो से उन्हे मारा जाता है। पागलों की 
तरह मनुष्यो की अनियंत्रित भीड़ से वे घिर जाते है, नागरिक लोग उन्हे 
देखने लिए इकट्ठे हो जाते है । फिर वध्य (मौत की सजा पाने वाले ब्यक्ति) 
की पोशाक पहने हुए नगर के बीचो-बीच हो कर उन्हें ले जाया जाता है। 
उस समय वे बेचारे दीनो से भी दीन, रक्षाहीन, अशरण, अनाथ, बन्धुहीन 
और सगे-सम्बन्धियों द्वारा त्यक्त होते हैं। एक दिशा से दुसरी दिशा की ओर 
ताकते हुए, मृत्यु के भय से घत्रराए हुए वे अभागे कैदी वध्यर्भाम के दरवाजे 
पर लाये जाते है और शूली की नोक पर उन्हे रखा जाता है, जिससे उनका 
शरीर छिन्न-भिन्‍न हो जाता है, और वही वध्यभ्रमि में उनके अंग-अंग के 
टुकड़े-टुकड़े कर दिए जाते है। उनमे से कई करुणाजनक विलाप करते है, 
उन्हें वृक्षो की शाखाओं पर लटका दिया जाता है। कुछ को दोनो हाथ-पैर 
बांध कर पर्वत की चोटी से नीचे लुढका दिया जाता है । ऊँचाई से गिरने के 
कारण वे ऊबड़-खाबड़ पत्थरो की चोट सहते है। पापकर्म करने वाले उन 
चोरो को भोथरे कुल्हाड़े द्वारा भअठारह जगह से खण्डित किया जाता है। कई 
चोरो के कान, ओठ और नाक काट लिए जाते है, आंखे निकाल ली जाती हैं, 
दांत उखाड़ लिए जाते है और अंडकोश काट दिये जाते है, जीभ खीच कर 
बाहर निकाल ली जाती है,कान और शिराएँ काट ली जाती है और बाद में 
वे वध्यभूमि में ले जाये जाते है। सरकारी नौकरो द्वारा कितने ही चोर तलवार 
से काट दिए जाते हैं, कई लोगों के हाथ-पेर काट लिए जाते है ओर उन्हें देश 
से निर्वासित कर सीमा के बाहर छोड़ दिया जाता है। कई जिंदगी- 
भर कंद खाने में बंद कर दिए जाते है। पराए घन के लोभी कई चोरो को कैद- 
खाने की अर्गंला ओर दोनों बेड़ियां डाल कर रखा जाता है। कैदखाने में 
उनके पास का सर्वस्व धन छीन लिया जाता है। वे उनके कुटम्बियों द्वारा 
छोड़ दिए जाते हैं, मित्रों से तिरस्कार पाते हैं, निराश हो जाते है। बहुत से 
लोगों द्वारा धिककारे जा कर वे लज्जित किए जाते हैं, अथवा'वे अपने परिवार 
को लजाते हैं,निलंज्ज हो जाते हैं। वे निरन्तर भूख से पीड़ित रहते है। वे पापी 
सर्दी-गर्मी ओर प्यास की असह्य वेदना से व्याकुल रहते हैं। उनके चेहरे मलिन 
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और निस्तेज (कान्तिहीन) रहते हैं। वे असफल, मलिन और दुर्बल हो जाते 
हैं, मुर्काए हुए से रहते है । कई खासी से पीड़ित या कई रोगो से घिरे रहते 
हैं, कई लोगो के शरीर आंव आदि अपक्वरस से पीड़ित रहते हैं। उनके नख, 
केश, दाढ़ी-मूछो के बाल बढ जाते है, वे बंदीगृह में अपने ही मलमृत्र में लिपटे 
रहतेहें । 

व्याख्या 

पूर्वसूत्र में शास्त्रकार ने अदत्तादान (चोरी) करने वाले विविध कोटि के 
मनुष्यो का स्वरूप बताया है तथा उनके द्वारा अजमाये जाने वाले तरीकों और 
उनमे पैदा होने वाले खतरों का वर्णन किया है, साथ ही चोरों की मनोवृत्ति और 
साहसिकता का वर्णन करते हुए उनके जीवन मे सदा साथ लगी रहने वाली अशान्ति 
और बेचैनी का भी उल्लेख किया है । अब इस सृत्रपाठ के द्वारा पांचवे फलद्वार के रूप 
में चोरी से होने वाले बुरे नतीजों का, खासतौर से मनुष्यलोक मे होने वाली उनकी 
दु स्थिति का सजीव वर्णन किया है । मूला्थ द्वारा सारा ही वर्णन स्पष्ट है , फिर 
भी कुछ मुद्दो पर विवेचन करता आवश्यक समझ कर नीचे सक्षप में यथावश्यक 
स्थलों का स्पष्टकरण कर रहे है-- 

'परस्स दव्वं॑ गवेसमाणा गहिया य हया य बद्धदद्धा 4“--दूसरे के द्रव्य की 
तलाश में घूमने वाले जब रगे हाथो पकड़े जाते है, तब पुलिस वाले तो उनकी खूब 
मरम्मत करते ही है जनता भी जूतों, डडो, लाठियों और सुक्‍कों से ऐसे लोगो की 
अच्छी तरह पूजा करती है। उनके पैरो में और हाथो मे हथकड़ियाँ बेडिया डाल 
कर उन्हे जेल के सीकचों मे बद कर दिया जाता है। और फिर जेल मे जेल के 
अधिकारियो और कर्मचारियों द्वारा कितना बुरा हाल किया जाता है, इसका 
सजीव वर्णन शास्त्रकार ने तो किया ही है, हर एक समझदार व्यक्ति भी ऐसे 
लोगो की जेलो मे जो दुर्दशा होती है, उसे देखता--सुनता है। जेल मे यातना देने 
के जितने भी साधन और तरीके हो सकते हैं, उन सबको जेलरो द्वारा भरपेट अज॥ 
माया जाता है। 

'तुरियं अतिधाड़िया “' ' ' गोस्सियभडेहि'---इस लम्बे पाठ में जेल के अधि- 
कारियो को सौंपने और जेल मे निवास के दौरान जो-जो यातनाएँ बन्धन, मारपीट, 
अपमान, तिरस्कार, झिडकियाँ, प्रहार आदि के रूप में दी जाती हैं, उनका स्पष्ट 
वर्णन किया है। इसमे कोई भी सदेह नही कि चोरी करने से प्राप्त होने वाले धन 
और उससे प्राप्त होने वाले सुख की कल्पना की तुलना मे चोर की गिरफ्तारी होने 
पर उसे मिलने वाली मानसिक और शारीरिक यातनाएँ बहुत ही भयंकर और 
प्रचुर मात्रा मे हैं। मामूली समझदार व्यक्ति भी यह घाटे का सौदा नहीं करेगा । 
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इसके बजाय बह न्यायनीति से श्रम करके या कोई आजीविका करके अपना जीवन 
संतोष, शान्ति और सुख के साथ बिताना पसद करेगा। भला, चोरों की जिंदगी 
भी कोई जिंदगी है, जिसमे न तो सुख से वह खा-पी सकता है, न सुख से नींद ले' 
सकता है , न आमोदप्रमोद या मनोरंजन कर सकता है चोर की जिंदगी मे न 
तो कोई सामाजिक प्रतिष्ठा है; न मानसिक शान्ति है, न धाभिक जीवन का आनन्द 
है और न ही आध्यात्मिक जीवन की स्फूर्ति है वन्य पशु से भी गयाबीता और 
खतरनाक जीवन है यह ! रातदिन पकड़े जाने, दंड मिलने, इज्जत जाने और पीटे 
जाने की आशका से चोर बेचेन रहता है! मनुष्यजीवन पा कर चोरी का घधा 
करने वाले अपनी जिंदगी को खतरे, भय, आशका और अधर्म मे डाल कर निष्फल 
बना डालते हैं। मनुष्यजीवन की प्राप्ति से वे कोई भी लाभ वर्तमान या भविष्य 
के लिए नही उठा पाते । मनुष्यजीवन जैसा देवदुलंभ उच्च जीवन मिलने पर भी 
उसे चोरी जैसे पापकर्म मे बिता कर पिछली सारी कमाई का फल धो दिया जाता है, 
सारा ही 'कातापीजा पुन. कपास” कर दिया जाता है। परलोक मे अपने साथ 
पाप की गठरी के सिवाय चोर और कुछ भी नहीं ले जाता । इस लोक में भी चोरी 
करने वाले दुष्कर्मी जन किसी अच्छे वातावरण से, अच्छे धाभिक पुरुषों की संगति 
से, धर्मपोषक साहित्य के पठन-पाठन से और जीवन के शुद्ध और स्वस्थ चिन्तन से 
प्राय' दूर ही रहते हैं। परलोक में भी उन्हें पापानुबन्धी पाप के फलस्वरूप वैसा 
ही खराब वातावरण, बुरी सगति, बुरा खानपान, बुरा ही साहित्य और खराब ही 
चिन्तन मिलता है। क्योकि इस लोक में इतनी भयकर सजा पाने के बावजूद भी 
उनकी लेश्याएँ, उनकी परिणामधाराएं और उनके चिन्तन की थुरा नहीं बदलती । 
तब परलोक मे भी ये बातें कैसे बदल सकती है ? 


'विविहेहि बंधर्णेहि, कि ते ? हडिनिगड. एकमादीओ वेयणाओ पावा 
पार्वेति---चोरी करने के आदी बने हुए अपराधी को किन-किन भयकर बधनों और 
धातनाओं मे से गुजरना पड़ता है, इसका निरूपण बडी कुशलता से शास्त्रकार 
ने किया है। वे बन्धन और उनसे होने वाली यातनाएं इस प्रकार है--काठ का 
बना हुआ एक बन्धन विशेष , जिसे हडी या हाडी भी कहते हैं, खोडा भी कहते हैं ; 
उसके बीच में जो छेद होते हैं, उन्तमें कैदी के दोनो पाव फंसा कर उसके ताला 
लगा दिया जाता है| इस बंधन से कैदी कही भी चल-फिर या उठ-बैठ नहीं सकता ॥ 
लोहे की बेड़ियाँ पैरो मे डालो जाती है, जिनके कारण कंदी स्वतत्नतापूर्बक कहीं 
जा-आ नही सकता । बालों की बनी हुई मजबूत रस्सी से कैदी के हाथ-पैर आदि 
कस कर बाघ विये जाते हैं। यह रस्सी शरीर मे चुभती है, जिससे शरीर पर चिह्न 
पड़ जाते हैं। 'कुदड' काठ का एक मोटा डडा होता है , जिसके सिरे पर रस्सी का 
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फंदा लगा रहता है , जिसे कैदी के गले मे पहना दिया जाता है। वरत्र' (बरत) 
चमड़े की मोटी मजबूत रस्सी होती है, जिससे कैदी के सारे शरीर को कस कर बाध 
दिया जाता है। लोहे की साकल से क॑ंदी के हाथ आदि बांध कर सिपाही उस कंदी 
की पकडे रहता है, अथवा कभी-कभी स्तभ आदि के साथ बांध भी देता है । ह॒त्यंदुय 
यानी 'हस्तान्दुक' कैदी के हाथ को बाघने का लोह का एक यंत्र होता है। 'वच्न॑पद्ठ" 
चमडे का वह पट्टा होता है, जिससे अपराधी के भुजा, जांच आदि अवयवों को खूब 
कस कर बाघ दिया जाता है। अथवा उस पट्ट को गीला करके कैदी के मस्तक पर कस 
कर लपेट दिया जाता है । ज्यो-ज्यो वह पट्टा सूखता जाता है,त्यो-त्यो वह कैदी के मस्तक 
में घुसता जाता है और इससे उसके मस्तक का मास बाहर निकल आता है। यह भयकर 
दंड उस अपराधी को दिया जाता है, जिसने भयंकर अपराध किया हो । इस महान्‌ दुःख 
से पीडित हो कर वह काल के गाल में चला जाता है। “'दामक' पैरों को बांधने की एक 
रस्सी होती है । 'निष्कोटन' एक खास किस्म का बधन होता है,जिससे कैदी के हाथपैर 
मोड कर बाधे जाते हैं। ये और इस प्रकार के और भी सैंकडो बधन के साधन 
जेलखाने में होते है, जो कैदियों के दु खो को बढाने वाले होते हैं । जेल के अधिकारी 
अपराधियो को चुन-चुन कर ऐसी सजा देते हैं और उनके अगोपागो को तोड-मरोड़ 
डालते हैं । 


इतनी ही सजा दे कर वे विराम नही लेते , अपितु वे और भी तरह-तरह की 
यातनाएं कैदियों को देते हैं, जिनका उल्लेख शास्त्रकार करते हैं--उन अभागमे 
कैदियो के पैर चौडे करके काठ के एक यंत्र के छेदों में फंसा दिये जाते हैं। 
कई कंदी लोहे के पीजरों और भूमिगहो मे डाल दिये जाते है, अधे कुए 
में उतार दिये जाते हैं, जेल की कालकोठरी मे बंद कर दिये जाते हैं , कील, 
जूआ या गाडी का पहिया उनके गले आदि मे बाघ दिया जाता है। कितने 
ही कैदियो के सिर झुका कर उनके हाथो को जाघो के बोच में करके 
गठड़ी-सा बाध कर लुढका देते हैं; कइयो को खंभे के साथ बांध देते हैं, 
कुछ कैदियों के पैर ऊपर मे बाघ कर उन्हें औऑँंधे मुह लटका देते हैं। इन और 
ऐसी ही विविध यातनाओ से पीडित कैदी गर्दन नीची करके मस्तक और छाती को 
बांध देने के कारण पूरी तरह श्वास भी नही ले सकते । उनका श्वास ऊपर ही 
रुक जाता है। वे हाफने लगते हैं। उनके पेट की आंतें बाहर निकल आती हैं । 
इतना होने पर भी उन अभागे कैदियों को बदीघर के सिपाही चैन नही लेने देते । 
वे कभी तो चमडे की रस्सी पानी मे भिगो कर उनके मस्तक पर पणग्ड़ी की तरह 
बांध देते हैं; कभी घुटने और कोहनी आदि शरीर के जोड़ों को काठ के यंत्र-विशेष 
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से बाध देते हैं; कभी तपी हुई लोहे की सलाइयाँ उनके शरीर पर चुभोते हैं, कभी 
गर्मागर्स सुइ्याँ उनके अगो में भोकते हैं; कभी वसूलें से काठ के समान उनके शरीर 
की चमड़ी छीलते हैं, कभी उनके घावों पर नमक आदि खारे पदार्थ छिडकते हैं, 
लालमि् आदि तीखे पदार्थ उनके गुप्त-अगो मे डालते हैं, कभी नीम आदि कडवे 
पदार्थ उन्हे खिलाते हैं। कई कैदियों की छाती पर बडा भारी काठ रख कर उसे 
बहुत जोर से दबाते है, जिससे उनकी हड्डी-पसली सब चूर-चूर हो जाती है। 
कभी मछली को पकड़ने के लोहे के काटे के समान नोकदार लोहे के काले डडे 
को छाती, पेट, ग्रदा और पीठ मे ठोक कर भयकर त्रास पहुचाते है। इस 
प्रकार जेल के आज्ञापालक सेवक अपने अधिकारियो का हुक्म पाते हो विविध प्रकार 
की यातनाएंँ दे कर कैदियों के अग-प्रत्यगो को अत्यन्त जजंरित कर देते है । इससे 
उनके हृदय को बड़ा आधात पहुचता है । 


जेल के कई सिपाही तो इतने क्र और अकारणदं षी होते हैं कि किसी कैदी 
का इतना भयकर अपराध न हो, तो भी यमदूतों के समान अत्यन्त ऋर बन कर वे 
उन अभागे कैदियों के मु ह थप्पडो के मारे लाल कर देते हैं, लोहे के कुश से उनके 
शरीर की हडिडियाँ तोड डालते है, धोडे आदि को पीटने के चाबुकों से मार-मार कर 
उनकी पीठ सूजा देते हैं, जिससे उनके शरीर से खून टपकने लगता है, कभी लातों 
और घूसो की चोट से मर्मस्थानो को व्यथित कर देते हैं, कभी चमडे की मोटी 
रस्सी से सारे शरीर को बाध कर उन्हे नीचे लुढका देते हैं और ऊपर से बेते मार कर 
अधघमरे कर देते हैं। उनके शरीर पर इतने घाव हो जाते हैं कि उनकी चमडी लटकने 
लगती है,उसमे से खून बहने लगता है। इतनी असह्य वेदना होती है,जो शब्दों से नहीं 
कही जा सकती । लोहे के बडे-बडे हथौड़ो से कूट कर बनाई हुई मजबूत बेडियो और 
हथकडियो से उनके हाथ-पैर जकड दिये जाते हैं। बेडियो के कारण वे इधर-उधर 
चल नहीं सकते | यातनाएं देने पर मुह से बोल भी नहीं सकते । बोलने पर और 
ज्यादा मार पडती है। इस प्रकार जेल के कर्मचारियों द्वारा पराये धन पर हाथ साफ 
करने वाले पापी चोर नाना प्रकार की असह्य यातनाएं पाते हैं । 


'अदंतिदिया “ ' धणतोसगा गहिया य जे नरगणा'--प्रश्त यह होता है कि 
जेल मे कितनी भयकर यातनाएँ चोरों को दी जाती हैं, चोर स्वय भी जानते 
हैं, फिर भी वे बार-बार चोरी के इस निनन्‍्दतीय मार्ग को क्यों अपनाते 
हैं? अपनी अमूल्य जिंदगी को जानबुझ कर ऐसी आफत मे क्यों डालते हैं ? 
वे ईमानदारी और स्वपरिश्रम से अर्थप्राप्ति का निरापद रास्ता क्‍यों नही अपनाते ? 
इसी बात का उत्तर शास्त्रकार 'अदंतिदिया” आदि पदो से देते हैं । वस्तुतः जास्त्रकार 
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भनुष्य के मन की तह तक पहुंच गए है | उनका यह स्पष्ट मनोविश्लेषण है कि जो 
व्यक्ति इन्द्रियों को जरा भी वश में नही कर सकते; चटपटी और मसालेदार चीजें 
तथा विविध मिठाइयाँ एवं मास अडे आदि तामसी पदार्थों के खाने के शौकीन हैं, 
शराब, गाजा, भाग, अफीम आदि नशीली चीजो के पीने के आदी हैं, बढ़िया भड़कीले 
कपड़े पहनने के लिए लालायित रहते हैं, हाथ-पैर हिलाना नही चाहते; कालसी बन 
कर बैठे-बैठें खाना चाहते हैं, नाटक, सिनेमा, खेलतमाशे, रडियों के नाच-गान आदि 
देखने---सुनने मे मस्त रहते हैं या स्पर्शेन्द्रिय के वशीभूत होकर पराई स्त्रियो को 
ताकते फिरते है,जिन्हे उनके रूप,सौन्दर्य, हावभाव,वाणी, अगविन्यास आदि देखने-सुनने 
का व्यसन लगा है, अपने शरीर को मोहवश बारबार सजाते हैं, तेलफूलेल लगाते हैं, 
साबुन से रगड-रगड कर धोते हैं, नई-नई सुन्दरियो के साथ सहवास करने के लिए 
उत्सुक रहते हैं, वे अवसर अपनी इष्ट वस्तु को प्राप्त करने के लिए सभी उपाय अजमाते 
हैं; मुफ्त का धन कही से मिल' जाय, इसी फिराक में रात-दिन रहते हैं । ऐसे व्यक्तियो 
को अपनी उपयुक्त वासनाएँ, कामनाएँ और लालसाएँ पूरी करने के लिए धन 
जुटाना तो अवश्यम्भावी है। वे इन सब इन्द्रियविषयों की पूर्ति के लिए बिना मेहनत 
किये धन कहाँ से पायेंगे ”? अत अन्तत वे चोरी का ही रास्ता अपनाते हैं । वे चोरी के 
इन बुरे नतीजों को बखूबी जानते है । लेकिन इन सब बुरी आदतों के शिकार जो बन 
गये हैं, इन सब बुरे व्यसनों का चस्का जो लग गया है । इसलिए वे जानते-बूझते हुए 
भी चोरी के खतरनाक मार्ग को अपनाते हैं। चोरी से प्राप्त धन के द्वारा अपनी इन 
सब बुरी आदतो को पालते-पोसते हुए वे रगे हाथो पुलिस द्वारा कभी न कभी पकड़ 
लिये जाते है और पूर्वोक्त यातनामो के भागी बनते है । 

पुणरवि ते कम्मदुवियद्धा-----इसीलिए शास्त्रकार ने इस पक्ति में स्पष्ट कर 
दिया है कि इतनी यातनाएँ सह लेने के पश्चात्‌ भी कई लोग चोरी को नहीं छोडते 
और मोह एवं अज्ञान से मूढ बन कर अपने दुव्यंसनों को पालने-पोसने के लिए ; फिर 
घोरी करते हैं, और फिर पकड़े जाते हैं। ससार मे बहुधा अभाव के कारण चोरियाँ 
हुआ करती हैं। चोरी का जन्म भी सच पूछा जाय तो अभाव के कारण हुआ है । यह 
बात दूसरी है कि आगे चल कर मनुष्य या तों अपनी लालसाओं और आदतो का 
शिकार बन कर चोरी करने लगे; या मुफ्त मे धन पाने का चस्का लग जाने के करण 
पेशेवर चोर बन जाए। 

कई पेशेवर चोर नही होते, वे अपने स्त्री और बालबच्चों को भूख से बिलखते देख 
कर त्रस्त हो जाते हैं,किन्तु उदरपूर्ति के लिए अन्य कोई रोजगार धधा नही मिलता है,तो 
चोरी का मार्ग अपनाते हैं। ऐसे लोग सरकार के द्वारा दी जाने वाली सजा से घबरा कर 
पुत: इस दुष्कर्म को नहीं करते । लेकिन जिनको पूर्वोक्त महेच्छाएं पूरी करने का भूत 


२६२ श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


सवार हो जाता है; वे चोरी किये बिना नही रहते । भध्ययुग से समाज-व्यवस्था मे 
कुछ ऐसी सामाजिक खर्चीली कुरूढियाँ घुस गई हैं कि प्रामाणिकता या ईमानदारी से 
पैसा कमाने वाले मनुष्य के लिए जिन्हे निभाना बहुत ही कठिन होता है। इस फिजूल 
खर्ची की पूर्ति के लिए मनुष्य चारो तरफ हाथ-पैर मारता है| जब किसी तरह से पूर्ति 
होती नही देखता तो वह चोरी आदि अनैतिक उपायो का सहारा लेता है। चोरी मे 
प्रवत्त होने वाले इन तीन कोटि के ब्यक्तियों के अलावा चौथे पेशेवर चोर होते हैं, जो 
चोरी करने मे सिद्धहस्त होते हैं; पकड़े जाने पर भो अधिकारियो को रिश्वत देकर 
छूट जाते हैं। फिर भी सौ सुनार की तो एक लुहार की' इस कहावत के अनुसार कभी 
न कभी वे रगे हाथो पकडे ही जाते हैं और उन्हे इन भयकर यातनाओ का 
सामना करना पडता है। मगर वे बराबर सजा पाने पर भी इतने ढीठ हो जाते है 
कि फिर चोरी के निन्‍्झकर्म मे प्रवत्त हो जाते हैं। इतना जरूर है कि उनके लिए 
चोरी बहुत ही महगी और कप्टसाध्य साबित होती है । वे इतना समय और इतनी 
शक्ति यदि ईमानदारी से कमाने में लगाते तो उनका जीवन सुखी और शान्तिमय होता । 
प्र जिसको एक बार चोरी की चाट लग गई,मुफ्त मे धन पाने की धुन सवार हो गई, 
बह इन सजाओ की कोई परवाह नही करता जैसे पतगा रोशनी देखते ही उस पर टूट 
पड़ता है, बैसे ही ऐसे धनलोलुप लोग सम्पत्ति को देखते ही उसे हडपने के लिए टूट 
पडते हैं, अपनी जान तक को न्योछावर कर देते हैं । 

“उबणीया रायकिकराण * णियंगमि खुसा--ऐसे पेशेवर था ढीठ चोरो 
को वेष बदलने, छलकपट भऔर झूठफरेब करने एवं हजारो झूठ बोल कर 
मीठी-मीठी बातों से चोरो के मन की बात निकलवाने मे प्रवीण वधशास्त्रज्ञ राजपुरुषो 
(सिपाहियो) के हवाले किया जाता हैं। वे उन भयकर चोरों को न्यायाधीश द्वारा 
सुनाई हुई प्राणदड की सजा को अमली रूप देते हैं। प्राणदड देने से पहले उस चोर के 
साथ कितना निर्देय व्यवहार किया जाता है; तथा कंसी-कंसी भयकर यातनाएं दी 
जाती हैं, इसका शास्त्रकार ने विशद वर्णन किया है। यहाँ उसे दोहराने की 
आवश्यकता नही । वध्यस्थान मे ले जाते समय की दशा का वर्णन भी बडा रोमाचक है + 
जिनको प्राणदण्ड दिया जाता है,उनके गले मे एक ढोल बाँधा जाता है,जो प्राय उन्हीं 
से बजवाया जाता है । ढोल़ बजाने या चलने में सुस्ती करने पर वध करने के लिए नियुक्त 
राजकिकर (जल्लाद) उन्हे जोर से धक्का देते हुए पीछे से धकेलते जाते हैं। वध्य- 
भूमि पर ले जाते समय गुस्से से अत्यन्त लाल-लाल आँखें किए जल्लाद यमदूत के 
समाने उनकी मुश्कें खूब कस कर बाँधते हैं तथा उन्हें वध्य (मौत की सजा पाने वाले) 
की खास पोशाक पहनाते हैं, उन्हें लाल कनेर के खिले हुए फूलों की माला 
पहनाते हैं, जो वध्यदृत के समान वध्य को पहिचानने का एक चिह्न होती है । फिर 
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कोयला पीस कर या काला रंग उनके हाथ, पैर और भुंह आदि अंगों पर पोता 
जाता है। उनके सिर के बाल उड़ती हुई धूल से भरे होते हैं । सिर के बाल कुसुम्भे 
के लाल रंग या सिंदूर से लाल कर दिये जाते हैं। मृत्यु के डर से उनका सारा 
शरीर चिकने पसीने की धारा से लथपथ हो जाता है। उन्हें अब अपने जीने की 
आशा बिलकुल नही रहती । वधिको (जल्लादो) को देख कर भय के भारे वे कांपने 
लगते हैं, उनके पैर लडखडाने लगते हैं । उन्हें देखने के लिए चारो ओर से पागलो 
की तरह नरनारियो की भीड उनके चारो ओर जमा हो जाती है। नगरनिवासी 
भी उन्हे देखने के लिए उमड पडते हैं। उस समय प्यास के मारे उनके कठ, ओठ 
जीभ और तालु सूख जाते है और वे पानी की याचना करते है, लेकिन निर्देय 
सिपाही उन्हे एक घूट भी पानी नही देते । 

जिस समय उनको वध्यवेष पहना कर नगर के बीचोबीच हो कर ले जाया 
जाता है, उस समय वे दीनातिदीन, रक्षाहीन, शरणहीन, अनाथ, अबाधव, वन्धुओं द्वारा 
परित्यक्त और असहाय हो कर चारो दिशाओ मे कातर दृष्टि से देखते है । मोत के भय 
से वे अत्यन्त उद्विग्न हो जाते हैं । 

मृत्युदंड के विविध रूप---उनमे से कई चोरों के अग के तिल-तिल के समान 
छोटे-छोटे टुकडे किये जाते हैं। शरीर के एक भाग से काटे हुए वे टुकड़े खून से 
लिपटे होते है, जो उन्हे ही खिलाये जाते हैं । 

कई अपराधी चोरो को पत्थर के छोटे-छोटे टुकडो से भरे हुए चमडे के 
थैलो से पीटा जाता है, अथवा फटे हुए बाँसो से मार-मार कर उनका अंग-अग 
ढीला कर दिया जाता है । 

कई अपराधियों के हाथ-पैर वध्यभूमि मे काट लिये जाते हैं और पेड़ की 
शाखाओ से बाँध कर लटका दिये जाते हैं, जहा वे अत्यन्त करुण विलाप करते 
हैं । कई अपराधियो के दोनो हाथ और दोनों पैर बाँध कर पहाड़ की चोटी पर से उन्हें 
नीचे लुढ़का दिया जाता है। बहुत ऊँचे से गिरने तथा ऊबड-छखाबड़ पत्थरों पर गिरने 
के कारण उनका शरीर चूर-चूर हो जाता है । 

कई पापकर्म करने वाले चोर हाथी के पैरों तले कुचलया कर मौत के घाट 
उतार दिये जाते हैं । 

कुछ चोरो के अग-प्रत्यंग भोथरे कुल्हाडे से धीरे-धीरे काटे जाते है। जिससे 
उन्हे बहुत ही बेदना होती है और उनके प्राण भी जल्दी नहीं निकलते । 

कई दुष्ट चोरों के कान, नाक और ओठ काट लिये जाते हैं, आँखें निकाल 
ली जाती हैं, दात और अंडकोश उखाड़ लिये जाते हैं, उनकी नसें ढीली कर दी 


जाती है और फिर उन्हे वध्यभूमि मे ले जाकर तलवार के घाट उतार दिया 
जाता है। 


श्९४ श्री प्रश्नव्याकरण सृत्र 


कुछ चोरों के हाथ-पैर काट कर उन्हें देश निकाला दे दिया जाता है। 
कुछ चोरों को जब वध्यस्थल के द्वार पर ले जाया जाता है, तब वे मौत के 
भय से काँपते रहते हैं। निर्देय जल्लाद उन्हें शूली की तीक्ष्ण नोक पर चढ़ा देता है, 
जिससे उनका शरीर विदीणं हो जाता है । 
कई परधनहरण करने बालों को आजन्म कैद की सजा दी जाती है; जिससे 
वे जिंदगीभर वहाँ सडते रहते हैं। उन्हें कालकोठरी मे हथकडियाँ--बेडियाँ डाल 
कर पटक दिया जाता है। उनका सब घन जप्त कर लिया जाता है। वे अपनी 
स्त्री और अपने बाल बच्चों के वियोग मे जिंदगीभर झूरते रहते हैं,उनके मित्र, स्वजन 
आदि उनका तिरस्कार करते हैं, बहुत से लोगो द्वारा वे घिक्कारे जाते हैं, लज्जित 
किये जाते हैं। वे वहाँ सर्दी, गर्मी की तीम्र वेदना सहते हैं,उनका मुंह पीला पड जाता 
है, चेहरे का तेज खत्म हो जाता है। उनकी सभी आशाएँ धूल में मिल जाती हैं । 
बहाँ मनचाही वस्तु पाना तो दूर रहा, मुंह पर भी नहीं ला सकते । उनका शरीर 
अत्यन्त मलन और दुबल हो जाता है। खाँसी के मारे रात-दिन खो-खो करते रहते 
है, रातदिन एक ही अधेरी कोठरी मे रहने के कारण कोढ आदि बीमारियाँ उन्हें 
घेर लेती हैं। उन्हें खाना हजम नही होता । उनके केश नख और दाढी-मूछो के बाल 
बहुत बढ़ जाते हैं । वहाँ वे अपने ही टट्टी-पेशाब से लथपथ रहते हैं। इस प्रकार 
जीते हुए भी वे मरे के समाव जेलखाने मे नारकीय जीवन बिताते हैं और वही 
रिव-रिब कर मर जाते हैं । 
चोर और चौये-कर्म को उत्पत्ति के प्रकार--ससार मे चोर भी एक प्रकार 
के नही होते । यानी केवल चोरो करने वाले ही चोर नही कहलाते, अपितु चोरी के 
दुष्कर्म मे प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष रूप से मदद करने वालों की गणना भी चोरो मे की 
जाती है। वे कुल मिला कर सात हैं | कहा भी है-- 
सोरश्चोरापको मंत्री, भेदशः काणकक्रयों । 
अन्नदः स्थानदश्चेव, छोरः सप्तविघः स्मृतः ॥* 
अर्थात्‌--१-चोरी करने वाला, २--चोरी करवाने वाला, ३--चोरी करने 
की सलाह देने वाला, ४--भेद बताने वाला, ५--चोरी का माल कमर कीमत मे 
खरीदने वाला, ६--चोरों को खाने के लिए अन्न देने वाला, और ७--उन्हे छुपने के 
लिए स्थान देने वाला; ये सातों चोर कहलाते हैं ।” 
इसी प्रकार चोरी सरीखे दुष्कर्म के होने मे निमित्त कारण १८ हैं। उसके 
लिए, देखिए, ये प्रतच्चीन श्लोक--- 
भलने॑ कुशल तर्जा,  राजभागोप्यलोकनम्‌ । 
असार्गदर्शन शब्या पदभंगस्तथंज ज॥ १॥ 
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विभासः: पादपतनसासन गोपनं॑ तथा । 
खष्डस्य सादन चेव, तयापध्यनू_ माहराजिकम्‌ ॥२॥ 
पद्माश्न्युवक - रज्ज्नां प्रदान ज्ञानपूर्वकम । 
एता प्रसृतपों शयाः, अष्टाइशश सनोीधिभिः ॥ ३ ॥ 
अर्थात्‌--( १) भलन - आप डरें नही,मैं आपकी सहायता करूँगा, ऐसे वचनों 
द्वारा चोर को प्रोत्साहन देना, (२) कुशलं--मिलने पर चोरो से कुशल मगल 
पूछना, (३) तर्जा--चोरो को हाथ आदि से इशारा करना, (४) राजभाग--राजा 
का देय भाग न देना, (५) अवलोकम--चोरी करते हुए देखकर भी उपेक्षा 
करना, (६) अमार्गदर्शन--“चोर किधर गये हैं ? ऐसा पूछने पर जानते हुए भी 
दूसरा रास्ता बताना या ठीक न बतलाना; (७) शब्या--चोरो को सोने के लिए शय्या, 
खाट आदि देना, (८) पदर्भग-चोरो के पैरो के निशान (पशु आदि चलाकर) 
मिटा देना, ताकि पता न लगे, (६) विश्वाम--अपने घर मे चोरो को विश्राम 
देना, (१०) पादपतन--चोरो को प्रणाम आदि करके था जाहिर मे प्रतिष्ठा देकर 
उनका सम्मान करना, (११) आसन--आइये बैठिये' इत्यादि कह कर चोरों को 
आसन देना, (१२) गोपन - चोरो को अपने यहाँ छिपाना, अथवा किसी के पूछने 
पर दूसरी बातों में लगा कर चोरी पर पर्दा डालना, (१३) खण्डखादन--चोरों 
को प्रेमपूर्वक मिठाइयाँ खिलाना, या आग्रहपूर्वक भोजन कराना, (१४) साहराजिक--- 
चोरो को महाराज” ',सरकार ',ठाकुर साहब !,हजूर*!, बाबूजी ! इत्यादि आदरसूचक 
शब्दों से बुलाना अथवा लोगो मे उस चोरी की जानकारी हो जाने पर चोरी का माल 
दूसरे राष्ट्र में जाकर बेच देना, (१५) पद्चा-प्रदान--बहुत दूर से आने के कारण थके 
हुए चोरो के लिए पैर धोने हेतु गर्म पानी व मालिश के हेतु तेल आदि वस्तुएँ देना, 
(१७) अग्निदान---चोरो को भोजनादि बनाने के लिए अग्नि देना, (७) उदकदाल--- 
पीने के लिए उन्हे ०डा पानी देना ओर (१७) रज्जुप्रदान---चोरी करके लाये हुए 
पशुओ को बाँधने के लिए रस्सी आदि देना। इन १५८ दोषो को बुद्धिमान चोरी की 
प्रसूतियाँ (उत्पत्ति कारण) समझे । चोरो के साथ जानबूझ कर पूर्वोक्त व्यवहार करने 
वाले को ये १८ दोष लगते हैं। इसीलिए शास्त्रकार ने संकेत किया है--- 
'अट्ठारसकम्मकारणा' यानी चोयेकर्म के ये १८ कारण हैं । 
इन १८ कारणों मे से किसी भी कारण का पता लगसे ही पुलिस का सिपाही 
चोरी के अपराध मे उसे गिरफ्तार कर सकता है; और पूर्वोक्त प्रकार का कठोर 
दंड उसे दे सकता है। 
चोरी के कटुफल : अन्य गतियों में 
पूर्वोक्त मुलपाठ में शास्त्रकार ने चोरी करने वालों को मनुष्यलोक में क्‍्या- 
क्या दड मिलता है ? उनकी मानसिक-शारीरिक स्थिति कितनी भयंकर होती है ? 
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इसका निरूपण किया है। अब आगे अन्य गतियों मे चोरी के क्या-क्या फल भोगने 
पड़ते हैं ? इसका निरूपण करते हैं--- 
मलपाठ 

तत्येव मया अकामका, बंधिऊण पादेसु कड्डिया खाइयाए 
छुढा, तत्थ य. विग-सुणग-सियाल - कोल - मज्जार-वंद (चंड)- 
संदंसगतु डपक्खिगण-विविहमुहसयलविलुत्तगत्ता, केइ किमिणा 
य कुहियदेहा, अणिट्ठ्वयणेहि सप्पभाणा-'सुट्ठु कयं, जं॑ मउत्ति 
पावो' तुट्ठु सं जणेण हम्ममाणा, लज्जावणका च होंति सयणस्स 
वि य दीहकालं मया संता । पुणो परलोगसमावन्ना नरए गच्छंति 
निरभिरामे अंगारपलित्तककप्प-अच्चत्थसीतवेदण - अस्साउदिन्न- 
सयतदुक्खसयसमभिद्दुते, ततो वि उवद्ठिया समाणा पुणोवि 
पवज्जति तिरियजोणि, तहिं पि निरयोवमं अणुहवंति वेयणां ते 
अणंतकालेण, जति नाम कहिवि मणुयभावं लक्ष॑ति णेगेहि 
णिरयगतिगमण-तिरियभवसयसहस्सपरियट्ठ हि । 

तत्थ वि य भमंत5णारिया नीचकुलसमुप्पणा आरिय- 
जणेवि लोकबज्ञा तिरिक्खभूता य अकुसला कामभोगतिसिया 
जहि निबंधंति निरयवत्त णिभवष्पवंचकरणपणोल्लिया पुणो वि 
संसारावत्त णेममूले धम्मसुतिविवज्जिया अणज्जा कूरा भिच्छत्त- 
सुतिपवन्ना य होंति एगंतदंडरुइणो वेढेंता को सिकाकारकीडोव्व 
अप्पगं अद्दुकम्मतंतुघणबंधणेणं_ एवं नरग-तिरिय-नर-अमर- 
गमणपेरंतचक्‍क्वाल॑ जम्मजरामरण-करणगंभी रदुक्खपक्खु भिय- 
पउठरसलिलं, संजोगविओगवीची चिंतापसंगपसरिय-वहबंधमहल्ल- 
विधुलकल्लोल - कलुणविलवितलोभकलकलितबोलबहुलं,. अव- 
माणणफेरां, तिव्वखिसणपुलंपुलप्पभूयरोगवेयण-प राभवविणिवात- 
फहसघरिसणुसमावड़िय - कठिणकम्म-पत्थरतरंगरंगंतनिच्चमच्चु- 
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भयतोयपट्ठ, कसायपायालकलससंकुलं, भवसयसहस्सजलसंचर्य, 
अणांतं, उव्वेयजणयं, अणोरपारं, महब्भयं, भयकरं, पइभरयं, 
अपरिमियमहिच्छुकलुसम तिवाउवेगउद्धम्ममाण - आसापिवास- 
पायालकामरतिरागदोसबंधणबहुविहसंकप्प-विपुलदग रयरयंघकारं, 
मोहमहावत्तभोगर्भममा ण-गुप्पमा णु*छलंतबहुगब्भवासपच्चो णियत्त- 
पाणियं, पधावितवसणसमावच्नरुन्‍्नचंडमारुयसमाहया5मणुन्नवीची- 
वाकुलित-भंग(भग्ग) - फुट्टंतनिट्रकल्लोलसंकुलजलं, पमादबहु- 
चंडदुदुसाववयसमाहयउद्धायमाणग-पूरघो रविद्धंसणत्थबहुलं,अण्णा ण- 
भमंतमच्छप रिह॒त्थं, अनिहुतिदिय-महामग रतुरियचरियखोक्खुभ- 
माणसंतावनिचयचलंत - चवलचंचल - अत्ताण5सरणपुव्वकयकम्म- 
संचयोदिन्नवज्जवेइज्जमा णदुहसय विपाकघुन्न तजलसमूहं, इड्डिरस- 
सायगा रवोहार-गहियकम्मपडिबद्ध - सत्तकडिढज्जमाणनिरयतल- 
हुत्तसन्न-(त्ता)विसब्नबहुलं, अरइ-रइ-भय-विसाय-सोग - मिच्छत्त- 
सेलसंकडं, अणाइसंताणकम्मबंधणकिलेसचि विखिलसुदुत्तारं, अमर- 
नर-तिरिय.-निरयगतिगमणकुडिलपरियत्तविपुलवेलं,. हिसालिय- 
अदत्तादाणमेहुणप रिग्गहा रंभ - करणकारावणाणुमोदण - अद्ठविह्‌ 
अणिट्ठुकम्मपिडितगुरुभारक्कंतदुग्गजलोघदूर - निबोलिज्जमाण- 
उम्म (म्मु)गगनिमग्गदुल्लभतलं, सारीरमणोमयाणि दुक्खाणि 
उप्पियंता सातस्स य परित्तावणमयं उब्बुडुनिब्बुडयं करेंता चउरंत- 
महंतमणवयर्गं रुद्द॑ संसारसागरं अटद्ठियं अगालंबण मपतिट्ठा ण मप्पमेय॑ 
चुलसीतिजो णिसहस्सगरुविलं अणालोकमंधकारं अशुंतकालं, निच्च 
उत्तत्यसुण्ण-भवसण्णसंपउत्ता (संसारसागरं) वसंति उब्विग्ग- 
(ग्गा)वासवर्साहि । जहिं आउय॑ निबंधंति पावकम्मका री बंधवजण- 
सयणमित्तपरिवज्जिया, अणिट्ठा भवंति, अणादेज्जदुव्विणीया 
कुठाणासण-कुसेज्ज - कुभोयणा, असुइणो, कुसंघयण-कुप्पमाण- 
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कुसंठिया, कुरूवा, बहुकोहमाणमायालोभा, बहुमोहा, धम्मसचन्न- 
सम्मत्त-परिब्भट्टा, दारिदृदोवद्दवाधिभूया निच्च॑ परकम्म- 
कारिणो, जीवणत्थरहिया, किविणा,परपिडतक्कका,दुक्खलद्भाहारा, 
अरसविरसतुच्छकयकुच्छिपूरा, परस्स पेच्छंता, रिद्धिसक्कार- 
भोयणविसेससमुदयविधि निदंता अप्पक कयंतं च परिवयंता, 
इह य पुरेकडाईं कम्माइ पावगाइ विमणसो सोएण डज्ञझम।णा, 
परिभूया होंति सत्तपरिवज्जिपा य छोभा सिप्पकलासमयसत्थ- 
परिवज्जिया, जहाजायपसुभूया, अवियत्ता, णिच्चं नीयकम्मोप- 
जीविणो, लोयकुच्छुणिज्जा मोघमणो रहा, निरासबहुला, आसा- 
पासपडिबद्धपाणा, अत्थोपायाणकामसोक्खे य लोयसारे होंति। 
अफलबंतका य सुट्ठु वि य उज्जमंता तद्दिवसुज्जुत्तकम्मकय- 
दुक्खसंठवियसित्यपिडसंचया, पक्‍्खीणदब्बसारा, निच्च अधुव- 
धणधण्णकोसपरिभोगविवज्जिया, रहियकामभोगपरिभोगसब्व- 
सोवखा,  परसिरिभोगोवभोगनिस्साणमग्गणपरायणा, वरागा 
अकामिकाए विर्णेति दुक्‍खं, णेव सुहं रोव निव्वरति उवलभंति, 
अच्चंतविपुलदुक्खसयसंपलित्ता परस्स दव्वेहिं जे अविरया । 


एसो सो अदिण्णादाणस्स फलविवागो इहलोइओ, पार- 
लोइओ, अप्पसुहो, बहुदुक्वो, महब्भओ, बहुरयप्पगाढो, दारुणो, 
कक्‍कसो, असाओ वाससहस्सेहि मुच्चति, न य अवेदयित्ता अत्थि 
उ मोक्खोत्ति; एवमाहंसु णायकुलणंदणो मह॒प्पा जिणो उ वीरवर- 
नामधेज्जों कहेसी य अदिण्णादाणस्स फलविवागं। एयं तं ततियं 
पि अदिन्नादाणं हरदहमरणभयकलुसतासण-परसंतिकभेज्जलो भमूलं 
एवं जाव चिरपरिगतमणुगतं दुरंतं ॥ ततियं अधम्मदारं समत्तं 
तिबेमि ॥ ३॥ (सू० १२) 
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संस्कृत च्छाया 


तत्र॑ व मृता अकामका बद्ध्या पादयोराक्ृष्टा: खातिकायां क्षिप्ता- 
स्तत्र च वकशुनकश्रगालकोलमार्जारवन्द (चंड) सन्‍्दशकतु डपक्षिगणविधिध- 
सुखशतबिलुप्तगात्रा: कृतविभागा:, केलित्‌ कुृसिवन्तश्ख कुचितवेहा अभि- 
व्टवचले: शाप्यमाना:--सुष्ठु कृतं यन्मृत पाप' इति तुष्टेल जनेन हन्यमाना 
लज्जापतकाश्च भवन्ति स्थजनस्थापि च दीर्घकालं, मृताः सन्तः,पुनः परलोक- 
समापल्चा नरके गच्छन्ति निरभिरामे, अंगारप्रदो्तककल्पात्यर्थशीतवेदना- 
उसातोवीर्णसततवुःखशतसमभिद्र्ते । ततोप्प्युद्धृताः सब्तः पुनरपि 
प्रपशचन्ते तियेंग्योनिम्‌ । तन्नाईपि निरयोपसां अनुभवम्ति बेदनां तेउनन्तकालेन । 
यदि नाम फर्थंचिद्‌ सनुजभाव॑ लभनन्‍्ते नेकेषु निरयगतिगमनतियंगभवशत- 
सहस्नपरिव्तेष._ततन्नापि भवन्त्यनार्या नीचकुलसमुत्पन्ना' । आपयंजने5पि 
लोकबाह्या: तिरयंग्भताश्च अकुशला' कामभोगतृषिता यत्र निबध्"न्ति 
निरयर्वात »वप्रपंचकरण प्रणोदीनि पुनरपि संसार।वर्त्तनिमीमृलानि धर्मश्रुति- 
विवर्जित। अनार्या ऋरा सिथ्यात्वश्रुतिप्रप्नाश्व भवन्ति एंकान्तदंडरुचयो 
वैष्टयन्त: कोशिकाकारकीट इच आत्मानस्‌ अष्टकर्मतन्तुघनबन्धनेन । एवं 
नरकतियंगनराम रगमनपय्यन्तचकवालं जन्मज रामरणकरणगगंभी रदु:ख प्रक्ुभित- 
प्रचुरसलिलं, संयोगवियोगवीचोचिन्ताप्रसंग प्रसूतवधबंधम हाजिपुल- 
कललो लकरुणविलपितलोभकलकलायमानबोलबहुलम, अवसाननफेनं, तौब्न- 
सखिसन (निनठा) निरन्तरप्रभूतरोगवे दनापराभवविनिषपातपरषधर्षणसमापतित- 
कठिनकमंप्रस्तरतरं १रंगननित्यम्त्युभयतोयपृष्ठं, कषायपातालसंकुल, भव- 
शतसहस्नजलसंचयं, अनन्तम्‌, उद्वेगजनकम्‌, अनर्वाकपारं, महाभयं, भयकरं, 
प्रतभयम, अपरिसितभमहेच्छकलुषस, अतिबायुवेगोद्धन्यमानाशापिपासा- 
पाताल - कामरतिरागढ् षबंधनबहुबिधसंकल्पविपुलवकरजोश्योपत्धका रम्‌, 
सोहमहावर्त्तनोग अआाम्यद्गुप्यदुच्छल दुबहुग भंवासप्रत्यवनिवत्तपानीय, प्रधावित - 
व्यसनसमापन्नरुदितचं डमारतसमाहतासनोज्ञयीची _- व्याकुलितभंगस्फुटद- 
निष्टकल्लोलसं कुलजलं,.. प्रमादबहुचंडदुष्टरवापदसमा हतोद्धाबत्पुरधोर- 
विध्यंसानथंबहुलस, अज्ञानज्ञास्यन्मत्स्यपरिहस्त (दक्ष), अनिभतेच्िय- 
महासकर - त्वरितचरितचोक्ष भ्यमाणसंतापनित्यक (निन्षय) - चलचचपल- 
चंचलाज्राणाशरणपुर्वकृतकर्म संच्रयोवो रण बज्य॑वेच्यमा नठु:ख शलविपा कघूर्ण जल - 
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समूहम, ऋद्धिरससातगो रवापहा रगृहीतकर्म प्रतिबद्धसत्वाकृष्यमाणनिर य- 
तलहुत्त (अभिमुख) - सन्नविष्णबहुलम्‌ अरतिरतिभयविषादशो + मिथ्यात्व- 
शेलसंकटंम,.. अनादिसन्तानक्ंबन्धनक्लेशकर्द मसुदुरुत्तारम,॒ अमरनर- 
तिर्य# निरघगतिगमनकुटिलपरिवर्तेनविपुलबवेलभू,... हिसालीकादत्ता एन- 
सैथुनपरिग्रह/२स्भकरणकारणानुमोदनाष्टविधानिष्टकर्सपिडितगु रुभारा5४ - 
ऋन्तदुर्गंजलोधदूरनिबोल्यमानोन्मग्ननिपग्तदुलंभतलसू, शारीरसनोमयानि 
दु खानि उत्पिबन्त., सातासातपरितापनमयमुन्मग्ननिमग्नत्वं कुर्वेन्तश्चतुरन्‍्त- 
महान्तम, अनवदग्रमू, रुव्स, संसारसागरम्‌, अस्थितमू, अनालम्बनस, 
अप्रतिष्ठानम, अप्रमेयमू, चतुरशीतियोनिशतसहस्रगुपिलम, अनालोकान्ध- 
कारस्‌, अनन्तकालम्‌, नित्यम्‌, उत्त्रस्तशुन्यभयसज्ञासंप्रयुक्ता वर्सान्‍्त संसार- 
सागरभ्‌ उद्विग्नावासवसतिस । यन्नायुष्कं निबध्नन्ति पापकर्सकारिणो बान्धव- 
जनस्वजन-मिन्र-परिवरजिता अनिष्टा भवन्ति अनादेयदुविनोता:,कुस्थाना८न- 
कुशय्था , कुधोजना,अशुच्ययः (अश्वुतयः), कुसंहुनन-कुप्रमाणकुसंस्थिता. कुरूपा, 
बहुक्रोधषमानमायालोभा, बहुमो हा,धर्मंसंशासम्यक्त्व परि ऊ%ष्टा,दारिद्योपद्रवा- 
भिन्ता, नित्य परकर्मकारिणो,जीवनार्थरहिताः, कृपणा', परपिडतर्कका, दुःख- 
लब्याहारा, अरसब्िरिसतुच्छकृतकुक्षिपुरा,, परस्य प्रेक्षणाणा, ऋद्धि- 
सत्कारभोजनविशेषसमुदयर्थिधि निनदत आत्मानं कृतान्तं च परिवदन्त इह च॑ 
पुराकृतानि कर्माणि पापकानि विमनसः, शोकेन दह्मसाना , परिभूता भवन्ति, 
सत्वपरिवर्णिताश्च छोभाः (नि:सहायाः क्षोभणीया वा), शिल्पकलासभयशास्त्र- 
परिर्वाजता, यथाजातपशुभूता, अप्रतोता: (अप्रतीत्युत्पादका:), नित्यं नीच- 
फर्मोपजीविनो, लोककुत्सनीया, मोघमनोरथा, निराशा-(निरास) बहुला, 
आशापाशप्रतिबद्धप्रणा, अर्थोपादानकामसौख्ये च् लोकसारे भवन्त्यफल- 
वन्तश्च, सुष्ठु अपि उच्चच्छन्त: (उद्यमवन्त:', तहिवसोदय क्तकर्मकृतदु-ख- 
संस्थापितसिक्थपिड्संचया:, प्रक्षीणद्रध्यसारा नित्य॑ अप्ल वअधनधान्यकोश- 
परिभोगविवर्जिता, रहितकासभोगपरिभोगसर्तसौरूया: परश्रीभोगोपभोग- 
निभभाणमार्गणपरायणा, बराका, अकासिकया विनयन्ति दुःखं, नेव सुर 
नेद निव्‌ तिपुपलभंते, अत्यन्तजिपुलदुःखशतसंप्रदीप्ता:ः परस्य द्रव्येभ्पो 
पेषविरता: । 

एव स अद्तादानस्थ फलविपाक:, इहलौकिक:, पारलौकिकः, अल्प- 
सुलो, बहुदु लो, सहाभयो, बहुरज.प्रगाढो, दारणः,कर्कश:, असातो, वर्षसहल्न॑ र्‌ 
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मुच्यते । न चावेदयित्वा अस्ति तु मोक्ष इति। एबमाल्यातवान्‌ शातकुल- 
नन्‍्दनों महात्मा जिनस्तु वोरवरनामधेंथ: । कथितवानू च अदत्ताबानस्प 
फलविपाकमेतम्‌ । तत्‌ तृतीयमष्पदत्तादानं दाह-हरण-मरण-सय-फलुष-त्रासन 
परसत्काभिध्यालोभमूलम्‌ एवं यावत्‌ चिरपरिगतम्‌ अनुगरम्‌, दुरन्तस्‌ । 
तृतीयम्‌ अधमंद्वारं समाप्तमिति ब्रवीसि ॥ ३॥ (सूत्र० १२) 
पदार्थान्वय---(तत्वेब) यहीं कंदखाने सें ही (सया) मर जाते हैं । (अकासया) 
वे मरना नहीं चाहते हुए भो अकालमृत्यु से मरते हैं, अपनी इच्छा से नहीं। 
मरने पर वे (पादेसु) पेरो मे (बधिऊण) रस्सी भांध कर (कड़िड्या) जेलखाने से 
बाहर खींचे जाते हैं, और (खाइयाए छूठा) छाई सें फंफक दिये जाते हैं । 
(य) और (तत्थ) वहाँ--खाई में, (व्ग-सुणग-सियाल-कोल-सज्जार-वबंद-संदंसग- 
तु ड-पक्खि-गणविविहमुहसयविलुत्तनसा) भेड़ियों, कुत्तों, सियारों, सूअरों और बिलावों 
के झुद् तथा संडासो के समान सुह वाले पक्षोगण विविध अपने शुखों से उनके 
शरीर को नोच डालते हैँ। (केई) कई अपर।धियो को (बिहुंगा) गोध, बाज आदि चट 
कर जाते हैं, (केइ) कई अपराधियों के (किमिणा कुहियवेहा) शरीर में कीड़े पड़ 
जाते है, उनके शरोर सड़ जाते हैं। इस प्रकार सड़-सड़ कर मर जाने के बाद भी 
(इति अणिट्ठवयर्णोाह सप्पमाणा) इस प्रकार के अनिष्ड-अभिय बचनों से निन्वित 
किए जाते हैं--धिक्कारे जाते हैं कि (सुट्ठु क्य ज पादों मओ) ठीक किया या अच्छा 
हुआ, जो यह्‌ पापी सर गया या सार डाला गया, (य) और फिर (तुट॒ठेश जणेणं) 
संतुष्ट लोगों द्वारा (हम्ममाणा) निन्‍दा का ढिढोरा पीटा जाता है। (य) और (मया 
संता दीहकालं सयणस्स विलज्जावणया) मरने के बाद भो वे दीर्घकाल तक दूसरों 
को ही नहीं, अपने स्वजन-सम्बन्धियों को भी अपने पिछले कारनामों से लमज्जित करते 
(होति) हैं । प्रुणो) मरने के पश्चात्‌ वे (परलोगसमाव्ना) परलोक में पहुंचते हैं, 
वहां भी वे (निरभिरामे) असुन्दर-खराब तथा (अगारपलिसकक प्प-अच्चत्यसीयवेदण- 
अस्साउदिन्नसयतबुक्लसयसमभिद्दुते) जलते हुए अंगारे के समान अत्यन्त गर्मो 
और अत्यन्त ठंड की पीड़ा तथा असातावेदनीयकर्स के उदय से प्राप्त निरम्तर संकड़ों 
दुःखों से भरे हुए (नरए) नरक सें (गच्छति) जाते हैं। (ततो वि) यहाँ से (उट्टिया) 
इतने दुःख भोगने के बाद निकले हुए वे पुणोवि) फिर भो (तिश्ियजोणि पयज्ञंति) 
तियंड्चयोनि को प्राप्त करते हैं (तहि पि) वहाँ भी (निरयोब्स) गरक के समान (वेयण) 
बेदना (अण॒ह॒बंति) भोगते हैं। (ले) वे (अणंतकालेण) अनस्तकाल में (जति ताम 
कहिंपि) यदि किसो भी तरह से (गेगेहि णिरयगतिगसण-तिरिय-सबसयसहुस्सपरियट्ट हि) 
अभेक चक्कर नरकगति में गमन के और लाखों शक्कर तियंजगति में जाने के होने 
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पर (सजुयक्षजं) सनुष्यक्षव-सानवजन्म (लप्नति) पाते हैं (तत्थ वि य) तो भी वहां पर 
(नीचकुलसमुप्पणा) नीच कुल में पेदा होते हैं, (अणारिया) अनारय॑ (भवंता) होते हैं, 
(आरियजणे वि) कदाचित्‌ आरयंमनुष्यों में जन्म ले लें तो भो (लोकबज्या) लोगों से 
बहिष्कृत (4) और (तिरिक्‍्खभूया) पशुओं के जैसे (अकुसला) कुशलता से रहित 
विवेकहीन--जड़मूढ़, (कामभोगतिसिया) कामभोगों को अत्यधिक लालसा वाले 
होते हैं। (जाहिं) जहाँ (निरयवत्तणिभवष्पवंचकरणपणो ल्लिया) नरक गति में अनेकों जन्म 
सरण करते के कारण उसी नरक गमन के योग्य पापकर्म फो प्रवत्ति से प्रेरित होते हैं, 
(पुणोवि) फिर (संसारावत्तणेममूले) संसार--जन्ममरण के चक्र --में परिध्यममण कराने 
के मूल कारण दुःखजनक अशुभ कर्मो का (निर्बंधंति) बृढ़ बन्धन करते हैं 
तथा. ( धम्मसुतिविवण्जिया ) धर्ंशास्त्र के श्ररण और ज्ञान से रहित 
(अणज्जा) अनार्य --अरंष्ठ आचरणों से दूर (करा) कर (य) और (मिच्छत्ततुति- 
पषन्ना) मिथ्यात्व के प्रतिपादक शास्त्र को स्वीकार करने वाले (एगंतदंडरुद्रणो) सर्वया 
वष्डशक्ति--हिसा में हो रुचि --आस्था रखने वाले (कोसिकाकारकीडोव्ब) रेशम के 
फीड़े के समान, (अट्डकस्मतंतुधणबंधगेण) आठ कमंरूपी तंतुओं के गाढ़ बंधन से 
(अप्पगं) अपनी आत्मा को, (बेढेंला) जकड़ लेते हैं. लपेट लेते हैं । (एवं) इस प्रकार 
(उत्तत्य-सुष्ण भसयण्णसंपउत्ता) अत्यन्त उग्र त्रास से त्रस्‍्त, कर्तेव्यशु्य, भय-आहाराबि 
संज्ञाओं से घुक वे जीव (निव्च) सदा के लिए (संप्तारतागरं) ससारखरूपी समुद्र में हो, 
(ब्संति) भिवास करते हैं --संसारसागर में ही परिस्रमण करते रहते हैं, (नरवतिरि- 
यनरअमरगमणपेरंतचककवालं) नरक, तियंच, मनुष्य और देवगतियों में गसन करना 
ही संसार सागर की बाह्य परिधि है, (अस्मजरामरणकरणगंभी रवुक्लपक्खुभियपठ रसलिलं ) 
जन्म, जरा, मृत्यु के कारण होने बाला गंभीर दु:ख ही जिस संसार-सागर का क्ष्‌ ब्ध 
प्रचुर जल है, (संजोगविजोगवोचीबचितापसंगपसरियवह-बंधमहल्लविपुलकल्लोलकलुण- 
विलविललोभकलकलितबोलबहुल) जिस संसारसमुत्र में संयोग और वियोगरूपी 
लहरें हैं, निरन्तर लिन्ता ही उनका फंलाब है, वध और बंधन ही जिससे लंबो-लंबी 
विस्तीर्ण कल्लोल-तरंगें हैं तथा करणापृर्णं विलाप और लोस को कलकल 
धघ्यमि का प्राधुर्य है। (अवसभाणणफेण) जहाँ अपमानरूपो फेन--झाग हैं, (तिव्बलि 
सणपुलंपुलप्पभूयरोगवेयणपराधवत्रिणिषातफरसघरिसणससावडियकठिणकम्मपत्थरतरंग- 
रंगंतनिश्चमध्युभ्रयतोयप्ट ) तीव्र निम्दा, आरबार उत्पन्न होने वाले रोग, वेदना, तिर- 
स्कार,अपसान, नीचे गिरा देना,कठोर झिड़कियाँ-- डांटडपट जिनसे प्राप्त होते हैं, ऐसे 
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कठोर ज्ञानावरणोय आदि कर्मरूपो पत्थरों से उठी हुई तरंगों के समान चंचल एवं 
हमेशा भृत्यु और भयरूप संसार-सम्ुद्र के जल का तल--सतह है । (कसायपायाल- 
संकुल) जो संसारसागर कषायरूप पातालकलशों से व्याप्त है, (भवसयसहस्सजलसंचय ) 
लाखों भवों जम्मसरणों की परम्परा ही उसको अगाध जलराशि है, (अंत) जो 
अनन्त है (उव्वेयजणय ) उठ गजनक है (अणोरपारं) तटरहित होने से आरपाररहित है, 
(मह॒ब्भयं) दुस्तर होने से सहाभयानक है, (भयकरं) भय पेदा करने वाला है, 
(पहुभ्यं ) प्रत्येक प्राणी के हृदय से एक दूसरे प्राणी द्वारा प्रतिशय पेदा करने बाला 
है, (अपरिसियमहिच्छकलुसमतिवाउवेगउद्धस्‍्ममाणआसापिवासपायालकाम रतिरागदोस- 
बंधणबहुविहुसंकप्पविपुलदगरयरयंधकारं ) बड़ी-बड़ी असीम इच्छाओं और सलिन 
बुद्धिरूप हवाओं के प्रचंड थेग से उत्पन्न हुए तथा आशा [अप्राप्त पदार्थ को पाने 
को सम्भावना] और पिपासा [प्राप्त अर्थ को भोगने को आकाक्षा] रूप पाताल--- 
समुद्र तल से कामरति-शब्दादिविषयों के प्रति राग और द्वंब के बन्धन के कारण 
अनेक प्रकार के संकल्परूपो प्रचुर जलकणों के येग से जो अन्धकारमय हो रहा है, 
(मोहमहावत्तभोगभममाणगुप्पमाणुच्छलंतबहुगव्भवासपच्चोणियतसपाणियं) जिस संसार 
समुद्र के जल में प्राणी मोहरूप महान भंबरों में भोगरूपी गोल जकक्‍्कर खा रहे हैं, 
व्याकुल होकर उछल रहे हैं तथा बहुत-से बीच के हिस्से में फेलने के कारण ऊपर 
उछल कर फिर नीचे गिर रहे हैं, (पधावितवसणसमावच्नरुष्त संडमादयसमाहयामण्‌ स- 
वोचीवाकुलितभंगफुट्टंतनिट्कल्लोलसंकुलजल) जिस समुद्र में इधर-उधर बौड़ते हुए 
व्यसनों से प्रस्त ध्यसनो प्राणियों के रुदनरूपी प्रचण्ड वायु से परस्पर टकराती हुई 
अमनोश लहरों से व्याकुल तथा तरंगो से फूटता हुआ, चंचल कल्लोलों से व्याप्त जल 
है, (पमादबहुचंडदुट्ठसावयसमाहयउद्धायमाणपुरधोरविद्ध सणत्यवहुल) जो प्रमादरूष 
अत्यन्त भयंकर दुष्ट हिंसक जन्तुओ से सताये गये तथा नाना चेष्ठाओं से उठते हुए 
भनुष्यादि या सत्स्थादि जंतुओं के समूह का विध्यंस करने वाले घोर अनर्थो' से 
परिपूर्ण है, (अध्णाणभमंतम च्छपरिहत्यं)आः जिसमें भयंकर अश्ञायसकूपी बड़े-बड़े 
मच्छ घम रहे हैं, (अनिनुतिदिय-महासगर-तुरियचरिय-जोखुब्भभाणसंतावनिचयचलंत 

चवलचंचल-अत्ताण5सरणपुव्यकयकम्ससंचयोदिन्न वज्जवेइज्जमाणबुहसयविपाकध्‌ झंत « 
जलसमूहूं) अनुपशान्त इन्द्रियों वाले जोवरुपी महामगरों की शीक्र 'बेध्टाओं से जो 
अत्यन्त क्षु्ध हो रहा है, तया जिसमें संतापों का सम्‌ हु है, ऐसा प्राणियों के दारा 
पूर्वंसंखित पाप-कर्मों के उदय से प्राप्त कर्मो' का भोगा जाने बाला फलरूपी धूमता 
हुआ जलसम्‌ह है, जो चपला के समान अत्यन्त अंचल और चलता रहता है, चाण- 
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रहित है, शरण रहित है, (इशिडिरससायगारवोहारगहियकम्सपड़िबद्धसत्तकढ़िब्जमाण- 
निरयतलहुससम्नविसन्नबहुलं) ऋड्धिगोरव, रसगोरव और सातागोरव के रुप में 
प्राणियों के अहंकारयुक्त अशुभ अध्यवसायविशेषरूप अपहार-हिंसक जलजस्तुविशेष से 
इसमें कर्मविशिष्ट प्राणी पकड़े जाते हैं तथा नरकरूप पाताल के सम्मुख खींचे जाते 
हैं, इस प्रकार खेद ओर विधादयुक्त जीवों से भरा हुआ यह संसार-समुद्र है, (अरइ- 
रइ-भय-विसाय-सोग-मिश्छत्तसेलसंकडं) यह अरति, रति, भय, विषाद, शोक और 
मिथ्यात्वरुपी पर्वतों से व्याप्त है, (अणाइसंताणकम्मबंधगकिलेसचिक्खिल्लसुदृत्तारं) 
इसमें अनादिकालोन प्रवाह वाले कर्संबन्धन एवं राभादि क्लेशरूपी फोचड है, जिसके 
कारण यह बड़ी कठिनाई से पार किया जाता है, (अमर-तर-तिरिय-निरबगतिगमण- 
कुडिलपरियत्तविपुलबेलं, वेवगति, मनुष्यगति, तिर्यंचगति और नरकगति में गमनरूप 
कूटिल ठेढ़ोमेढ़ी बक्राकार घ॒मने वाली इसकी विस्तीर्ण बेला है, (हिसालिय- 
अवत्तादाण-सेहुण- परिग्गहारंभकरणकारावणाण सोदण - अट्ठविहुअणिट्ठकस्मपिडित- 
गुरुभारवकंतदुग्गजलोधधृरनिबोलिस्जमाण-उमग्गनिमग्गदुल्लभतलं) हिसा, झूठ, चोरी, 
संथुन, परिग्रहू और आरम्भ के करने, कराने और अनुमोदन हारा संच्ित अनिष्ट 
अध्टविधकर्मों के अत्यन्त भार से दबे हुए तथा व्यसनरूपो जलप्रवाह द्वारा दूर फके 
हुए तथा इसी जल में डबते-उतराते हुए जो प्राणी हैं, उनके लिए इस ससारसपुद्र 
का तल (पंदा) पाना अत्यन्त दुलंभ है, (सारीरसमणोमयाणि) शारोरिक और सानसिक, 
(बुक्लाणि) बुःखों को, (उप्पियंता) भोगते हुए (सायस्सायपरितावणमयं ) सुख और बुःख से 
उत्पन्न परिताप-संतापरूप (उन्बुडु-निब्बुडुयं करेंता) डूबने व फिर ऊपर उभरने का जिसमें 
पराक्रम करते हैं, (बउरंतमहंत) चार दिशा और चारगति के भेद से जो भहान है, 
(अणवयर्गं) अनन्त, अन्तरहित है, (रुहू ) विस्तोण्ं है, (अट्टिय अणालंबर्ण अपतिद्वार्ण) 

संयम में अस्थिर जीवों के लिए जहां कोई सहारा नहों है, ठहरने का कोई स्थान या 
सुरक्षा के लिए स्थान नहीं है, यानी संसारसमुद्र असंयमी जीवों का आधाररूप है। 

(अप्पसेयं) अल्पन्नों-अस्वेश्ञों के शान का अगोचर---अविषय है, (चुलसोतिजोणिसय- 

सहस्सगुविल) चोरासो लाख जोवयोनियों से व्याप्त है, (अणालोकमंधकारं) जहाँ 

अज्ञान का अंधकार है, (अगंतकालं) जो संसारसमुत्र अनन्तकाल तक स्थायी है । 

बह संसारसागर (उब्विग्गावासवर्साहे) उद्विग्न प्राणियों के निवास की भूमि है, (जहि) 

जहाँ जिस-जिस गाँव, कुल आदि को (पावकस्मकारी) पापकर्स करने वाले संसारी 

जीव (आउयं निरंधंति) आयुष्य बांधते है, यहाँ पर थे, (बंधवजणगसयजसिसपरि- 
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वज्जिया) भाई आदि बंधुओं, पुत्र आवि स्वजनों और सित्रों से रहित और (अनिद्ठा) 
सब लोगों के अप्रिय (भयंति) होते हैं, (अणादेम्जदुग्विणीया) उनकी आशाएं या 
बचनों को लोग ठुकरा देते हैँ, वे दुविनोत होते हैं, (कुठाणासण-कुसेज्ज-कुभोयणा) 
उन्हें खराब स्थान, खराब आसन, बुरी शय्या, रही भोजन मिलता है, (असुदणो) दे 
गंदे और अपलित्र होते हैं, अथवा अर,ति-शास्त्र के शाम से रहित होते हैं, (कुसंघयण- 
कुप्पणाण-कुसंठिया) वे निक्ृष्ट संहनन (शारीरिक ढाँचे) वाले, कद के या तो बहुत 
हो ठिगने बौने होते हैं या बहुत लंबे होते हैं, कुसंस्थान वाले --हु डक आदि विकृत 
आकार के बेडोल होते हैं, (कुरूबा) कुरूप होते हैं, (बहुफोहमाणमायालोभा) उनमें 
अत्यन्त क्रोध, अत्यन्त अभिमान, अतिमाया--छलकपट और तीत्र लोभ होता है, 
(बहुमोहा) वे अत्यन्त मोह--आसक्ति से ग्रस्त होते हैं, अथवा अत्यन्त सृढ़ होते हैं, 
(धस्मसस्नसम्मत्तपरिस्सट्टा) धर्मबुद्धि और सम्यग्दर्शन--सम्पक्त्व से धाष्ट होते हैँ, 
(दरिद्दोवद्वाभिभूया) वे दरिद्रतारपी उपद्रवः के सताए हुए होते हैं, 
(निच्च॑ परकस्मकारिणो) वे हमेशा दूसरों के हो आशाधीत रहु कर काम करने वाले 
नोकर होते हैं, (जीवणत्थरहिया) जिवगी--गुजरबसर करने लायक द्रव्य या साधनों 
से रहित होते हैं, (किविणा) कृपण होते हैं या रंक--वयापात्र या वयनोय होते हैं, 
(परपिडतक्कका) दूसरों के द्वारा दिये जाने याले भोजन की ताक में रहते हैं, 
(बुक्खलद्भाहारा) बड़ी मुश्किल से आहार पाते हैं, (अर्सविरसतुण्छकयकुण्छिपूरा) 
जेसे-तंसे रुखे-सुले, नोरस तुस्छ भोजन से वे अपना पेट भर लेते हैं, (परस्स) दूसरों 
को (रिद्धि-सक्‍कार-भोयणविसेससमुदय विहि पेल्छंता) ऋद्धि-वेभव, प्रतिष्ठा-सत्कार- 
सम्मान, भोजन, वस्त्र, सकान आदि का रहन-सहन व पद्धति देख कर, (अप्पक 
लिवंता) अपने आपको कोसते हैं या अपनी निदा-भत्सना करते हैं, (५) ओर (कर्य॑तं) 
अपने भाग्य को (य) ओर (इह पुरेकडाइ पावगाई कम्माइ परिवयंता) इस जन्म सें 
या पहले के जन्मों में किये हुए पापकर्मों कों कोसते है--थिक्कारते हैं (विमणसो) 
सलिन सन होकर (सोएण) शोक-अफसोस से, (डज्ञमाणा) जलते हुए (परिभूषा) 
तिरस्कृत-लज्जित या दुःल्ित (होंति) होते हैं (४) और (सत्पपरिवज्जिया) सर्व से 
रहित-बेवम, (छोभा). क्षुब्ध हो जाने वाले--कुड़ने वाले--चिड़चिड़े स्वभाव के, 
(सिप्पकलाससयसत्थपरिवज्जिया) चित्र आदि शिल्पकला से अनभिश्, धनुर्वेद आदि 
विद्याओं से शुस्य और जेन, बोौड आदि शास्‍्त्रों-सिद्धान्तों के श्ञान से रहित, (जहा- 
२० 
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जायपधुभूया) जन्मजात अज्ञानी पशु के समान जड़ता के प्रतिनिधि, (अधियत्ता) 
अप्रतीति पेदा करने वाले, (निच्चय नोयकम्मोपजोजिणो) हमेशा नीच कर्मों से अपनी 
जीविका घलाने वाले (लोयकुल्छणिज्जा) लोक सें निन्‍न्दनोय, (मोघमणोरहा) विफल- 
मसोरथ वाले, (निरासबहुला, अत्यन्त निराशा से युक्त, (आसापासपडिबद्धपाणा) 
उनके प्राण अनेक आशाओं के पाश से बंधे रहते हैं (घ) और (लोयसारे) लोक में 
सारभूत (अत्योपायण-कामसोक्खे) अथोपार्जज तथा काम-भोगों के सुख में (सुट्दु 
उज्जमंता वि य) भलोभांति उद्यम करने पर भी (अफलवंतका) असफल (होंति) होते 
हैं । (तद्दिवसुज्जुतकम्मकथदुक्खसंठवियसित्थपिड्संचया) जिस-जिस दिन वें उद्यम 
करते हैँ,टस-उस दिन अहुत कास करने और कष्ट सहने पर भी थे मुश्किल से सत्त, के 
पिड का ही संजय कर पाते हैं अथवा अनाज के कणों का समूह कठिनाई से सप्रह कर 
पाते हैं (पक्‍्ख्रोणदव्वसारा) उनका सारभूत व्रव्य नष्ट हो जाता है, (निच्च अधुवधण- 
धण्णकोसपरिभोगवज्जिया ) अस्थिर धन, धान्य और कोष के परिभोग से वे हमेशा 
ही वंचित रहते हैं, (रहियकामभोगपरिभोगसव्वसोक्खा) शब्दरूपादि काम और गन्ध- 
रसस्पर्शरूप भोग के एक बार या बारबार- सेवन के तमाम सुखों से वे वंचित ही 
रहते हैं, बेचारे (परसिरिभोगोवशोग-निस्साण-मग्गणपरायणा) दूसरों को लक्ष्मी के 
भोग-उपभोग को अपने अधीन करने को फिराक में लगे हुए वे (वरागा) बेचारे 
(अकामिकाए) नाहक ही, बिना मतलब के, नहीं चाहते हुए भी, (दुख विणति) 
बुःख ही पाते हैं, (णेव सुहूं णेव निव्युति) थे न तो सुख पाते हैं और न शान्ति-- 
मानसिक स्वस्थता (उयलभंति) पाते हैं। (जे परस्स वव्वाहि अविरया) सच है, जो 
दूसरों के व्रव्यों के प्रति विरत नहीं हुए ; थे, (अच्चंतबिपुलदुक्लसयसंपलित्ता) थे 
अत्यन्त सात्रा में संकड़ों दुःखों ले संतप्त होते रहते हैं । 

(एसो) यह, पूर्वोक्त (अदिष्णादाणस्स) चोरी का (फलविवागों) फलविपाक--- 
उदय सें आया हुआ कर्मफल है, जो (इहलोइयो) इस लोकसस्वधो है, (पारलोइओ) 
परलोक-सम्बन्धी भी है, (अप्पसुहो बहुदुक्शो) अल्पसुख ओर अत्यन्तदुःख का कारण 
है, (महब्भओ) यह महाभयानक है, (बहुरयप्पगाढ़ो) बहुत गाढ़ कर्मरूपी रज वाला 
है, (बारणो) घोर है, (कक्कसो) कठोर है, (असाओ) ब्रुःखमय है, (वाससहस्सेहि 


सुज्चति) हजारों वर्षों में जा कर छूटता है । (न य अवेदगिता मोक्खो अत्थि। इसे 
सोगे बिता कोई छुटकारा महीं होता । 


(इसि एवं) इस प्रकार (जायकुलनंदणों) श्ातकुल में उत्पन्न हुए, (महप्पा) 
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सहूात्मा, (वीरवरनरमधेज्जो) महावोर नास के (जिणों उ) तीर्थकर बोतरागदेव ने, 
(आहंसु) कहा है (य) पुन' (अदिष्णादाणस्स) अदसतादान के (एयं) इस (तं ततियं) 
पूर्वोक्त तीसरे (फलबिवागं पि) फलवजिपाक को भी उन्हीं भगवान्‌ ने कहा है। इस 
प्रकार यह अदत्तादान (हर-बहु-सरण-शय-कलुस-सासण-परसंतिकभेज्जलोभसूल) 
परघनहरण, दहन, मृत्यु, भय, सलिनता, अास, रौद्रध्यान-सहित लोसमुलक है, पानों 
ये सब इसकी जड़ें हे। (एवं) इस प्रकार (जाबव) याबत्‌ (जिरपरिंगतमणुमतं दुरंतं) 
चिरकाल से प्राप्त,अनादि परम्परा से पीछे लगा हुआ और दुःख से अन्त होने बारा है । 
इस प्रकार (ततियं अधम्मदारं समत्त) यह तोसरा अधर्म द्वार समाप्त हुआ । (तिवेमि 
ऐसा में कहता हूं । 

सुलार्थ--वे कैदी वही मर जाते हैं; यद्यपि वे मरना नहीं चाहते; लेकिन 
पूर्वोक्त कठोर दंड के कारण उनकी वहीं अकाम (अकाल) मृत्यु हो जाती है। 
मरने पर अथवा मरणासच्न स्थिति में उनके पैरो मे कस कर रस्सी बांध दी जाती 
है और उन्हें जेलखाने से बाहर खीच कर निकाला जाता है औरगहरी खाई में 
फेंक दिया जाता है। वहाँ उनकी लाझो पर भेड़ियो, कुत्तों, गीदड़ो, सूअरों 
और वनबिलावो के भु.ड के भु'ड टूट पडते है और उधर से संडासी के समान 
मुह वाले पक्षियो की कतार आती है और उन सबके नाना प्रकार के सैकड़ों 
मुह उनके शरीर को नोच-नोच कर टुकड़े-टुकड़े कर डालते है । कई लाशों का 
बाज और गीघ सफाया कर देते है। कई अपराधियो के शरीर में कीड़े पड़ 
जाते है, जिससे उनका सारा दरीर सड़ जाता है। उनकी इस प्रकार की 
कुमौत से संतुष्ट जन निम्नोक्त अज्षुभ उद्गार निकालते हैं--अच्छा किया, 
बहुत ठीक हुआ; जो यह पापी मर गया ४ इस प्रकार कई उन पर वचनो से 
ताने कसते है और प्रसन्न हो कर उनकी लाशों को पीटते हैं अथवा उनके 
विषय में निन्‍्दात्मक मौखिक ढिंढोरा पीटते हैं। उन कुलांगारो को मरने के बाद 
दूसरों के द्वारा ही नही, अपने स्व॒जनो द्वारा भी इस प्रकार घिक्कारा और 
लज्जित किया जाता है। अथवा मरने के बाद भी दीघंकाल तक उनके गांव 
के ही नही, परिवार के लोगों को भी लज्जित होना पड़ता है । 

मरने के बाद परलोक में पहुँच जाने पर भी वे चोर अदशुभ व 
असातावेदनीय कम के उदय से ऐसे बुरे नरक में जा कर उत्पन्न होते हैं, जहाँ 
जलते अगारो के समान तेज- गर्सी है, और अत्यधिक ठंड है; इस अवस्था में वे 
निरन्तर सैकड़ों दुःखों से घिरे रहते हैं । 


ऐे०्च श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


वहां से आयुष्य पूर्ण कर निकलने के बाद फिर वे तिर्य॑चयोनि में 
पहुँचते हैं। वहां भी वे नरक के समान वेदना का अनुभव करते है। अनन्त- 
काल बीत जाने के बाद यदि किसी तरह वे मनुष्यजन्म पाते भी है, तो भी 
अनेक बार नरकगति में गमन और तिर्यचगति मे लाखो चक्‍कर हो जाने के 
बाद । घूमघाम कर किसी तरह मनुष्य भव में भी वे नीचकुल मे ही उत्पन्न होते 
हैं,और अनाय॑- म्लेच्छ--धमंसंस्कारो से रहित होते है । सयोगवश यदि आर्य- 
जनों में जन्म भी ले लिया, तो भी वे अपने गंदे आचरणों के कारण लोगो से 
बहिष्कृत होते हैं, पश्लुओं की-सी जिंदगी बितातें है, विवेक-विचार से हीन 
भृढ होते हैं; वे केवल कामभोगो की ही लालसा में रचे-पचे रहते है। नरक 
गति में अनेको जन्म-मरण करने के कारण पृव॑संस्कारवश पुन: उसी नरक- 
गमन के योग्य पापकमंयक्त प्रवृत्ति से प्रेरित होते है और संसार-जन्ममरण के 
चक्र--मे परिभ्रमण और दुःखो के मूल कारण अशुभकर्मों का फिर बन्ध 
करते है। वे धमंशास्त्र के श्रवण और ज्ञान से वंचित रहते है, इस कारण वे 
श्रेष्ठ आचरणो से दूर हिसावृत्ति में मग्न रह कर क्र.र होते जाते हे । मिथ्यात्व 
के प्रतिपादक शास्त्रों का ज्ञान पाने से एकान्तरूप से दण्डशक्ति- हिंसा के 
के कामो--में ही उनकी रुचि होती है। इस प्रकार रेशम के कीड़े के समान 
अष्टकमंरूपी तन्तुओ के गाढ बन्धन से वे अपनी आत्मा को जकड लेते हैं 
और उग्र त्रास से संतप्त, कत्तंव्यशून्य एवं भयादि सज्ञाओं से युक्त होकर वें 
दिशाम्ृढ मानव सदा के लिए संसारसझुद्र मे ही अपना निवास कर लेते है । 

नरक, तिर्य॑च, मनुष्य और देवगतियों मे गमन करना ही जिस संसार- 
सागर की बाह्य परिधि है। जन्म, जरा और मृत्यु के कारण होने वाला 
गंभीर दुःख ही जिस संसार सागर का क्षुब्ध प्रचुर जल है। उसमे संयोग- 
वियोग रूपी लहरें हैं, निरन्तर चिन्ता ही उसका फैलाव है। परस्पर वध, 
बच्धन ही जिसमें लंबी चौड़ी कल्लोले हैं, ककण विलाप और लोभ की कल- 
कल ध्वनि की प्रचुरता ही उस की घोर गज॑ना है। उसमे अपमान- 
रूपी फेन है। घोर निन्‍दा एवं बार-बार पैदा हुई बीमारी और वेदना, बार- 
बार होने वालां तिरस्कार, नीचे गिरते जाने का क्रम, कठोर भिड़कियाँ, डाट- 
फटकार आदि जिनसे प्राप्त होती हैं--ऐसे कर्म-रूपी कठिन पत्थरों से उठी 
हुई तरंगो के समान सदा मृत्यु की भीति ही इस समुद्र के जल की सतह है । 
यह कषायरूपी पाताकलशो से व्याप्त है। हजारो प्रकार की भीतियाँ (भय) 
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ही उसकी अगाध जलराशि है, जो अनन्त और अपार है। बह महाभयजनक 
हैं, भयंकर है और प्रत्येक प्राणियो में परस्पर प्रतिभय पैदा करने वाला है । 
बड़ी-बड़ी असीम इच्छाओं ओर मलिन बुद्धियों रूपी हवाओं के तूफान से 
उत्पन्न हुए तथा आशा (अश्राप्त अर्थ की सम्भावना) और पिपासा (प्राप्त अर्थ 
की भोगने की इच्छा) रूपी पाताल (समुद्रतल) से उठते हुए कामरति (शब्दादि 
विषयो में आसक्ति) तथा रागद षरूपी बन्धन के नाना संकल्प ही उस संसार 
समुद्र के जलकण है ; जो अपने तीव्र वेग से उसे अन्घकारमय बना रहे हैं। 
इस संसारसागर के मोहरूपी भंवर मे बहुत-से प्राणी गोते लगा रहे हैं; कई 
प्राणी उसमे भोगरूपी गोल चक्‍कर लगाते हुए व्याकुल हो रहे हैं. उछल रहे 
है, बहुत से मध्यभाग में डबते-उतराते है। इस ससारसागर में इधर-उधर 
दोड़ते हुए नाना व्यसनों से घिरे हुए व्यसनी लोगो का प्रचंड वायु के थपेड़ों से 
टकराता हुआ, तथा अमनोज्ञ लहरो से विक्षुब्ध एवं तरंगो से फूटता हुआ तथा 
अस्थिर बड़ी-बडी कल्लोलो से व्याप्त रुदनरूप जल बह रहा है। यह प्रमाद 
रूपी अत्यन्त रौद्र व हिंसक जन्तुओ से सताए जाते हुए तथा नाना प्रकार की 
चेष्टाओं के लिए उठते हुए मनुष्यादि या मत्स्यादि प्राणियों के दल को विध्वस 
करने वाले घोर अनर्थों से भरा है। इसमें अज्ञानलूपी बड़े-बड़े ज्षीघ्रगामी 
भीम मच्छ फिर रहें है । अनुपशान्त इन्द्रियों वाले जीव ही इसमें मगरमच्छ 
है, जिनकी शीघ्र चरेष्टाओ- उथल-पुथलो से यह अत्यन्त चंचल हो रहा है। 
इसमे वाडवारित की तरह शोकादि का नित्य सताप है, इसमें चलायमान और 
अत्यन्त चंचल तथा सुरक्षाहीन, शरणरहित, पूर्वकृत कर्मों को इकट्ट किए 
हुए प्राणियों को उनका फल भुगवाने के लिए आए हुए संकड़ों दुःखों के रूप में 
कमंफल ही धृूमता हुआ जल समूह है। ऋद्धि (वैभव), रस (स्वादिष्ट पदार्थ) 
और साता (सुखसाधन) के गोरव-अह॒कार रूपी अपहार (हिंसक जलजस्तु) 
से पकड़े गए व कर्मबन्धनो से बंधे हुए प्राणी खीच कर नरक रूपी पाताल 
(समुद्रतल) की ओर लाये जाते हैं; तब वे अत्यन्त खेद और विषाद से युक्त 
होते हैं; ऐसे विषण्ण व खिन्‍न जीवो से यह भरा है। यह अरति, रति, भय, 
विषाद, देन्य, शोक और भिथ्यात्व रूपी पहाड़ों से विषम बना हुआ है ।'अनादि 
सनन्‍्तान वाले कमंबन्धन तथा रागादिक्लेश रूपी कीचड़ से भरा होने से इसे 
पार किया जाना अत्यन्त कठिन है। देवगति, मनुष्यंगति, तिर्यंच॑गति और 
नरकगति में गमनरूपी टेढ़ी-मेढ़ी घुमने वाली इसकी विस्तीर्ण बेला है। हिसा, 
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असत्य, चोरी, मैथुन, परिग्रह एवं आरम्भ के करने, कराने ओर अनुमोदन द्वारा 
संचित आठ प्रकार के कर्मों के अत्यन्त बोक से दबे हुए तथा व्यसनरूपी जल 
के प्रवाह के द्वारा अत्यन्त निमग्न हुए प्राणी संसारसागर मे डूबते-उतराते 
रहते हैं; उन्हें इसका पेंदा (तलभाग) पाना अत्यन्त दुर्लभ है। जिसमें प्राणी 
शारीरिक और मानसिक दुख भोगते रहते हैं । सांसारिक सुख और दुःख से 
उत्पन्न परिताप के कारण वे कभी इसके ऊपर-ऊपर तेरने और कभी डूबने की 
चेष्टाएँ करते रहते हैं। चारों दिशाओं रूपी चार गतियो तक इसका अन्त-- 
किनारा होने से यह संसारसागर महान्‌ है, अन्तरहित है, विस्तीर्ण है । सयम 
में अस्थिर जीवों के लिए यहाँ आलंबन -सहारा या संरक्षण नही है । यह 
अल्पन्नों (छद्मस्थों) के ज्ञान का विषय नही है, यह चौरासी लाख जीवयोनि 
से भरा है। यहाँ पर अज्ञानरूपी अंधेरा है, यह अनन्तकाल तक स्थायी है 
और नित्य है । 

इस संसारसमुद्र की उद्विग्न-निवास वाली जगह में रहने वाले पाप- 
कम करने वाले प्राणी जिस किसी गाँव या कुल आदि कां आयुष्य बांधते है, 
वहाँ पर पैदा होकर वे भाई आदि बन्धुओं, पुत्र आदि स्वजनों और मित्रो से 
रहित होते है, वे जनता को अप्रिय लगते हैं, उनके वचनो को कोई मानता 
नही, वे स्वयं दुर्विनीत होते हैं। उन्हें खराब से खराब स्थान, खराब आसन, 
खराब शब्या (खाट,बिछोने आदि) और रही भोजन मिलता है ।। वे स्वयं गदे, 
घिनौने और आचरण से अशुद्ध होते है अथवा शास्त्रज्ञान से हीन होते है। 
उनको शरीर का संहनन-गठन खराब मिलता है, उनका कद ठीक नही होता, 
उनको शरीर का ढांचा बहुत ही हलकां मिलता है; वे अत्यन्त बदसूरत 
होते हैं, वे अत्यन्त क्रीधी, मानी, मायी और लोभी होते है, वे अत्यन्त आसक्ति 
वाले या मृढ होते है। वे धमंसंज्ञा (सस्कारिता) और सम्यकत्व से कोसो 
दूर होते हैं; दरिद्रता का उपद्रव उन्हे सदा सताता रहता है । वे हमेशा दूसरो 
के आज्ञाधीन रह कर काम करते है। वे जीवन के साधनरूप अर्थ से रहित 
होते हैं अथवा मनुष्यजीवन के लक्ष्य--भ्रयोजन से अनभिन्न होते हैं, वे कपण- 
रंक या दयनीय होते हैं, हमेशा दूसरो से भोजन पाने की ताक में रहते है; 
बड़ी मुश्किल से भरपेट भोजन पाते हैं। उन्हें जो भी नीरस, रूखा-सूखा और 
तुज्छ आहार मिल जाता है, उसी को अपने पेट में डाल लेते है। वे सदा दूसरों 
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का मुह ताकते रहते हैं अथवा दूसरो के वैभव ठाठबाठ, इज्जत, मानमतंबों, 
भोजनसामग्री, रहन-सहन एवं खास तौरतरीकों की बढ़ती देख-देख कर अपनी 
निन्‍्दा करते हैं,अपने भाग्य को तथा अपने पूर्वकृत कर्मों को कोसते है,धिक्‍्का- 
रते है। इस जन्म में और पूर्व॑जन्मों में किये हुए अपने पापकर्मों का विचार 
करके वे उन्‍मना ओर उदास हो जाते हैं ओर शोक-अफसोस से जलते हुए 
मुर्भाए रहते है। किसी बात का दम न होने से वे चिडचिड़े ओर क्षुब्ध 
से हो जाते है ! वे चित्र आदि शिल्पकला (हुन्नर) या धनुर्वेदादि भोतिक विज्ञान 
तथा जैन-बौद्ध आदि घर्मों के सिद्धान्तज्ञान से' रहित होते हैं। जन्मजात नंग- 
धड़ ग॒ पक्ुओ की -सी उनकी जिंदगी होती है। वे अप्रतीति पैदा करने वाले 
होते है । सदा नीच कर्म करके ही वे अपनी जीविका चलाते हैं। वे लोक में 
निन्दनीय और असफल मनोरथ होते है; उनके जीवन में प्रायः निराशा होती 
है, उनके प्राण विविध आश्ाओं के पाश मे बंधे रहते हैं। जगत्‌ में सारभ्रत 
अर्थोपाजंन और कामभोगो के सुखो के लिए वे बड़ी अच्छी तरह से परि- 
श्षम करते है, लेकिन कभी सफल नही होते । यही नही, रोजाना सारे दिन 
किसी काम में लगे रहने पर भी बडे कष्ट से अनाज का पिंड इकद्ठा कर पाते हैं। 
उनका सारभ्रृत द्रव्य नष्ट हो जाता है, वे अस्थिर धन, धान्‍्य और कोश के 
उपभोग से सदा ही वंचित रहते है, काम (रूप और दब्द के विषयों) तथा 
भोग (गन्ध, रस ओर स्पर्श के विषयो) के बार-बार सेवन से होने वाले सुख 
से वे रहित होते है। हमेशा वे (पूर्व संस्कारवश) दूसरो की लक्ष्मी के भोग 
और उपभोग को अपने अधीन करने की फिराक में रहते है; न चाहते हुए भी 
बेचारे दुःख पाते रहते है। वे नतो सुख ही पाते हैं ओर न शान्ति ही। 
सारांश यह है कि दूसरे के द्र॒व्यो को हरण करने की इच्छा से जो घिरत नहीं 
होते, वे अत्यन्त प्रचुर संकडो दुःखों से पीडित ओर संतप्त रहते हैं । 

यह पूर्वोक्त अदत्तादान का फलविपाक (कर्मफल) इस लोकसम्बन्धी 
तथा परलोकसम्बन्धी अल्पसुखद और बहुत दुःखप्रद है, महाभयानक है, 
प्रगाह कमरज से ओत-प्रोत है, दारुण है, कठोर है तथा दुःखमय है। यह 
हजारो वर्षों में जा कर छूटता है; ओर बिता भोगे इससे छुटकारा नही हो 
सकता । 


इस प्रकार ज्ञातकुल के नन्‍्दन महात्मा महावीर तामक जिनेन्द्रदेव तीर्थ- 
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कर ने कहा है। और अदत्तादान का यह्‌ पूर्वोक्त फलविपाक भी उन्ही प्रश्ु 
ने बताया है । 
इस तरह यह अदत्तादान परधघनहरण, दहन, मृत्यु, भय, मालिन्य, 
ज्रास और रौद्रध्यान सहित लोभ का मूल है। अधिक क्‍या कहें, चिरकाल से 
परिचित या प्राप्त है और अनादिकाल से प्राणी के पीछे लगा हुआ है 
और इसका अन्त होना बड़ा ही दुष्कर है अथवा इसका अन्त दुःखकर है। 
इस प्रकार तीसरा अधर्म द्वार समाप्त हुआ, ऐसा मैं कहता हूँ । 


व्याख्या 

बारहवें सूत्र के पूर्वार्ध में चोरी करने वालो को, खासतौर से मनुष्यलोक में 
प्राप्त होने वाले कटुफलो का निरूपण किया गया था। इसके उत्तराद्ध में नरकगत्ति 
और तिर्य॑चगति मे प्राप्त होने वाले भयंकर दुखी का वर्णन किया गया है और अन्त 
मे, बड़ी कठितता से किसी को मभनुष्यभव प्राप्त होने के बाद उसकी दुरबस्था 
और जीवन की दुर्देशा का सजीव चित्रण किया गया है। मूलपाठ में पाप- 
कर्मरत ससारीजीबो का संसारसमुद्र मे अनन्तकान्न तक निवास बता कर 
जन्ममरणचक्ररूप संसार की समुद्र के साथ तुलना करते हुए उसके सारे अगो- 
पांगो की हूबहू सगति समुद्र के साथ बिठाई गई है। 


मूलार्थ मे तथा पदार्थान्‍वय मे अधिकाश अर्थ हम स्पष्ट कर आए हैं। कुछ 
खास स्थलो पर यहाँ विश्लेषण कर देना ही उचित समझते है--- 

शोरों की मृत्यु के बाद जनती में प्रतिक्रिया--मृत्यु मानवजीवन की अच्छो 
या बुरी प्रवृत्तियों की अन्तिम मजिल है। मृत्यु होने के बाद ही किसी मनुष्य की 
असलियत का पता लगता है कि अमुक व्यक्ति कैसा था ? वास्तव में शरीर की 
समाप्ति ही मानव जीवन की सही निर्णायिका होती है । उससे पहले पूरी तरह से पता 
नही लगता कि कौन मनुष्य भला या बुरा है। प्राय मृत्यु हो जाने के बाद ही उसके 
विषय मे आम जनता अपनी अच्छी या बुरी प्रतिक्रिया व्यक्त करती है। अगर आदमी 
अच्छे कम करके इस लोक से विदा होता है तो उसके विषय में जनता कहती है-- 
'हमारे समाज, जाति या राष्ट्र का एक रत्न चला गया ; उसके स्थान की क्षतिपूर्ति 
कठिन है ।' साथ ही सारा समाज उसके लिए रोता है ; उसका वियोग सबको खट- 
कता है। परन्तु कोई पापी, अन्यायी, अत्याचारी या दुरात्मा इस संसार से विदा 
होता है, तो जनता प्रायः उसके विषय में कहा करती है---'अच्छा हुआ, पापी मर 
गया ! अच्छा किया, पापी को मार डाला ! यह सबको सताता था ।' मतलब यह 
है कि पापी के मरने पर सभी खुशियाँ मनाते हैं, मिठाई बाटते हैं। पापी व्यक्ति' 
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जीतेजी तो अपनी जाति, परिवार, राष्ट्र और समाज को कलंकित और बदनाम 
करता ही है ; मरने के बाद भी अपनी बदबू छोड जाता है। 

शास्त्रकार ने पापात्मा के मरने के बाद जनता में होने वाली इसी प्रतिक्रिया 
का विश्लेषण किया है--अजिट्ठवयणेहि सप्पमाणा, 'सुट्ठु कयं ज॑ मउत्ति पावों', 
लुद्ठेण॑ जणेण हम्ममाणा, लज्जावणका य होंति सयणस्सबि “* मया संता ।' यानी 
पापात्मा के मरने के बाद लोग अनिष्टवचनों से अपने उदगार निकालते हैं--“अच्छा 
हुआ, यह पापी मर गया या इस पापी को मार डाला / उसके मरने से लोग 
सतुष्ट हो कर उसके बारे मे जगह-जगह ताने मारते हैं। इतना ही नही, जीतेजी 
भी उसे धिक्‍्कारते है, मरने के बाद भी धिक्कारते हैं। उसके स्वजनसभ्बन्धी भी 
चिरकाल तक उसकी बदनामी करते रहते है ।” 


वास्तव में ऐसे पापकर्म करने वाले व्यक्ति जीतेजी भी दुनिया के लिए भार- 
भूत होते हैं और मरने के बाद भी अपने कुल, जाति और राष्ट्र को बदनाम और 
कलंकित करते हैं। एक तरह से ऐसे अपयशकामी लोग जीतेजी भी मरे हुए के 
समान हैं । 


ऐसे पापियों की अनचाही कुमोत--ऐसे भयकर पापकर्म करने वाले कैदखाने 
में बुरी तरह कुत्ते की मौत मरते हैं। इतने कष्ट, दुख या विपत्तियाँ अगर वे 
सदाचारी और धर्मपरायण हो कर समाज, राष्ट्र वा देश के लिए सहते या हसते- 
हसते मौत का आलिंगन करते तो उनकी मृत्यु सकाममृत्यु-पण्डितमरण या शहीद की 
मौत कहलाती । अपने जीवनकाल मे भी उन्हें उन दु.खो,कष्टो या मृत्यु का कोई खटका 
न होता । जनता उन्हे हाथो मे उठा लेती । वे लोकप्रिय बन जाते । जनता उनकी मृत्यु 
पर शोक के आंसू बहाती | वे स्वपर कल्याण के हेतु कष्ट सह कर यदि मृत्यु पाते,तो वह उन्हें 
अमर बना जाती । वह मृत्यु उनके जीवन को सा्थंक कर देती । उनकी वह मृत्यु वरदान- 
रूप हो जाती । राष्ट्र, समाज और कुल की नैतिक मर्यादाओं के घातक पापकर्म करके, 
सदाचार को तिलाजलि दे कर जब वे पापात्मा जैलो मे दी जाने वाली पूर्वोक्त यातनाएँ 
बेमन से सह कर न चाहते हुए भी रिब-रिब कर मरते हैं तो उनकी वह अकाम- 
मृत्यु (अकालमृत्यु) उनके लिए अभिशापरूप बनती है। जनता के लिए उनकी मृत्यु 
खुशी का कारण बनती है । उनके अपने लिए दुखदायक तो बनती ही है; परलोक 
से भी उन्हे वह दुर्गंति का मेहमान बना देती है। इस लोक मे जेल आदि के जो उन्होंने 
कष्ट सहे, उनकी अपेक्षा अनेको गुना भयंकर असह्य कष्ट उन्हें परलोक में मिलता है। 
मतलब यह है कि वे अपना मनुष्यजन्म सार्थक नहीं कर पाते और न ही आगे की 
जिंदगी के लिए कोई अच्छी कमाई कर जाते हैं। एक मनुष्यजन्म को थ्रो देने पर 
भविष्य मे उन्हें हजारो-लाखों जन्मों तक पुनः मनुष्यजन्म मिलना दुष्कर हो जाता 
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है | मित्र भी जाता है तो उन्हे धर्मसंस्कार, शुद्ध आचरण का वातावरण सत्संग या 
अच्छी परिस्थित नही मिलती । यहाँ कैदखाने मे उनके न चाहने पर भी बरबस 
पकड़ कर उन्हें रससो से बाध दिया जाता है और घसीट कर बाहर ला कर थाई 
में पटक दिया जाता है; जहाँ भेडिये, कुत्ते, सियार आदि हिंसक पशु-पक्षी उनका 
सफाया कर देते हैं। कई लोगों को इतनी बुरी तरह से मारा-पीटा जाता है कि 
उनके शरीर में घाव हो जाते हैं, शरीर सडने लगता है, बदबू के मारे कोई भी उनके 
पास नही फटकता ; और अन्त में, उनके घावो मे कीड़े पड जाते हैं, जो तिलतिल 
करके उनके शरीर का काम तमाम कर देते हैं। इसी बात को शास्त्रकार ने व्यक्त 
किया है-- 

पतल्मेव सया अकासका““विलुस्तगत्ता'“कुहियदेहा ।/। मतलब यह है कि ऐसे 
पापियों को न चाहने पर भी पहले तो बुरी तरह मारा-पीटा, सताया और तग किया 
जाता है; और बाद में कुमौत मारा जाता है। 

पुणो परलोगसमावन्ना नरए गश्छ॑ति-- इतनी दु्देशा और कष्टपूर्ण स्थिति मे मृत्यु 
पाने के बाद परलोक मे उन्हे अच्छी जगह नहीं मिलती। कहाँ से मिले ? मरते 
समय जैसी लेश्या, जैसी शुभाशुभ भावना और जैसे अच्छे-बुरे परिणाम होते है , 
तदनुसार ही स्थान का चुनाव होता है। हालाकि कई बार आयुष्य तो पहले से ही 
बध जाता है ; परन्तु गति के निर्णय के बावजूद भी उस गति में स्थान या स्थिति 
का निर्णय तो प्राय. अन्तिम समय पर ही होता है। शास्त्र मे भी कहा है--“जल्लेसे 
मरह तल्लेसे उबबज्जइ” अर्थात्‌--“जिस लेश्या मे जीव मरता है, उसी लेश्या वाले 
स्थान में वह उत्पन्न होता है ।' 

इन चोरी जैसे कुकर्म करने वालों की भावनाएँ या लेश्याएँ अन्तिम समय 
में प्रायः नहीं बदलती । इसलिए इनके बारे भे शास्त्रकार ने स्पष्ट कह दिया है कि 
मरने के पश्चात्‌ वे पापी परलोक मे भी ऐसे निकृष्ट नरक मे स्थान पाते हैं, जहाँ 
की गर्मी और सर्दी इतती भयकर है कि मेरु के बराबर ताबे या लोहे का गोला वहाँ 
डाला जाए तो वह क्षणभर मे गल जाता है। प्यास इतनी अधिक लग्रती है कि सारे 
समुद्र का पानी पीने पर भी शान्त नही हो सकती । भूख भी इतनी अधिक लगती है कि 
पृथ्वी का समग्र भोजन खाने पर भी मिट नही सकती । लेकिन नरक मे उन्हें एक बू द भी 
पानी या एक कण भी भोजन का नही मिलता । वहाँ की भूमि का स्पशे भी इतना दुःख- 
प्रद होता है; मानो हजारों बिच्छुओ ने एक साथ काटा हो। इसी प्रकार उस नरक- 
भूमि के रस, गन्ध, रूप, शब्द आदि भी असहछा और भयंकर कष्टदायक हैं। इसका 
वर्णन शास्त्रकार प्रथभद्वार में कर चुके हैं। इसलिए यहाँ उसका विशेष वर्णन नही 
किया है। उसी से समझ लेना चाहिए कि नरक मे जीव की क्या दुर्देशा होती है ! 
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जोरी करने वाला पापी यहाँ के जेलखाने के कष्टों से कदाचित्‌ु बच जाय 
अथवा यहाँ के जेलखानों मे उसे कदाचित्‌ कम कष्ट मिले ; परन्तु मरने के बाद 
जिस नरक में वह जन्म लेता है, वहाँ तो उन भयंकर कष्टों से किसी सूरत में भी बच 
नहीं सकता । उसे वे नारकीय कष्ट लाजिमी भोगने होते हैं । 

'ततोबि उबट्टिया तिरियजोणि, अणुहवंति वेय्ण” नरक में वचनातीत 
दु'खों को भोगने के पश्चात्‌ वहाँ से निकला हुआ दुरात्मा तिरयंच्रयोनि मे जन्म लेता 
है। यहाँ भी नरक के समान घोर कष्ट उसे चुपचाप सहने होते हैं। तिरयचयोनि मे 
एकेन्द्रिय से ले कर पचेन्द्रिय तक के जीव होते हैं। अत यहाँ छेंदन, भेदन, भूख, 
प्यास, परवशता आदि हजारो दुख भोगने पडते हैं। यहाँ किसी के आगे वह बोल 
कर कुछ भी पुकार नहीं कर सकता, यहाँ न कोई उसकी सुनने वाला है, न आश्वासन 
देने वाला है और न उसे धर्मात्मा के सिवाय कोई बचाने वाला है। तिर्यच्योनि में 
एकेन्द्रिय से ले कर पचेन्द्रिय तक वह लाखो बार पुन पुन जन्म-मरण करता रहता 
है | दुर्भाग्य से यदि कभी निगोद में पहुच जाता है तो अनन्त-अनन्त काल तक उसी 
योनि में एक श्वास में १८ बार जन्ममरण करते रह कर बचन से भी नही कहे जा 
सकें, ऐसे असह्य दु.खो को भोगता रहता है । 

ते. अणंतकालेण"“मणयभाजं समभंति णेगेहि णिरमगगतिगमण-तिरिय-भवसय- 
सहस्सपरियट्टेहि'----इस वाक्य से शास्त्रकार ने स्पष्ट कर दिया है कि अनेको बार 
नरकगति में जाने और लाखो बार तिर्यचभव मे जन्ममरण कर लेने के बाद अनन्त- 
काल बीतने पर सौभाग्य से यदि कदाचित्‌ मनुष्यजन्म प्राप्त भी कर लेतो भी दे 
अनायें, नीचकुलोत्पन्न, हीन आचरण वाले, अविबेकी, लोकनिन्ध, कामभोगों से 
आसक्त, धर्मसस्कारों से रहित, मिथ्याशास्त्रो का आश्रय लिये हुए एकान्तहिसापरायण 
व्यक्ति बनते हैं। इसी का मूल मे निरूपण किया है---तत्थवि य भसतःणारिया'''' 
क्रामभोगतिसिया । प्रश्न होता है कि लाखो बार नरक ओर तिर्यंच्रगति में जन्म 
ले लेने और भयकरतम कष्ट सह लेने के पश्चात्‌ भी क्‍या उनके ऐसे अशुभकर्म 
भोगने शेष रह जाते है, जिनके कारण उन्हें मनुष्यजन्म सरीखा उत्तमजन्म मिलने 
पर भो अच्छा वातावरण और पवित्र धर्मंसस्कार नही प्राप्त होते ? 

इसका उत्तर शास्त्रकार इस सृत्रपाठ मे देते हैं--जहि निबंधति निरयकसणि 
भवष्पवंचकरणपणोल्लिया पुणो वि संसारावसणेममूले ।! इसका भावार्थ यह है कि 
नरक और तियंच मे जन्म लेने के कारण उन जीवों ने कष्ट तो बहुत सहे ; लेकिन 
बिना सन से, लाचारी से, बाध्य हो कर, रोते-रोते, बिलखते हुए सहे । इसलिए 
पिछले अशुभकर्मों के फल भोगने के साथ-साथ उन्होंने हाय-हाय करके नये कर्म और 
बाध लिये । नरक और तिर्यंच्रगति मे उन जीचो को कहाँ सम्यकत्व, सत्संग, सदुबोध 
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ओर सुसंस्कार मिले, जिससे कि वे कर्मों को भोगने के समय भी समभाव रखते तो 
अकामनिजैरा के बदले सकामनिर्जरा होती ; यानी संवर पूर्वक कर्मों का क्षय जड़मूल 
से हो जाता । 

सतलब यह है कि नरक-तियंज्न्चगतियों मे उपयुक्त शुद्ध वातावरण न मिलने 
के कारण अशुभ कर्मों का क्षय पूर्णतया न हो सका; हा, कुछ क्षय हुआ तभी तो उनके 
पुण्यकर्मों का अश अधिक होने से उन्हे मनुष्यजीवन मिला। परन्तु पहले के उन 
जन्मो मे अशुभकर्मों का वे पूरा क्षय न कर सके ; वहाँ भी परस्पर कषाय, राग, 
हष, वैरविरोध, सघर्ष आदि के कारण अशुभकर्मों का नया जत्था और इकट्ठा कर 
लिया । इस कारण मनुष्यजन्म मे उन अवशिष्ट अशुभकर्मों के फलस्वरूप प्रतिकूल 
वातावरण व प्रतिकूल परिस्थितियाँ मिली । इसलिए मनुष्यजन्म पा कर भी कोरे के 
कोरे बने रहे । मनुष्यजन्म में भी पूर्वजन्मो के कुसस्कारवश पुन हिंसा आदि कुमार्गों 
को अपना कर नरक में जाने की .सामग्नरी इकट्ठी कर ली। उन्होने मनुष्यभव में भी 
जन्ममरण की परम्परा घटाने के बजाय बढा ली । आशय यह है कि एक बार आत्मा 
का पतन हो जाता है तो उसका पुन. उठना बहुत ही कठिन होता है । नीतिकार 
भतृ हरि ने तो स्पष्ट कहा है-- 

“विवेकश्ाष्टानां सवति -विनिपातः शतभुखः ।” “विवेक से भ्रष्ट लोगो का 
शतमुखी पतन हो जाता है ।' 

एक बार आत्मा विवेकअ्रष्ट हुई कि फिर वह उत्थान के साधनों से सदा 
वंचित रहती है ; उन्नति और विकास के अवसर उसे नही मिल पाते । कदाचित्‌ मिल 
भी भी जाय तो वहु उस ओर झाकता भी नही, या उनसे लाभ नही उठा पाता । इसी 
कारण उसे सदा के लिए फिर पतन के ही निमित्त मिलते जाते है । 

शास्त्रकार का तात्पयं यह है कि जो मनुष्यजन्म पा कर चोरी आदि पापकर्मों 
को एक बार अपना लेता है; और जीवन के अन्तिम समय तक अपने पापो का कोई 
पछतावा या आलोचना आदि नहीं करता, शुद्धि का मार्ग नहीं अपनाता ; वह 
पापबुद्धि मरने के बाद नरक या तियंच मे जहाँ कही भी जाता है, उसे कोई सद्बोध, 
सुसस्कार, सम्यक्त्व था सत्संग मिलना दुलंभ होता है। उसकी बुद्धि पर कर्मों का 
आवरण इतना छा जाता है कि उसे वह ये चारो उत्तम बाते प्राप्त ही नही होने देता । 
धरंसस्कार की बातें उसे नही सुहाती, सत्सय करना उसे आग के पास जानेन्‍सा 
लगता है, सदबोध उससे उलटा लगता है और सम्यक्त्व तो उपादान शुद्ध हुए बिना 
प्राप्त ही नहीं होता । हाँ, श्रेणिकराजा की तरह यदि ये मनुष्यलोक से ही क्षायिक 
सम्यक्त्व साथ में ले कर नरक में जाते तो उनके लिए नरक अशुभकर्मों को क्षय 
करने की स्थली--तपोभूमि बन जाता । नरक तो दूर रहा , इस लोक मे भी उनके 
जीवन मे सम्यक्त्य होता, तो चोरी जैसे कुकमंपथ में एकाध बार चढ़ जाने पर भीं 
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वे पश्चात्ताप करते, उसका प्रायश्चित्त लेते, अपना अपराध जाहिर में प्रकट 
करके या चोरी का माल उसके मालिक को वापिस लौटा कर था माल न रहा हो 
तो उसके मालिक के सामने विनय, क्षमायाचना और अपराध स्वीकार करके 
उसकी क्षतिपूर्ति करते । इस प्रकार शुद्ध हो कर जीवन बिताते। परन्तु ऐसे हठी 
चोरो का हृदयपरिवतंन होना अत्यन्त दुष्कर होता है । 

इसलिए भिथ्याशास्त्र का स्वीकार करके वे चोर जब एक बार अनायेंकर्म 
मे प्रवत्त हो जाते हैं तो फिर वे उन्ही पापकर्मो से बलातु प्रेरित हो कर वैसे ही 
पापकर्म पुन पुन करते जाते है और उन्ही नरक-तियंज्चगतियो मे परिभ्रमण करते 
रहते है। ऐसे गुरुकर्मा जीवो के उत्थान के मार्ग मे यदि सबसे भयंकर कोई रोड़ा 
है तो बह मिथ्यात्व है। मिथ्यात्व के कारण सदबोध न होने से जीव बार-बार 
नरकादि योनियों मे भटकता रहता है । यही आत्मा का सबसे बड़ा शत्रु है। यदि 
चोर अपने मिथ्यात्व को छोड दे तो शीघ्र ही उत्थान के माग्रे पर आ सकता है। 
किन्तु मिथ्यात्व का पल्‍ला न छोडने के कारण वह ससारसागर मे गोते लगाता 
रहता है। 

यही कारण है कि शास्त्रकार आगे चल कर मूलपाठ में इसी बात को 
द्योतित करते हैं--“नरग-तिरिय-नर-अमरगमणपेरंतथक्कवाल॑ * “ संसारसायरं *' “'* 
निच्च उत्तत्थ-सुण्णभयसण्णसंपउत्ता बसंति ।! इसका भावार्थ यह है कि वे जन्म- 
मरण के चक्र से अत्यन्त तग आ कर दिशाशुन्य एवं भयादि संज्ञाओ के वशीभूत 
हो कर और कोई रास्ता न पाकर अनन्त काल तक उसी ससारसागर में जन्ममरण 
के गोते लगाते रहते हैं | यहां शास्त्रकार ने ससार के साथ समुद्र की तुलना करके 
गुरुकर्मा जीव की मनोदशा तथा जीवन की स्थिति का सुन्दर विश्लेषण किया है । 
यह वर्णन मूलार्थ व पदार्थान्वय मे स्पष्ट है। यहाँ इस पर अधिक विवेचन की 
आवश्यकता नही । 

सानवजीवनप्राप्ति के बाद भो भयंकर सजा--मनुष्य का जीवन इतना 
उत्तम जीवन है कि इस जीवन मे मनुष्य चाहे तो सम्यक्ज्ञान-दर्शन-चारित्र 
एबं तपत्याग के द्वारा पूर्वकर्मों का क्षय करके अपना जीवन शुद्ध बना कर मोक्षप्राप्ति 
कर सकता है; किल्तु पूर्वजन्मो में की हुई चोरी जैसी निन्‍ध प्रवृत्ति का फल लाखों 
जन्मों मे भोगने के पश्चात्‌ मनुष्यजन्म पा लेने पर भी चोर को सच्ची राह नहीं 
मिलती । इसलिए मनुष्यजन्म अत्यन्त कठिनता से प्राप्त होने पर भी उसे पूर्वकृत 
अशुभ आचरण की सजा मिलती है और वह मनुष्य समाज में तिरस्कृत, निन्दित, 
अपमानित, धृणित और दीन-हीन जीवन बविताता हुआ जैसे-तैसे कष्टमय जिदगी पूरी 
करता है। वह अपनी दुर्देशा पर आसू बहाता है, अपने को कोसता है, दूसरों के 
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बैभव,सत्कार, ठाठबाठ आदि को देख कर तरसता है; परन्तु पा कुछ भी नही सकता । 
क्योंकि उसने चोरी जैसे कुकर्म को किसी जन्म मे अपना कर हजारो का धनहरण 
किया, उन्हें लूटा, खसोटा, सताया, मार डाला और उनका घरबार जला दिया | क्‍या 
उसका फल उसे वैसे ही रूप मे नहीं मिलेगा ? अवश्य मिलेगा ! इसीलिए कई जन्मों 
पूर्व का वह चोर अब खुद लुटता है पिटता है, दरिद्र बनता है, मन में जलता है, 
चोर अन्तराय कर्म के उदयवश वह कुछ भी प्राप्त करने मे असमर्थ रहता है, अज्ञ, 
सूढ़, नीच और कुसस्कारी बनता है । 

इसी बात को शास्त्रकार मूलपाठ द्वारा उद्घोषित करते हैं---“उब्विगावास- 
बसहि * पावकम्मकारी “' णेंव सुहं णेंव निर्व्वुति उवलभंति, अच्चंतविउल- 
बृब्खसयसंपलित्ता “''अविश्या ।/ इसका अर्थ मूलार्थ तथा पदार्थान्वय मे स्पष्ट- 
हूप से किया जा चुका है । 

सतलब यह है कि मनुष्य चाहे जैसा कुकर्म करके यहाँ सरकार, समाज 
या कुल की आँखों में धूल झोक दे; फलत. दड से स्पष्ट बच जाय, सजा से साफ बरी 
हो जाय, लेकिन वे दुष्कम॑ उसका पीछा नही छोडते । वे कही न कही, उसे 
उसका फल भुगवा कर ही छोड़ते हैं। वहाँ किसी की पेश नहीं चलती। 
कई बार तो ऐसे दुष्कमं का फल हाथोहाथ इसी जन्म में मिलता देखा जाता 
है। किसी ने किसी के लड़के की हत्या की, उसका इकलौता लडका मर 
गया। किसी ने किसी गरीब सच्चरित्र व्यक्ति को लटा यथा उसका घरबार 
नीलाम करवा दिया, उसकी दुराशीष के फलस्वरूप उस पापकर्म करने वाले 
का भी धन बीमारी, भुकहमेबाजी या अन्य कामो में खर्च हो गया और वह 
कंगाल हो गया; असाध्य बीमारी का शिकार हो गया । कर्मों के आगे किसी की पेश 
नही चलती । अत" जो यहाँ स्वयं ही अपने कृत कर्मों पर विचार करके शुद्ध हृदय से 
उसका प्रायश्चित्त कर लेता है वह अपने गाढ बन्धनों को हलका कर सकता है । 


परन्तु यदि कोई जिहू ठान कर अपने दुष्कर्मों मे दिनोदिन वृद्धि करता जाता 
है , हंसते-हसते बेखटके पापकर्म करता जाता है, तो उसका फल उसे रो-रो कर 
भोगना पड़ता है। शास्त्रकार स्वयमेव कहते है--'न ये अवेदयित्ता अतिथि उ मोक्लोसि' 
अर्थात्‌---उन दुष्क्मों का फल भोगे बिना कोई छुटकारा नही । इसमे किसी के साथ 
भी कोई रियायत नहीं होती । 

'एकसाहुसु कहेसो थे अविश्णादाणस्स फलविवार्ग एयं--इसका अर्थ स्पष्ट 
है। इस बात से तीर्थंकर प्रभु महावीर स्नामी के प्रति शास्त्रकार ते अपनी विनय-भक्ति 
प्रदर्शित की हैं, और इन वातों को उन वोतराग सर्वज्ञ प्रभु के द्वारा प्रतिपादित बता 
कर इस सारे वर्णन पर प्रामाणिकता की छाप लगा दी है। 


तृतीय अध्ययन : अदेत्तादनं-आश्रवें ११६ 


एयं त॑ तलियं पि अदिस्नादाणं ““दुरंत---इस सूत्रपाठ का उपसंहार करते हुए 
शास्त्रकार अदत्तादान की भयकरता और अशान्ति-दु खप्रदता बता कर पुनः: विवेक 
जगाते हैं। यह शास्त्रकार का पुनरुक्तिदोष न समझ कर आप्तपुरुष द्वारा अपने स्वजन 
को बार-बार समझाने के समान ससारी प्राणियो के लिए बार-बार दिया गया 
हितोपदेश समझना चाहिए । 


इस प्रकार श्री प्रश्नव्याकरणसूत्र की सुबोधिनी व्याख्या सहित तीसरे अधर्मद्वार 
के रूप मे अदत्तादान आश्रव नामक तृतीय अध्ययन पूर्ण हुआ । 


चतुर्थ अध्ययन : अन्रह्मचर्य-आश्रव 


अब्नह्मचर्य का स्वरूप 

तीसरे अध्ययन मे तृतीय अधर्म--अदत्तादान आश्रव का वर्णन किया गया 

था । अब इस चौथे अध्ययन मे शास्त्रकार चतुर्थ अधर्म- अन्नद्मचर्य आश्रव का वर्णन 

करते है। प्राय. यह देखा जाता है कि जो मनुष्य अपनी इन्द्रियो और मन पर संयम 

नही रखता , इन्द्रियविषयों मे अत्यधिक आसक्त रहता है , अब्नह्माचर्य मे प्रवृत्त होता 

है ; वही प्राय, चोरी किया करता है। इसलिए प्रसगवश अदत्तादान के पश्चात्‌ 

अब्रद्गाचय का निरूपण किया जा रहा है। शास्त्रकार की प्रतिपादनशैली यह रही है 

कि किसी भी वस्तु का पूर्ण निरूपण करने के लिए वे स्वरूप, माम आदि ४ द्वारों 

के जरिये वर्णन करते है। अतः यहाँ भी पहले की भाति अब्नह्मचर्य का वर्णन करते 
समय शास्त्रकार पहले उसके स्वरूप का प्रतिपादन करते हैं--- 


मूलपाठ 

जंबू ! अबंभं च चउत्थं सदेवमणुयासुरस्स लोयस्स पत्थ- 
णिज्जं, पंकपणयपासजालभूयं, थीपुरिसनपु सवेदर्चिधं, तवसंजम- 
बंभचेरविग्घं, भेदायतणबहुपमादमूलं,  कायरकापुरिससे वियं, 
सुयणजणवज्जणिज्जं, उड्ढनरयतिरिय-तिलोक्कपइट्टाणं, जरा- 
मरणरोगसोगबहुलं, वहबंधविघात-दुव्विधायं, दंसणचरित्तमोहस्स 
हेउभूयं,चिरपरिचिय मणुगयं दुरंतं चउत्थं अधस्मदारं ॥सु०१३॥ 

संस्कृतच्छाया 

जम्बू! अन्नह्म च चतुर्थ सवेवमनुजासुरस्य लोकस्य प्रार्थनीयम, 

१ कहीं-कही इसके बदले 'चिरप्रिगयमणाइकालसेवियं पाठ भी मिलता है । 
“--स्रषादक 
२१ 


शे२र श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


पंकपनकपाशजालभूतस्‌, स्त्रीपुरुषनपु सकवेदचिक्लम,  तपःसंयमब्रह्मचय- 
विध्नो, सेदायतनबहुप्रमावमुलम्‌, कातरकापुरुषसेवितम्‌, सुजनजनवर्जनीयम्‌, 
ऊब्‌ं ध्वमरकतियंकत्रेलोक्यप्रतिष्ठानमू, जरामरणरोगशोकबहुलम्‌, वध-बन्ध- 
विधात-दुविधातम्‌, दर्शनचारित्रमोहस्य हेतुभूतम्‌, चिरपरिचितम्‌, अनुगतस्‌, 
बुरंन्त चतुर्थभधरंद्वारम्‌ ॥ सू० १३ ॥ 

पवार्थान्वय श्रीसुधर्मास्थामोजी अपने शिष्य जम्बूस्वामी से कहते हैं-- 
(जम्पू) हे जम्मू ! (चउत्थ लव) चोथा, (अबंभ) अब्नह्मचये--मैथुन, (सदेवसणुया- 
सुरस्स) देव, सानव और असुरसहित (लोयस्स) लोक--संसार का, (पत्थणिज्जं) 
अभिलाधा करने योग्य हे---वांछनीय है । (पंकपणयपासजालभूय) यह पतला कीचड़ है, 
सूक्ष्म काई के समान चिपकने वाला, पाश-रूप तथा जालमय है, (भीपुरिसनपु स- 
वेबायर्ध) स्तोयेद, पुरुषवेद और नपुसकवेद ही इसका चिह्न है, (तबसंजमबंभचेर- 
बिग्घं) यह अनशन आदि तप पांच इन्द्रियो और सन पर के सयम और ब्रह्मचर्य के लिए 
विध्मरूप है। (भेदायतणबहुपसमादसमूल ) चारित्रिक जीवन के नाश के आधार स्वरूप जो 
अनेक प्रकार के मदविषयकषायादि प्रमाद है, उनका भूल है। (कायरकापुरिससेक्य ) 
कष्टों से धबराने वाले कायर और निन्‍्दनोय व्यक्ति ही इसका सेवन करते है । 
(सुयणजणवज्ज णिज्जं ) पापों से विरत जो सज्जन पुरुष है, उनके द्वारा त्याज्य है । 
(उड़ढनरयतिरियतिलोक्कपइट्ठाणं ) ऊड बलोक---देवलोक,अधोलोक--- नरकलोक और 
मध्यलोक-तियंग्लोक के रूप से जो त्रिलोक है, उससें सर्वत्र इसकी अवस्थिति 
है। (जरामरणरोगसोगबहुल॑) यह्‌॒बुढ़ापा, मृत्यु, रोग और चिन्ता --शोक से प्रचुर 
है। (बधबंधविघातदुष्चिधायं) बध-मारने-पीटने, बध-बधन में डालने और बिघात- 
सार डालने पर भी जिसका नाश करता दुष्कर है। (दंसणचरित्तमोहस्स हेउभूयं) 
दर्शनमोहतीय और चारित्रमोहनीय का फारणभूत है। (खिरपरिजियं) चिरकाल से 
से परिचित है। (अणुगयं) निरन्तर पीछे लगा. रहने वाला है (ढुरंतं) इसका परिणाम 
दुःअद है अथवा इसका अन्त कठिनाई से होता है। (चउत्थं अधस्मदारं) ऐसा यह 
लोथा अधर्मद्वार है । 

मूलाथं--गणघर श्रीसुधर्मास्वामीजी अपने शिष्य जम्बूस्वामी से कहते 
हैं--जम्बू ! यह चोथा अब्नह्मचयं मेथुनसेवन नामक आश्रव है। देव, मनुष्य 
ओर असुरसहित सारा लोक इसकी अभिलाषा (चाह) रखता है । यह मानव 


चतुर्थ अध्ययन : अन्नह्मचर्य-आश्रव र१वे 


जीवन को फंसाने के लिए दलदल (पतला कीचड़) है । पनक है, यानी काई के 
समान है, पाशरूप हढ बधन है, और मायाजाल है । इसे पहिचानने के चिह्न 
सत्रीवेद (स्त्री को पुरुष के साथ रमण करने की अभिलाषा), पुरुषवेद (पुरुष 
को स्त्री के साथ रमण करने की इच्छा) और नपु सकवेद (स्त्री और पुरुष 
दोनो के साथ सहवास की वृत्ति) है। यह अनशन आदि बारह प्रकार के तप, 
इन्द्रियों ओर मन आदि पर के संयम और ब्रह्माचयं में विध्न करने वाला है। 
चारित्रजीवन का नाश करने वाले मदविषयकषायादि बहुत-से प्रमादों की 
जड़ है। कष्टो से घबराने वाले कायर और निन्‍्द्य पुरुष इसको हृदय से 
अपनाते हैं । श्रेष्ठजनो - पापो के त्यागी पुरुषों द्वारा यह त्याज्य है। स्व, 
नरक और तिय॑गू--इन तीनों लोको मे यह प्रतिष्ठित--जड़ जमाएं हुए-- 
है । यह बुढापा, मौत, रोग और शोक--चिन्‍्ताओं का कारण है। इससे 
सम्बन्धित व्यक्ति को मारने-पीटने, बन्धन मे डालने या जान से खत्म कर 
देने पर भी इसका सवंथा नाश करना-मिटाना कठिन है। दर्शनमोहनीय 
और चारित्रमोहनीय कमंबन्ध का हेतु यही है। यह जीव का अनादिकाल 
से परिचित है, जीव के साथ लगातार इसका सम्बन्ध रहा है और इसका 
अन्त (परिणाम) दुःखदायी है अथवा दुःख से इसका अन्त किया जा सकता 
है। इस प्रकार का यह चौथा अधर्मद्वार है। 


व्याख्या 
तीसरे अधर्मद्वार--अदत्तादान-आश्रव के निरूपण करने के पश्चात्‌ शास्त्र- 
कार अब चौथे अधर्मद्वार--अब्रह्मचर्यं-आश्रव का निरूपण करते हुए सर्वेप्रथम अब्रह्मचयें 
का स्वरूप बताते है । 
अश्नद्माययें का लक्षण--हिंसा, मृषावाद, अदत्तादान, अब्नह्मचयें ओर परियग्रह- 
इन पाचों आश्ववों मे से अन्नह्यच्य आश्रव का त्याग बडा ही दुष्कर है। बड़ेन्बड़े 
योगियो, साधको, त्यागियो और तपस्वियो को इसने पछाड़ दिया है। इसका चेप 
इतना गाढ है कि एक बार लगने पर जल्दो छूटता नहीं । कहा भी है-- 
'हुरिहरहिरण्पगर्भप्रमुक्े सुनने न कोण्प्यससो शूरः। 
कुसुमविशिलस्थ विशिलान्‌ अस्जलयद यो जिनादस्यः ॥।' 
अर्थात्‌--/विष्णु, महेश और ब्रह्मा आदि से लेकर जितने भी ससार में व्यक्ति 
हैं, उनमे सिवाय वीतराग के कोई ऐसा शूरवीर नही है, जिसने काम (अन्नह्मचर्य) के 
वाणो को व्यर्थ किया हो, यानी जो काम के वाणों का शिकार न हुआ हो । 


ई२४ श्री प्रश्तव्याकरण सूत्र 


अब्रह्म, काम, मैथुन, विषयसेवन, कुशील आदि सब समानार्थक शब्द हैं। ब्रह्म 
का अर्थ आत्मा या परमात्मा होता है। ब्रह्म यानी आत्मा या परमात्मा मे रमण करना 
अथवा आत्मा या परमात्मा की सेवा मे लगना ब्रह्मचयें कहलाता है। जिस प्रवृत्ति मे 
आत्मा या परमात्मा को छोड कर इन्द्रियविषयों का ही आसक्तिपूर्वक सेवन होता हो, 
शरीर पर मुूर्च्छा-ममता करके उसी की सेवा में रातदिन लगे रहना होता हो, वह 
अब्रह्मचयं है। जब मनुष्य शरीर और इन्द्रियो के लुभावने विषयों मे आसक्त हो जाता 
है तो सर्वप्रथम कामवासना या मैथुनसेवन की प्रवृत्ति की ओर ही झुकता है। 
फिर वह जननेन्द्रिय पर संयम नही रखता । यही अन्नह्मचर्य है, शीलश्रष्टता है, 
मैथुनसेवन है ओर कामवासना की प्रवृत्ति है। 

अब्नह्मचय के चिक्न--किसी व्यक्ति मे अब्रह्मचर्य की वृत्ति है या नही ? 
इसकी पहिचान केवल उसकी बाह्म वेशभूषा से ही नही होती । इसकी पहिचान के लिए 
शास्त्रकार ने तीन चिह्न बताए हैं--स्त्रीवेद, पुरुषबेद और नपु सकवेद---“थीपुरिस- 
नपु स्वेबर-्नलिधं । जब तक स्त्री को पुरुष के माथ रमण करने की इच्छा अन्तर्मन मे जागती 
ही, तब तक उसमे अब्रह्मचयें की वृत्ति मौजूद है और उसको शास्त्रीय परिभाषा मे 
स्त्रीवेद कहा गया है। जब तक पुरुष के अन्तर्मन मे किसी स्त्री को देख कर उसके 
साथ सहवास की इच्छा जागती है या उसके प्रति आकर्षण पैदा होता है, तब तक उसमे 
अन्नह्मच्य है और उसका बाह्य प्रतीक पुरुषबेद है। जब तक किसी नपु सक को स्त्री 
भौर पुरुष दोनो के प्रति रमण की इच्छा जागती है, तब तक वहा भी अ्नह्मचर्य है, 
और उसकी बाह्य पहिचान नपु सकवेद है। अन्नह्माचर्य की प्रवृत्ति की स्थूलरूप में 
पहिचान स्त्री और पुरुष की दिनचर्या, व्यवहार, चेष्टाए , हावभाव या प्रवृत्ति देख कर 
ही की जा सकती है। स्थूलदृष्टि वाले दुनियावी लोग तो बाह्य व्यवहार--किसी 
पराई स्त्री के साथ व्यभिचार, बलात्कार, प्रेमालाप, प्रणण आदि देख कर या पराये 
पुरुष के साथ किसी स्त्री का उपयुक्त व्यवहार देख कर अन्नह्मचर्य की प्रवृत्ति को 
जान पाते हैं । 

अब्रह्मश्चयं की सर्वत्र धूम--आज जहां देखो, वही अब्नह्मच्य की धूम मची 
हुई है । सिनेमाघर, नाटकशाला, वेश्यालय आदि अब्रह्माचय के स्थानों मे एवं स्वाग- 
तमाशा करने वालों के यहां पर भीड लगी रहती है। मनुष्यो का इतना जमघट देख 
कर यही कहा जा सकता है कि लोगो की ब्रह्मचय की ओर रुचि अत्यन्त कम है। 
हालाकि अग्नह्मचर्य से होने वाले नुकसानों को उनमे से बहुत-से जानते भी हैं, फिर 
भी मन की कामवृत्ति एवं व्यसन के कारण उनके पैर धर्मस्थानो मे आने 
के बजाय उन अधर्मस्थानो की ओर ही ज्यादा बढ़ते हैं । मनुष्यलोक मे ही जब 
अन्नह्मचयें की इतनी प्रवृत्ति है, इतना बोलवाला है, तब देवों, असुरो और तियँचों के 
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लोक मे क्‍यों नहीं होगी ? इसीलिए शास्त्रकार स्वयं कहते हैं---'उड्ढह़नरयतिरिक- 
तिलोक्कपइट्ठाणं ।' 
मनुष्य जैसा समझदार और विवेकी प्राणी भी जब काम में इतना अधिक 

आसक्त हो जाता है कि उसे गम्यागम्य, समय-असमय, लाभ-हानि आदि का कोई 
भान नही रहता , तब तियेड्चों का तो कहना ही क्‍या ? तिर्यज्चो में तो मनुष्य 
जितना विवेक और विचार नही है। वे कामवासना के अत्यधिक शिकार हों तो 
इसमें आश्चर्य ही क्या है ? कहा भी है-- 

'कुशः फाणः खंज: अवणरहित' पुजछविकलो, 

ज्रणेः पूयक्लित्नंं कुमिकुलशतेरावततनुः । 

क्षुधाक्षामो जीर्ण: पिठरककपालापितगलः, 

शुनीमन्‍्वेति श्वा हतमपि लव हन्त्येब सदनः ॥।' 


अर्थात्‌--एक कुत्ता बहुत दुबला है, काना है, लगडा है, बहरा है, पू छकटा 
है, धावो से पीप बह रही है, सैकडो कीडो से शरीर व्याप्त है, भूख से विकल है, बूढ़ा 
है । पेट, कपाल और गला पिचके हुए हैं अथवा गले में पिठर-कपाल पडा है, तब भी 
वह कामविवश हो कर कुतिया के पीछे लगता है। अफसोस है, काम मरे हुए को भी 
मारता है ।' 

देवो मे भी काम का बोलबाला है। वहाँ भी एक-एक देव के कई देवागनाए 
होती हैं । मनुष्यलोक की तरह वहा भी स्त्रियों के लिए परस्पर संघर्ष होता है और 
कामसुखसेवन की होड लगी रहती है। इसलिए शास्त्रकार का यह कथन सोलहो आने सच 
है कि 'सदेव मणुयासु रस्स लोयस्स पत्थणिज्ज॑ --देवता,मनुष्य और असुरसहित सारे लोक- 
जगत्‌ मे इसकी अभिलाषा है,पूछ है या लोग इसे चाहते हैं। इतना इसका आकर्षण क्‍यों 
है ? दुनिया इस काम (अब्नह्मचर्य) के पीछे क्यो पागल बनी फिरती है ? इसका उत्तर 
आगे चल करणशास्त्रकार स्वय ही देते हैं---'चिरप्रिलियमणुगयं ।” यह अब्रह्मचर्य चिर- 
परिचित है,अनादिकाल से अभ्यस्त है, परम्परा से सभी प्राणी बारबार इसके सम्पर्क मे 
आते हैं, लगातार इसके साथ सम्बन्ध बना रहा है, यह सतत प्राणी के साथ-साथ चला 
आ रहा है। प्राणी जहा भी जिस योनि मे भी जाता है, वहां काम (मैथुन) उसके साथ 
निरन्तर रहता है, इसलिए इसका छोड़ना अत्यन्त दुष्कर लगता है । 

“पंकृषणमपासजालभूय-- इसीलिए शास्त्रकार ने अन्नह्मचर्म (काम) को दलदल- 
पतला कीचड़, चिपकने वाला गाढ बंधन और जाल के समान बताया है। जैसे प्राणी 
दलदल मे फंस जाने पर निकल नहीं सकता ; प्राय. वह वही फंस कर मर जाता है| 
वैसे ही काम के दलदल में फंस जाने पर मनुष्य सहसा निकल नहीं सकता। जैसे 
पाश में बे हुए मृगादि पशुओं का ओर जाल में फंसे हुए मछली आदि जलचरजीवों 
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का छूटता दुृष्कर है, वैसे ही काम के पाश और जाल से छूटना भी कठिन है ! 
कहा भी है-- 

सल्मागें ताबदास्ते प्रभवति पुरुषस्तावदेबेन्द्रियाणाम्‌, 

लज्जां_ ताबद्‌ विधत्त, विनयभपि समालम्बते तावदेव । 

सूलापाहृष्टमुक्ता:ः अवणपणजुषो नोलपकमसाण  एते । 

यावल्लीलावतीनां न हृदि धृतिमुषों दृष्टियाणा: पतन्ति॥ 

अर्थात्‌--यह पुरुष तब तक ही सन्‍्मार्ग मे लगा रहता है, तब तक ही इन्द्रियों 

पर विजय पाता है, तब तक ही लज्जा रखता है और विनय करता है ; जब तक 
उस पर युवती नारियो के भौंह रूपी धनुष से खीच कर फैके गए तथा कान तक पहुचे 
हुए धैयं को हरने वाले, नीले पक्ष्म वाले हृष्टिबाण (काम के बाण) नही पडते है । उसकी 
वही नैतिकमृत्यु हो जाती है। 

इसीलिए जिस प्राणी के जीवन मे अब्नह्मचययं ने स्थान पा लिया है, उसे चाहे 
जितना मारा-पीटा जाय, सताया जाय या बधन मे डाला जाय, अथवा प्राणरहित कर 
दिया जाय, उसका अन्नह्माचर्य के कुसस्कार से सर्वथा बच निकलना मुश्किल है , क्योकि 
इसका चेप ही इतना गाढ है कि छूटना कठिन होता है । कहा भो है--- 

“कि कि ण कुणइ,कि कि न भासए चितए वि य न कि कि ? । 
पुरिसो विसयासत्तो विहलंघलिउध्य मज्जेण ॥।! 
अर्थात्‌--मद्य से मत्त पुरुष की तरह विषयासक्त पुरुष क्या-क्या नहीं 
करता ? क्या-क्या नही बोलता ? क्या-क्या नहीं सोचता ? इसी बात को 'वधबंध- 
विधातवुन्विधाय और “बुरंत' इन दो पदो में शास्त्रकार स्वय कहते है । 

अन्न हामचर्य से कायिक, मानसिक और आपत्मिक हानियां--अब्रह्मचर्य जीवन 
का सर्वेनाश करने वाला है। जो व्यक्ति इसके चगुल मे फस जाता है, वह वीरयनाश 
करके शरीर की शक्ति को खत्म कर बैठता है। वीर्य शरीर की शक्ति का मूल है । 
अगर वीयें का अधिक नाश हो जाता है तो अशक्त हो जाने के कारण मनुष्य क्षयरोग, 
हृदयरोग, मदाग्ति आदि अनेक बीमारियों का शिकार बन जाता है, कहा भी है-- 

“कम्पः स्वेदः श्रमों भूर्छर्छा, श्रमिर्ग्लानिबंलक्षय: । 
राजयक्मादिरोगाश्य भवेयुमेंयुनोत्यिता: ॥' 

'अन्नह्मचर्य से कपन, पसीना, थकान, मूर्च्छा, चक्कर वगना, घबराहट, कमजोरी 
एवं टी. बी. आदि बीमारियाँ पैदा होती हैं ।” उसे असमय में ही बुढ़ापा आ घेरता है। 
वीयेनाश करने वाला व्यक्ति रातदिन निराश, चिन्तातुर और उत्साहहीन बना रहता 
है। वह किसी भी अच्छे कार्य को करने का साहस नहीं कर सकता । उसके चेहरे पर 
सदा मायूसी छाई रहती है। एक आचार्य ने कहा है-- 
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'जो सेवइ कि लहुई, थाम हारेइ, दृब्बलो होड़ । 
पावेद वेमणस्सं॑ दुक्खाणि ये अत्तदोसेणं ॥' 

“'मैथुनसेवन से क्या लाभ होगा ? मनुष्य अपने उत्साह और स्फूर्ति को खो 
देता है, दु्बेल हो जाता है। मन में ग्लानि पाता है और अपने आपकी इस गलती 
से अनेक दुख पाता है । यह तो हुईं शारीरिक और मानसिक हानियाँ , जिनका 
संकेत शास्त्रकार ने स्वयं किया है--'जरामरणरोगसोगबहुल' । अब आध्यात्मिक हानि 
की बात सुन लीजिए । जिसके जीवन मे अब्नह्मचर्य ने अड्डा जमा लिया है, उसकी 
आत्मा दुबंल हो जाती है, उसमे आत्मविश्वास नाममात्र को भी नहीं होता, उसके 
जीवन में मद, विषय, क्रोध, माल, माया और लोभ कषाय, निन्‍्दा या निद्रा और 
विकथा (स्त्री-भक्त-राज-देश की कुचर्चा) ये पाचों प्रमाद घुस जाते हैं और उसके 
चारित्रिक जीवन का सर्वनाश कर देते हैं। जीवन को मोहाच्छन्न करके सच्चे ज्ञान से, 
दर्शन से और शुद्ध आचरण से रहित कर देने वाले दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीय 
घुन की तरह उसके जीवन मे लग जाते हैं और वे दोनों कर्म उसकी आत्मा को 
विविधगतियो और योनियों से बारबार भटकाते हैं। कभी नरक मे ले जाते हैं तो 
कृभी तिर्यचगति में भटकाते हैं। आचार्यों ने बताया है--- 


तिव्यकसाओ . बहुमोहपरिणश्रो, . रागदोससजुत्तो । 
बंधद चरित्तमोहू॑_ वुविहंपि चरित्तगुणघाई ॥१॥ 
अरिहंतसिद्धचेईअतवसुअगुरुसाहुसाधपडिणी ओ । 
बंधति दंसणमोह अण॑ंतसंसारिओ जेण ॥२॥। 


अर्थात्‌---तीव्रकषायी, अत्यन्तमोही, राग और इ ष से युक्त व्यक्ति चारित्रगुण 
का घात करने वाले दो प्रकार के चारित्रमोहनीयकर्म का बंध करता है। अन्रद्यचर्य॑ 
का सेवन करने वाला अहंन्त (बीतराग), सिद्ध, चैत्य, तप, श्र्‌ त-शास्त्र, गुरु, साधु 
और सघ का विरोधी बन जाता है , जिससे वह दर्शनमोहनीय कर्म का बंध करता 
है और उसके कारण अनन्तकाल तक ससार मे परिभ्रमण करता है ।' 

ये सब बहुत बडी आत्मिक हानिया है। इसी की साक्षी शास्त्रकार के ये 
वचन देते हैं---'भेदायतण -बहुपमायमुल ' दंसणचरित्तमोहस्स हेउभूयं ।” इसके अति- 
रिक्त आत्मा के विकास के लिए जो अनशन, अवमौदर्य, वृत्तिपरिसंख्यान, रसपरित्याग, 
विविक्तशय्यासन, कायक्लेश (धर्मपालन के लिए कष्टसहन), प्रायश्चित्त, विनय, बैया> 
वुत््य (सेवा), स्वाध्याय, ध्यान, और व्युत्सर्ग ये १२ प्रकार के तप हैं ; अहिसा, सत्य, 
अचौयें, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, पाचों इन्द्रियों पर नियत्रण, मन का निग्रह, आदि सयम के 
प्रकार हैं और ब्रह्मचर्य रूप हैं , अअ्रह्मचय (मंथुनसेवन) इनमे सदा रुकावट डालने वाला 
है । आत्मा के विकास के लिए महापुरुषों ने जो भी प्रक्रियाएँ या साधनाएं बताई हैं. ; 
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उन सममें अश्रह्मचर्य विध्नकारक हैं। तप, जप, ध्यान, मौन, स्वाध्याय, सेवा आदि सब 
में यह रोड़ा अटकाने वाला है। इसीलिए कहा है--तबसंजमबंभचेरविग्घं ।” मतलब 
यह है कि अब्रह्मचय॑ शारीरिक, मानसिक, बौद्धिक, नैतिक, आथिक और आत्मिक 
सभी प्रकार की हानि करने वाला है। 

प्रसिद्ध पाश्चात्य दाशेनिक डॉ० थोरों से उसके शिष्य ने पूछा--“गुरुदेव ! 
मनुष्य को अपने जीवन मे कितती बार स्त्रीप्रसम करना चाहिए ? थोरो ने उत्तर 
दिया---'जीवनभर मे सिर्फ एक बार ।' शिष्य ने फिर पूछा--“अगर इतने से न रहा 
जाय तो ? थोरो ने कहा--साल मे एक बार | 

'अगर इतने से भी न रहा जाय तो ? शिष्य ने पुन. पूछा । 

थोरो--'तो, महीने मे एक बार ।' 

शिष्य---'अगर इस पर भी न रहा जाय तो क्‍या करना चाहिए ?” 

थोरो-- तब उसे कफन ले कर अपने सिरहाने रख लेना चाहिए और फिर 
जो मन चाहे करना चाहिए ।' 

मतलब यह है कि ब्रह्मचय के नाश से जीवन का हास और नाश होता है । 
अग्रह्मचये से कितनी बडी हानि है यह ? 

कई लोग यह मानते है कि हिसा, झूठ,चोरी आदि से तो अपने नुकसान के साथ- 
साथ दूसरो का भी बडा भारी नुकसान है, लेकिन अन्नह्मचय से केवल अपना ही 
नुकसान होता है , इसमे परिवार, राष्ट्र या समाज आदि का क्या नुकसान है ? 

परन्तु यह भ्रान्ति है। अब्रह्मचये-सेवन से अपनी तो अपार हानि होती ही 
है, परियार आदि की भी बहुत बडी हानि होती है। जिस परिवार, कुल, जाति या 
राष्ट्र मे व्यभिचारी था कामी पुरुष होते हैं, वे अपने दुष्कार्य से उसे बदनाम और 
कलकित करते हैं, उनकी संतानों मे भी परम्परा से प्राय वे ही कुसस्कार उतर 
कर जाते हैं। वह परिवार या समाज को दुर्बल, निर्वीये, निरुत्साही व कुसस्कारी सतान 
दे जाता है। ऐसे व्यक्ति कई पैतृक रोग भी अपनी सतान को दे जाते है, जो पीढ़ी 
दर पीढी चलते हैं। अन्नह्मचयं-सेवन करने वाला प्राय. किसी न किसी रोग से अल्प 
आयु मे ही कालकवलित हो जाता है; इससे राष्ट्र या समाज को उसके जीवन से 
होने वाले सुकारयों के लाभ से वचित रहना पडता है, परिवार को उसकी बीमारी के 
समय आर्थिकहानि उठानी पडती है; हैरानी-परेशानी भोगनी पड़ती है और उसकी सेवा 
में लगातार जुटा रहना पड़ताहै, जिससे आजीविका का कार्य ठप्प हो जाता है।ये सब 
सामाजिक, पारिवारिक या राष्ट्रीय हानियाँ कम नही हैं ! 

अम्रहमचर्य का सेवन कौन करते है, कोन नहीं ?---अब सवाल यह होता है 
कि अब्रह्मचय जब इतनी अगरणित हानियाँ करता है तो उसका सेवन कौन व्यक्ति 
और क्यों सेवन करते हैं ? इसके उत्तर में शास्त्रकार कहते हैं--..'कायरकापुरिस- 
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सेवियं “'सुयणजणवज्जणीयं' अर्थात्‌--कायर और समाज मे घृणित लोग ही प्रायः 
इसका सेवन करते हैं , धर्मपरायण विवेकी सज्जनपुरुष तो इसे त्याज्य समझते हैं । 
जो लोग अान्तिवश ब्रह्मचय का पालन करना महाकष्टदायक समझते है ; ससाससक्त 
मोही जनों को देख कर वे विषयभोगो या मैथुनसेवन मे ही आनन्द की कल्पना 
करते हैं, वे ही स्त्रीपरिषह् या कामवासना पर विजय नहीं पाने वाले तथा कष्टों 
से घबराने वाले कायर व्यक्ति होते हैं। वास्तव मे श्रह्मचयें स्वाभाविक है और जीवन 
का वास्तविक आनन्द प्राप्त कराने वाला है। अब्रह्मचर्य ही अस्वाभाविक, कष्टकर 
और सतानोत्पत्ति एव सतानो के पालन-पोषण, विवाहादि करने की नाना चिन्तांओं 
का जाल बढाने वाला है। इसमे सुख होता तो वीतरागपुरुष या उनके पदचिह्वो पर 
चलने वाले साधु और श्रावक इसका त्याग न करते | इसलिए शास्त्रज्, विवेकी 
और धर्मंपरायण पापों से विरक्त सज्जन पुरुष तो इसे विष को तरह त्याज्य समझते 
हैं । शेष समस्त पदो का अर्थ पदार्थान्वय एवं मूलार्थ मे स्पष्ट किया जा चुका है। 
अब्रह्म च्ये के पर्यायवाचों नाम 
पिछले सूत्र मे शास्त्रकार अब्रह्मचये के स्वरूप का निरूपण कर चुके , अब 
आगे के सृत्रपाठ मे वे क्रश अनब्नह्मचये के समानार्थक नामो का निर्देश करते है-- 
सूलपाठ 
तस्स य णामाणि गोण्णाणि इमाणि होंति तोसं; तंजहा- 
१ अबंभं, २ मेहुणं, ३ चरंतं, ४ संसरिग, ५ सेवणाधिकारों 
६ संकप्पो, ७ बाहणा पयाणं, ८ दप्पो, ९ मोहो, १० मण- 
संखोभो (संखेवो) ११ अणिग्गहो, १२ वि-(वु)ग्गहो, १३ विघा- 
ओ, १४ विभंगो, १५ विब्भभो, १६ अधम्मो, १७ असीलया, 
१८ गामधम्मत(ति)त्ती, १९ रती, २० रागचिता-(रागो), 
२१ कामभोगमारो, २२ वेरं, २३ रहस्सं, २४ गुज्ञं, २५ बहु- 
माणो, २६ बंभचेरविग्घो, २७ वावत्ति, २८ विराहणा, २४६ 
पसंगो, ३० कामगुणोत्ति वि य तस्स एयाणि एवमादीणि नाम- 
घेज्जाणि होंति तीसं ॥ सू० १४ ॥॥ 
संस्कृतच्छाया 
तस्थय ल्र॒ तासानि गुण्यालि इसानि भवन्ति जिशत्‌ , तथ--१ अग्रह्म 
२ मेथुनं, ३ चरतू, ४ संसरगि, ५ सेबनाधिकारः, ६ संकल्प, ७ बाधनां पदा- 
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नाम, ८ द्पे:, € मोहः, १० मनःसंक्षो भः [ सक्षेपः |, ११ अनिश्नह:, १२ विग्रह: 
व्युद्ग्रह:), १३ विधातः, १४ विभंग:, १५ विश्वसः, १६ अधर्स:ः, १७ अशीलता 
१८ ग्रामघर्सतप्ति: (तृप्तिः), १९ रतिः, २० रागचिन्ता (राग:), २१ काम- 
भोगम.र:, २ बेरं, २३ रहस्थ॑ं, २४ गरुह्व , २५ बहुमानः, २६ ब्रह्मचयंविध्न , 
२७ व्यापत्तिः, २८ विराधना, २६ प्रसंगः, २० कामगुण , इत्यपि चर तस्येतानि 
एबसादीनि नामधेयानि भवन्ति त्रिशत्‌ ।सु० १४।॥। 

पदार्थान्धयय--(तस्स य) उस अन्नह्मचयं के (इमाणि) थे, (गोण्णाणि) गुण- 
निष्पन्न सार्थक, (तोसं) तीस, (णामाणि) नाम, (होंति) होते हैं ।॥ (तजहा) वे इस 
प्रकार हैं-- (अगंभं) अब्रह्म, (मेहुणं) सेथुन (चरंत ) सारे विश्व में चलने वाला या 
व्याप्त, (संसरिग) स्त्नी-पुरुष के संसर्ग से जनित, (सेवणाधिकारो) चोरी आदि दुष्कर्मों 
के सेवन में निमित्त या नियुक्त, (संकप्पो) संकल्प-विकल्प से होने बाला, (बाहुणा 
पयाणं) संयम के स्थानों अथवा संयमो पद पर स्थित लोगो को बाधा पोड़ा का 
हेतु, (दप्पो) शरीर और इच्ध्रियों के वर्ष उद्बेक से उप्पन्न होने बाला, (मोहो) 
मोह -मूढ़ता या मोहनीय कर्म से उत्पन्न होने वाला, (सणलंखोभो) चित्त की चंच- 
लता अथवा (मणसंखेयों) सन के संक्षेप अर्थात्‌ मन की संकोर्णता से होने वाला, 
(अणिग्गहो) विषय में प्रवृत्त होते हुए मन तथा इच्द्रियो का न रोफना, (बिग्गहो) 
कलह का कारण, अथवा (वुग्गहो) विपरीत अभिनिवेश--हठ से होने बाला, 
(विधाओ) गुणों फा विघातक, (विभंगो) संयम के गरुणो का भंग फरने वाला, 
(विव्भमों) परसार्थ को स्ान्ति का कारण अथवा विश्वमों का,कामविकारों का आश्रय, 
(अधस्मो) अधर्म, (असीलया) शील- 7--सदाचारहीनता, (गामधम्मतित्तो) 
ग्रासधरमो---इस्त्रियविषयों -- शब्दादि कामगुणों को तलाश का कारण, (रतो) रति- 
कड़ा - संभोगक्रिया, (रार्गाचता) राग-प्रणय का चिन्तन अथवा श्र,गार, हावभाव, 
बविलास आदि रागरंगों का चिन्तन, (कामभोगमारो) फाम और भोग में अत्यधिक 
आसक्ति होने पर मृत्यु का कारण अथवा कामभोगों का साथी मार यानी कामदेव, (बेर) 
बर का हेतु,(रहस्सं) एकान्त में आचरणीय, (गुज्म) गोपनोय, (बहुमाणो) बहुत से लोगों 
हारा सान्‍्य या इष्ट, (बंभचेरविग्घो) ब्रहमचयं के लिए विध्नरूप, (वावत्ति) आत्म- 
शुणों से साष्ट करने वाला, (विराहणा) चारित्रध्म की विराधना-- नाश करने बाला 
(पसंगो) कामभोगों में आसक्ति, (कामगरुणो) कामवासना का कार्य, (त्ति) इस प्रकार 
(तस्स) उस अग्नह्मचर्य के, (एयाणि) ये, (त्तीसं) तीस तथा (एवममादीणि) इस प्रकार 
के (अबि थ) और भी अनेक (नामथेज्जाणि) नाम (होंति) हैं । 
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सूलार्थ--इस अन्नह्मचर्य के गुणयुक्त अर्थात्‌ यथार्थंगुणों को प्रगट करने 
वाले साथंक तीस नाम हैं। वे इस प्रकार हैं १-अब्रह्म-आत्मा और पर- 
मात्मा की उपासना से रहित अकुशल अनुष्ठान, २-मेथुन- स्त्रीपुरुष के जोड़े 
के संयोग से निष्पन्न होने वाला, ३-सारे विश्व में व्याप्त या सबंत्र चलने 
वाला. ४-स्त्री और पुरुष के सपक से जन्य ; ५-चोरी आदि पापकर्मों के 
सेवन मे लगाने वाला, ६-मन के संकल्प से उत्पन्न होने वाला अथवा 
संकल्प-विकल्प का कारण, ७-संयम के स्थानों अथवा संयमीजनों को बाधा- 
पीडा पहुंचने वाला, 5-शरीर और इन्द्रियो के दप॑ से--अधिक १ष्ट होने से-- 
उत्पन्न अथवा ऐश्वर्य आदि के अभिमान से पैदा होने वाला, €-मृढता-अज्ञानता- 
रूप, अथवा मोहनीयकम का कार्य, १०-मन में क्षोभ से उत्पन्न होने वाला 
अथवा मन का संक्षेप करना--मन को केवल स्त्री के प्रेम मे ही संकी्ण कर 
देने वाला, ११-विपयो में दौडते हुए मन का और उद्दाम इन्द्रियो का निग्रह न 
करना, १--विग्रह-लडाई-ऋरगडो का कारण, अथवा विपरीत अभिनिवेश- 
पूर्वाग्रह से उत्पन्न, १३-आत्मा के चारित्रगुणो का घातक, १४-संयम के 
गृणो का भंजक,- पूर्णावस्था तक उन गुणों को न पहुँचने देने वाला, १५- 
अहितकर विषयभोगो में हित की आन्ति पैदा करने वाला, १६-अधर्म का 
कारण, १७ शील का नाशक, १८ इन्द्रियों के शब्दादिविषयो को ढ़ढने का 
कारण, १६-रतिक्री डा करना-मेथुनसेवन करना, २०-प्रेमी-प्रेमिका के श्व गार, 
हावभाव, रतिक्रीडा आदि रागरगो के चिन्तन से पेदा होने वाला ; १९-काम- 
भोगो में अत्यन्द आसक्ति होने से मृत्यु का कारण, २२-स्त्री के निमित्त से 
बैरविरोध का कारणा १३-एकान्त में किया जाने वाला कार्य, २४-छिप कर 
किया जाने वाला या छिपाने योग्य, २५-सांसारिक जीवो द्वारा बहुत मान्य 
या इष्ट, २६ ब्रह्मचर्यपालन मे विध्नकारक, २७ आत्मा को निजगुणों से भ्रष्ट 
करने वाला, २८ चारित्र की विराधना का कारण, २६-कामभोगो मे 
आसक्ति का कारण, ३०-कामगुण--कामवासना का कार्य ; इस प्रकार 
अनब्नह्मवर्थ के ये तोस तथा इस प्रकार के और भी नाम होते हैं । 

व्याख्या 

अब्रह्मचर्य शब्द ही एक व्यापक अर्थ बाला है, जिससे सभी अर्थ प्रगट हो 
सकते है; लेकिन परहितपरायण दयालु शास्त्रकार आम जनता को स्पष्टरूप से सम- 
झाने और इस बात को उनके गले उतारने की दृष्टि से इसके तीस नामों का निरूपण 
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करते हैं, जो अब्नद्याचय के समानार्थक हैं, सार्थक है, और गुणनिष्पन्त हैं। यद्यपि 
'मूलार्थ! मे इन सबके अर्थ स्पष्ट है, फिर भी इनकी व्याख्या करना आवश्यक समझ- 
कर सक्षेप में व्याख्या करते हैं-- 

“नअदंध सस्क्ृत भाषा में इसका रूप होगा---अब्रह्म', जिसका सामान्य अर्थ 
है--अहय का अभाव । “ब्रह्म! शब्द निम्नोक्त सात अर्थों मे प्रयुक्त होता है---तत्त्व, तप, 
वेद, ब्रह्मा, यज्ञ कराने वाला, योग का एक भेद और ब्राह्मण ।" यहाँ प्रसगवश तत्त्व, 
तप, वेद और ब्रह्मा इन चार अर्थों का इस शब्द मे समावेश हो सकता है। तत्त्व का 
अर्थ आत्मस्वरूप है। आत्मा का ब्रह्म से यानी अपने स्वरूप से अलग हो जाना, 
आत्मस्वरूप को छोड कर इन्द्रियों के विषयो मे प्रवृत्त हों जाना, अन्नह्म है, 
अतत्त्व रूप है। तप पवित्र अनुष्ठान या आचरण को कहते हैं। मैथुन अपविश्र 
आचरणरूप है, उसके सदभाव मे तप का होना असम्भव है। इसलिए यह अन्नह्म 
अतप--अकुशलानुष्ठान---पापाचरण रूप भी है । वेद का अर्थ आग्रमज्ञान है । जिसके 
हृदय मे कामवासना जाग रही है, उसके हृदय में सम्यग्शञान नहीं होता । अतएव 
अनब्नह्म अवेद--अज्ञानरूप है। ब्रह्म परमात्मा या भगवान्‌ वीतराग अहेन्त को कहते 
हैं। जिसमे शानावरणीय आदि (चार घातिकर्म तथा रागढ पादि भाव) कम नही होते, 
वह अह्हन्त है, अथवा शुद्ध आत्मा का नाम भी ब्रह्म है। जो कामी जीव होता है, वह 
शुद्ध आत्मभाव को अर्थात्‌ परमात्मा--वौतराग अहेंन्त की दशा को नही प्राप्त कर 
सकता । इसलिए शुद्ध आत्मा--परमात्मा या वीतरागरूप ब्रह्म से रहित होने के कारण 
वह अब्ह्य कहलाता है । 

'मेहुणं'---रुत्नी-पुरुष के जोडे को मिथुन कहते हैं । स्त्री-पुरुष-युगल के सयोग- 
विशेष से यह उत्पन्न होता है। इसलिए इसका मैथुन नाम भी सार्थक ही है । 

चरंतं---आज अक्नह्माचर्य एक या दूसरे रूप मे सारे ससार मे व्याप्त है, सारे 
ससार मे यह प्रचलित है; इसलिए इसका “चरत्‌” नाम यथार्थ है। ऊद ध्वलोक मे--- 
स्वर्ग मे इसकी अप्रतिहतमति है। नौ ग्रंवेयक तथा पाच अनुत्तर--विमानवासी देवों 
को छोड कर शेष देवलोको मे इसका प्रत्यक्ष साम्राज्य है। ज्योतिषी देवो मे भी इसका 
सचार है। और मध्यलोक में वीतरागी साधुओ के सिवा मनुष्यो और तिर्यच्ों मे सर्वत्र इसका 
बोलबाला है । अधोलोक मे भी व्यन्तरदेवों और भवनपतिदेवों मे भी कामवासना 
प्रबल होती है। नारक जीवो मे भी नपु सकवेद के उदय से तीब्रवासना का होना आगम, 
सिद्ध है। 





१ '"प्रह्म तत्त्वतपोवेदे न दयो पुसि वेधसि। 
ऋत्विग्योगभिदोधिप्रे---मेदिनीकोश 
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अथवा “चरत्‌' का अर्थ यह भी हो सकता है कि सभी प्राणियों के जीवन में 
यह चलता रहता है, चलायमान होने वाला भी है। इसलिए इसका “चरतु' नाम भी 
सार्थक है। चर धातु जैसे गति अर्थ मे है, बसे भक्षण अर्थ मे भी है। उसके अनुसार 
चरत्‌' का यह अर्थ भो उचित कहा जा सकता है कि जो चारित्र ग्रणो को चर 
जाय--उन्हे सफाचट कर दे । वास्तव में अन्नह्मचर्य विश्वव्यापी, सर्व प्राणियों में 
सचरण करने वाला या चारित्र गुणो का चरने वाला है,अत: इसका चरत्‌ नाम सार्थक है। 

'संसरिग---स्त्री और पुरुषो का ससगगं--बार-बार एकान्त संपर्क या संस्पर्श 
भी कामविकारो को पैदा करने वाला होता है। इसलिए ससर्गजन्य होने से इसे 
अब्नह्मय का पर्यायवाची कहना ठीक ही है। कहा भी है-- 

“नामा5पि स्त्रीति संह्लवादि विकरोत्येव सानसस्‌ । * 
कि पुनर्देशन तस्था विलासोल्लासितश्ुवः ॥! 

स्त्री का नाम भी विकारी मन मे आह्वाद पैदा कर देता है, मन मे विकार 
वासना पैदा कर देता है तो फिर विलास (हाव भाव) के साथ तिरछे कटाक्ष वाली 
स्‍त्री का दर्शन या स्पर्श क्‍या नहीं कर सकता ?” 

'सेबवणाधिकारो----यह चोरी आदि विरोधी सेवनाओं--पापकर्मों मे प्रवृत्त 
कराने वाला है। क्योकि विषयासक्त कामी पुरुष स्त्री के इशारे पर चोरी, हत्या, 
मद्यपान, मासभक्षण आदि सभी अकार्यों मे प्रवृत्त हो जाता है । कहा भी है--- 

'सर्वेड्नर्था विधोयन्ते नरेरथेंकलालसेर्‌ । 
अर्थस्तु प्रा्थ्यंते प्रायः प्रेयसोप्रेमकासिधिः ।' 

अर्थात्‌--अर्थ की लालसा वाले मनुष्य दुनिया भर के सभी अनर्थो को करने 
के मत उद्यत हो जाते है, और प्रेमिकाओ का प्रेम चाहने वाले लोग धन अवश्य 
ता । 

कर जे ॉलिए पापाचारो मे नियुक्त या प्रेरित करने वाला होने से इसे अब्नह्म का 
भाई कहना उचित ही है । 
के संकप्पो--अब्नह्माचर्य का सर्वप्रथम प्रवेश मत के सकल्प विकल्प से होता है । 
कहा भी है-- 
समन 'क्ाम ! जानामि ते रूपम, संकल्पात्‌ किल जायसे । 
न रवां संकल्पयिष्यासि, ततो से न भविष्यसि | 

हे काम ! मैं तेरे स्वरूप को जानता हु। सू संकल्प से ही तो पैदा होता 
है। मैं तेरा सकल्प ही नही करूगा तो तू मेरी आत्मा में उत्पन्न न हो सकेगा । 

इसलिए सकल्‍्प से पैदा होने के कारण इसे अग्रह्म का पर्यायवात्री कहना-ठीक है । 

बाहुणा पयाणं--अग्रह्म सयम के पद अर्थात्‌ स्थानों का बाधक है, अतः इसका 
बाधना नाम भी उचित है। “पया' का सस्कृत रूप प्रजा भी होता है, अतः अब्रह्म 
संयमी मानव प्रजा को बाधा पहुँचाने वाला है । 
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दप्पो--अत्यधिक स्वादिष्ट एवं गरिष्ठ वस्तुओ का सेवन शरीर को पुष्ट बना 
देता है; उससे भी कामविकार पैदा होता है। जैसा कि उत्तराध्ययनसूत्र मे कहा है--- 
रसा पश्माम॑ न निसेवियव्वा, पायं रसा दित्तिकरा हवंति । 
दिस सर कामा समभिदृबंति, बुमं जहा साउफलं तु पक्‍खी !॥ 
अर्थात्‌--शरीर को पौष्टिक बनाने वाले रसो--स्वादिष्ट चीजो का अत्यधिक 
सेवन नही करना चाहिए । क्योकि प्राय रसीले पदार्थ दर्प (उत्तेजना) पैदा करने वाले 
होते हैं। और दर्पयुक्त मनुष्य को कामवासनाएँ उसी तरह सताती है,जैसे स्वादिप्ट फल 
वाले पेड को पक्षी पीडित करते हैं । 
अथवा वैभव आदि का दर्प भी मनुष्य को व्यभिचार के रास्ते चढा देता है। 
इसलिए इसे अश्नह्म का समानार्थक कहना उचित है । 
मोहो--यह अज्ञान और मूढता से उत्पन्न होता हे,इसलिए इसे मोह कहा है । 
वास्तव में यह वेद नामक नोकपषाय,जो चारित्रमोहनीय कर्म का एक भेद हे, उसके उदय 
से उत्पन्न होता है, इसलिए इसे मोह कहा है। मोह में अधा होकर ही मनुष्य 
कामवासना से प्रेरित होता है । मोह की भयकरता का वर्णन एक आचार्य ने बहुत ही 
सुन्दर ढग से किया है-- 
दृश्यं वस्तु परं न पश्यति जगत्यन्धः पुरोध्वस्थितं, 
रागान्षस्तु यदस्ति तत्परिहरन्‌ यन्‍नास्ति तत्पश्यति । 
कुन्देन्दीवरपूर्णवन्द्रफलश भ्ीमललतापल्‍लवाः 
नारोप्पाशुचिराशिषु प्रियतमागाश्रेश्रु यन्‍्मोदते ॥। 
अर्थात्‌--अन्धा मनुष्य तो सामने रखी हुई घडा, कपडा आदि प्रत्यक्ष दिखाई 
देने वाली चीजो को ही नही देख पाता, किन्तु राग (मोह) से अन्धा बना हुआ व्यक्ति तो 
जो प्रत्यक्ष मे विद्यमान है उसको तो नही देखता,किन्तु जो वस्तु उसके सामने प्रत्यक्ष मे 
मौजूद नही है, उसे देखता है । यही कारण है कि वह अपनी मानी हुई प्रियतमा के 
अत्यन्त घिनौने अपवित्र शरीर मे झूठी कल्पनाएं करके प्रसन्‍नर होता है । उसके हड्डी के 
दातो को कुन्दपुष्प मानता है, अस्थिमय मलयुक्त नेत्रों को नीलकमल मानता है, कफ 
आदि घृणित पदार्थों से भरे हुए मुख को पूर्ण चन्द्रमा की उपमा देता है, मास के पिड- 
रूप स्तनों को स्वर्ण कलश मानता है,उसकी हड्डी,मास,रुधिर आदि से अरी हुई अपविन्न 
भुजाओ को सुन्दर लता की और उंगलियो को कोमल किसलयो--कोपलो की उपमा 
देता है। यह सब उसके अज्ञान और मोह की ही करामात है । 
इसलिए मोह को अजन्ह्मा का साथी कहना ठीक ही है । 
'मणसंखोहो'--चित्त मे चंचलता और व्यग्रता आए बिना काम-वासना उत्पन्न 
नही हो सकती । किसी भी सुन्दरी को देख कर मन चलायमान न हो तो काम-वासना 
पैदा नहीं होती, लेकिन जब मन विचलित होता है, तभी वासना जागती है और वही 


चतुर्थ अध्ययन : अब्नह्मचर्य-आश्रव ३३५ 


अब्नह्मचयं-सेवन है। बडे-बड़े योगियों का मन सुन्दरियों को देख कर चलायमान हो 
जाता है, साधारण आदमियो की तो बात ही क्‍या ? प्रमाण के लिए देखिए निम्न- 
लिखित गाथा--- 
'निक्कडकडक्खकंडप्पहारनिव्भिन्न_- जोगसनन्‍्नाहा । 
महारिसिजोहा जुबईण जंति सेव विगयमोहा ॥' 

अर्थात्‌--“निर्मोही मह॒पि कर्मशत्रुओ के साथ जूझने वाले योद्धा है; लेकिन 
उनका भी योग (ध्यान या समाधि) रूपी कवच युवतियों के निक्ृष्ट कटाक्षरूपी बाण 
से छिन्न-भिन्न हो जाता है और वे उन ललनाओ के सेवन करने में प्रवृत्त हो जाते है; 
तब दूसरों का तो कहना ही क्‍या ? 

इसलिए मन सक्षोभ को अन्नड, का जनक कहे तो कोई अत्युक्ति नहीं । 

'अनिग्गहो' --इन्द्रियों के विषय जब मनुष्य के सामने आते हैं, उस समय 
यदि वह अपने को समाल ले, इसी प्रकार जब मन मे दुविषयों के सकल्प उठने लगें 
कि तुरत्त सावधान हो जाय, मन मे राग और द्वंप न होने दे तथा इन्द्रियों को उनमे 
प्रवृत्त न होने दे, शीघ्र ही रोक ले तो कोई कारण नही है कि काम-बासना में प्रव॒त्ति 
हो । परन्तु जब मनुष्य इन्द्रियों के विययो और मन के दुविकल्पो को रोकता नही, 
उन्हे खुल्ली छूट दे देना है, तभी काम-वासना मे प्रवृत्ति या अन्नह्माचरण होता है। 
कहा भी है-- 

“बलवानिन्द्रियग्रामो बिद्वांसमपि कर्षति'--इन्द्रियाँ बडी बलवान होती हैं । 
ये बडे-बडे विद्वानों को भी खीच कर विषयो के गर्त में पटक देती हैं । 

इसलिए अनिग्रह भी अब्नह्मय के मुख्य कारणों मे से एक होने कारण उसे अब्ह्या 
का समानार्थक सहोदर कहना उचित ही है । 

विग्गहों -- काम-वासना के सेवन में मुख्य निमित्त स्त्री होती है। जब दो 
कामी पुरुष एक ही सुन्दरी को चाहते हैं और दोनो ही उसे अपनी बनाने पर उतारू 
हो जाते है तो कामावेश मे वे उसके लिए बडी से बडी लडाई या युद्ध करने को व मरने- 
मारने को तंयार हो जाते हैं। अथवा जब कोई जबदेस्त कामी पुरुष किसी भद्र पुरुष 
की सुन्दर स्त्री को जबरन हथियाता चाहता है, और वह उसके कब्जे मे अपनी पत्नी 
को देने के लिए तैयार नही होता, तब जबर्दस्त कामान्ध पुरुष उसके लिए लडाई छेडता 
है और अपनी जान को भी जोखिम में डाल देता है। कहा भी है--- 

“ये रामरावणादीनां संप्रामा प्रस्तमानवाः । 
आ यस्ते स्त्रीनिसित्त न, तेषु कासो निबन्धनम्‌ ॥/४ 

अर्धात---सुनते है, प्राचीन काल में राम-राबण बादि के जो युद्ध हुए हैं, जित 
में लाखो आदमियों का सहार हुआ है, वे सब स्त्री के निभित्त से हुए है । उनमे मुख्य 
कारण काम---अन्नह्यचर्य ही तो था । 
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इसलिए अन्नह्मचर्य (काम) सेवन की तीजब्ता से कामवासना की भुख्य निमित्त- 
भूत किसी स्त्री को ले कर होने वाली लड़ाई (विग्रह) भी काम के कारण होने से विग्नह्‌ 
को अन्नह्य का पर्यायवाची कहा गया है। 
अथवा (ुग्गहों' पद भी इसके बदले मिलता है। वस्तु को विपरीत मानना ही 
व्युद्य्रह या विपरीत आग्रह है । वस्तु को विपरीत सानने पर भी काम मे अ्रवृत्ति होती 
है । जैसा कि कामियो का स्वरूप बताया है-- 
वुश्खात्मेषु विषयेषु सुखाशिमानः, सोख्यात्मकेषु नियमादियु चर दुःखबुद्धिः । 
उत्फीर्णवर्णपदपक्तिरिवाउन्यरूपा, सारूप्यमेलि विपरोतमतिप्रयोगात्‌ ॥ 
अर्थात्‌--'जो इन्द्रियविषय दुःखदायक है, उन्हे विपरीत आम्रहवश कामी 
सुखरूप मानते हैं और नियम, ब्रत, त्याग आदि जो वास्तव मे सुखरूप है, उन्हे वे 
बडे कष्टमय मानते हैं। जैसे किसी पत्थर या लकडी पर उलटदी खोदी हुई 
वर्णों और पदो की पक्ति होती है, वैसे ही कामी पुरुषों की दृष्टि और गति भी 
उलटी है | 
व्युद्ग्रह--विपरीत आग्रह भी कामवासना का कारण होता है, अत. इसे 
पर्यायवाच्री पद मानना भी अनुचित नही है । 
विधाओ--अब्रह्मचये ज्ञान, दर्शन, चारित्र आदि आत्मग्रुणो का सर्वथा धात 
करने वाला होने से “विधात' भी कहता है । 
क्योकि जब मनुष्य के हृदय से कामपिशाच (अन्नह्म) प्रविष्ठ हो जाता है 
तो उसके सभी सदगुण एक-एक करके नष्ट हो जाते हैं। एक आचार्य ने ठीक ही 
कहा है--- 
भविषयासक्तचिसस्थ ग्रुण. को वा न नश्यति । 
न बेबुष्यं, न मानुष्यं, नाभिजात्यं, न सत्यवाक्‌ ॥। 
अर्थात्‌--जिसका चित्त विषयो मे भासक्त हो जाता है; उसका कौन-सा ऐसा 
ग्रुण है, जो नष्ट न हो जाता हो ? उस कामासक्त मे तब न तो बिद्वत्ता रहती है, न 
मनुष्यता ही । न वह कुलीनता को रख पाता है ओर न अपने वचनो का पाबंद ही 
रहता है ।' 
एक आधचाय॑ ने तो यहाँ तक ललकार कर कहा है--- 
“जद ठाणी जइ सोणोी जइ सुडो जक्कलो तबस्सी वा। 
पत्यंतों भ अजंसं बंसा वि न रोयए सज्ज ॥१॥। 
तो पढ़ियं तो गुणियं तो सुणियं तो ये चेइजो अप्पा। 
आवडियपेल्लियामंतिओं वि जह तन कुणइ अकर्जय ॥२॥ 
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अर्थात्‌:चाहे कोई कायोत्सगं में स्थित रहने वाला--ध्यानी हो,चाहे मौनी हो,चाहे 
बुक्ष की छाल पहने रहता हो अथवा तपस्वी हो, यदि वह अब्रह्मचर्य (काम) में 
प्रवत्त होना चाहता है तो वह ब्रह्मा ही क्यों न हो, मुझे तो अच्छा नहीं मालूम 
होता । उसी का पढ़ना सफल है, उसी का अभ्यास और मनन करना सफल है, 
तभी उसे ज्ञानी कहा जायगा और तभी सावधान और विवेकी आत्मा माना जायगा, 
यदि वह आपत्ति आने पर भी अकार्य--अब्ह्म मे प्रवुत्ति नहीं करता है ।' 


ऊँचे से ऊ थे पद पर पहुंचा हुआ पुरुष भी कामसेवन के चक्कर में पढ़ते 
ही एकदम नीचे गिर जाता है, सर्वधा पत्तित और ग्रुणो से रहित हो जाता है। वह 
किसी का विश्वासपात्र नहीं रहता । 

विभंगो--अश्नह्मचर्य का मार्ग अपनाते ही साधक के चारित्रादि गुणों का भंग 
हो जाता है। चारित्र-पालन के लिए जो ब्रत, नियम आदि स्वीकार किये जाते हैं, वे 
सब टूट जाते हैं। मनुष्य सयम में शिथिल होकर मर्यादाएँ तोडता जाता है। यह सब 
प्रभाव अन्नह्मचर्य का ही है। इसलिए उसे विभंग भी कहा गया है । 

बविब्भभो --ससार मे अगणित लोगों को अन्नह्मचर्य में प्रवृख देख कर तथा 
उन्हे धन और साधनों से सम्पन्न देखकर अब्रह्मचर्य के प्रति अच्छाई की या अब्रह्मचर्य 
में सुलप्राप्ति की आ्रान्ति हो जाती है। अत, विशेष प्रकार के भ्रम का कारण होने 
से अब्रह्म को विश्रम भी कहा गया है। अथवा विश्रम का अर्थ कामविकार भी है। 
अब्नह्य कामबविकारों का कारण है, अत इसे विश्रम भी कहा गया है। 

अधस्मो---मनुष्य के मन मे कामविकार का प्रवेश होते ही धर्मभाव नष्ट होने 
लगते हैं । इसलिए इसे अधर्म कहा है। अथवा यह स्वयं अधममंरूप (पापस्वरूप) है 
और अधमम (पाप) का बन्ध भी करता है, इसलिए इसे अधर्म ठीक ही कहा है । 

असोलया--शील यानी सदाचार से रहित होना अशीलता हैं। जब मनुष्य 
अब्रह्मचर्य को अपनाता है तो सदाचार की मर्यादाओं को ताक में रख देता है। 
चारित्रमोहनीयकर्म के उदय से कुशील सेवन होता है। इसलिए अशीलता को 
अन्नह्यचर्य की बहन कहें तो अनुचित नही । 

गामधम्मतत्ती---कामी पुरुष व्यसनी की तरह रात-दित कामवासना पैदा 
करने वाले शब्दादि कुविषयों की फिराक में रहता हैं। शब्दादि कुविषयों की तलाश 
करते रहना ही गामधर्म-तप्ति है । अव्रह्मचयंपरायण व्यक्ति भी यही धधा करता है। 
इसलिए अब्रह्मचय और ग्रामधरमंतप्ति ये दोनों साथी हैं । 

“रतो'--स्त्रीपुरुष की गुप्त रतिक्रीड़ा ही अब्रह्मचर्यसेवन की अन्तिम निष्पत्ति 
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है। इसलिए रति अब्रह्मचयें का उत्कट और बाह्यरूप है, इसी कारण इसे “रति” 
(सयोगक्रिया) भी कहा है। 

“रामचिता'---स्त्रीपुरुषो की पारस्परिक रततिक्रीडा, हावभाव, विलास आदि 
प्रणयराग कहलाता है , इसे आजकल रागरग भी कहते है। उसका चिन्तन करने से 
कामविकार पैदा होता है ; इसलिए रागचिता भी अब्रह्म का कारण होने से अब्रह्म का 
पर्यायवाची शब्द माना गया है। कही-कही “रागो' पाठ भी है। उसका अर्थ होता 
है--दाम्पत्यप्रणय--विकारी प्रेम । चू कि अन्नह्या अपने आप में राग का ही कार्य है। 


'कासभोगसारों ---काम (शब्द और रूप) तथा भोग (रस, गन्ध और स्पशं) 
से मार--काम पैदा होता है; अत अब्रह्म और मार दोनो को एकार्थक कहे तो 
अनुचित नही । अथवा काम और भोग द्वारा यह जीवो को मारता है--पीडित करता है, 
इसलिए भी यह अब्नह्म का समानार्थंक है । 

बेरं--ससार मे वैरविरोध के दो मृलकारण है--धन और स्त्री । स्त्री के 
निमित्त से जो वैर बढता है, उसमे यह अन्नह्म (काम) ही कारण है। इसलिए वैर 
को जन्म देने वाला होने के कारण कार्य का कारण मे उपचार करके इसे बैर कहा है । 

“रहस्स (--प्राय. सभी पायपक्रिय्गएँ एकान्त से की जाती है। पापकृत्य होने 
के कारण मैथुनसेवन भी एकान्त मे किया जाता है इसलिए एकान्त में किये जाने से 
इस कुकायें को भी रहस्य कह कर “अब्नह्मा का साथी बताया है । 


गुज्म्--पाप हमेशा छिपाने योग्य हुआ करता है। “प्रच्छन्न पाप॑---पाप का 
लक्षण है--'प्रच्छन्च” । इसलिए इसे ग्रुह्म्गोपनीय कहा है | अथवा मैथुन गुह्य-ग्रुप्त 
अगो द्वारा सम्पन्न होता है, इसलिए इसे 'गुह्मा/ कह कर अभक्नद्या का मित्र बताया है। 

'बहुमाणो --ससार के अगणित प्राणी अब्नह्म की प्रवृत्ति को मानते हैं , अथवा 
स्त्रीपुरुष के सयोगजन्य इस अकार्य को बहुत सम्मान देते है। इसलिए इसे “बहुमान' 
कह कर अन्नह्मय का समर्थक बताया है। 

“बंभचेरविश्धो'--ससार में राम (परमात्मा-शुद्ध आत्मा) भी है और काम 
भी । परन्तु राम की प्राप्ति मे जैसे काम सहयोग नही देता, वैसे ही काम की प्राप्ति मे 
राम भी सहयोग नहीं दे सकता । मतलब यह है राम और काम एक ही सिहासन पर 
नही बैठ सकते | ब्रह्मचयंपालन शुद्ध आत्मा एवं परमात्मा की श्राप्ति के लिए है, 
जबकि अन्नह्मचयं (काम) का आचरण क्षणिक वँषयिक सुख की प्राप्ति के लिए होता 
है। अत. यह स्वाभाविक है कि अन्नह्मचयं ब्रह्मच्यंपालत मे सहायक न हो कर विध्न- 
कारक ही बनेगा। अब्नह्मचय कामोत्तेजक विचारो, कुचेष्टओ, अश्लील हृश्यो, 
मंदे गीतो, तथा कामविकार की तमाम प्रवृत्तियो की ओर खीचेगा , जबकि बहाचर्य 
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इन सब बातो का विरोधी है। इसलिए अब्ह्मचय का एक नाम, 'बह्याचर्मविध्न' रखा 
है , यह ठीक ही है। 

वार्वत्ति--वबुरे विचारो, बुरे का्यों और बुरी वाणी से संसार में अनर्थ पैदा 
होते हैं, ये अशान्ति और आफत के कारण हैं ! अब्रह्मचर्य भी इन तीनों बुराइयों का 
मूल है। इसलिए व्यापत्ति--बड़ी आपत्ति-महा-अनर्थ का कारण होने से इसे 
अब्ह्म का पर्यायवाची बताया है। 

(बिराहणा'--अब्ह्मचरय से आत्मा के ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और वीर्य 
आदि शक्तियो की, सदुगुणो की विराधना होती है। आत्मा के शुद्धभाव, वीतरागता, 
ब्रह्मचर्य, स्वभावपरिणति आदि का घात अगन्नह्मचयें से होता है। इसलिए सद्गुणों 
की विराधना का कारण होने से इसे अन्नद्दा के समकक्ष बताया गया है। 

पसंगो---अब्नद्मचर्य स्त्री आदि हेय पदार्थों मे आसक्ति पैदा करने कारण 
है, इसलिए इसे 'प्रसग' कहा है। अथवा सरूुन्नी आदि कामोत्तेजक पदार्थों या 
वातावरण का अनुचित और अतिससर्ग करने से अन्नह्माचरण होता है ; इसलिए प्रसंग 
अब्रह्माचरण का कारण होने से इसे अब्नह्मा का पर्यायवाची बताया है। 


'कासगुणो --जब चित्तभूमि मे कामवासनारूपी बीज बोया जाता है,तभी उसके 
फलस्वरूप मथुन की प्रवृत्ति होती है। काम बीज है और मैथुन उसका फल । इसलिए 
कामगरुण (कामवासना) अब्नह्म का बीज होने से उसे अन्नह्मचयं का साथी बताया है। 
अथवा काम यानी कामनाओं का गुणन-बारबार आवृत्ति करने वाला होने से इसे 
कामगुण कहना भी सार्थक है। क्योकि अन्नहाचर्य सेवत करने वाले का मन और 
बुद्धि ये दोनो स्थिर नही रहते, उसके मन में नाना प्रकार की इच्छाएँ-कामनाएँ 
उठती रहती है , एक की पूर्ति हुई, न हुई कि दूसरी इच्छा तैयार खडी रहती है । 
उसके पश्चात्‌ तीसरी । इस प्रकार कामनाओ का ताता लगा रहता है। इसलिए 
अग्रह्म को कामनाओ की बारबार आवृत्ति का कारण होने से कामगुण कहना 
सगत ही है । 

इस प्रकार अन्नह्य के तीस सार्थक नामो की व्याख्या की गई है। इसके ये और 
ऐसे अन्य मन्मथ, मदन आदि अनेक नाम होते हैं । परन्तु विस्तार के भय से शास्त्र- 
कार ने सकेप मे ही दिग्दर्शन कराया है । 


अब्रह्यसेवनकर्ता कौन और कंसे ? 


पूर्वसूत्रपाठ में शास्त्रकार अब्रह्म के सार्थक नामों का निरूपण कर चुके ; 
अब अगले सूत्र मे वे क्रश' अब्रह्मचर्यसेबन-कर्ता कौन-कौन हैं और वे किस-किस 
तरह से इसका सेवन करते हैं ; यह बताते हैं । 
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मूलपाठ 

त॑ं च पुण निसेवंति सुरगणा सअच्छरा मोहमोहियमती, 
असुर-भुयग-गरुल-विज्जु-जलण -दीव-उदहि-दिसि-पवण - थणिया, 
अणवंनि-पणवंनि य-इसिवादिय-भूयवादिय-कंदिय-महाकंदिय-कू हंड- 
पयंगदेवा, पिसाय-भूय-जक्ख-रक्खस - किनर-किपुरिस - महोरग- 
गंधव्वा, तिरिय-जोइस-विमाणवासि-मणुयगणा, जलयर-थलयर- 
खहयरा य, मोहपडिबद्धचित्ता, अवितण्हा, कामभोगतिसिया, 
तण्हाए बलवईए महईए समभिभूया, गढ़िया य, अतिमुच्छिया य, 
अबंभे उस्सण्णा, तामसेण भावेण अणुम्मुक्का, दंसणचरित्त- 
मोहस्स पंजरमिव करेंति अन्नो$न्नं सेवमाणा । 

भुज्जो असुर-सुर-तिरिय - मणुअ - भोगरतिविहारसंपउत्ता 
य चक्‍कवट्टी सुरनरवतिसक्कया, सुरवरुव्व देवलोए भरह-णग- 
णगर-णियम-जणवय-पुरवर-दो णमुह-खेड-कव्वड-मडंब-संवाह-पट्टण- 
सहस्समंडियं, थिमियमेइणीयं, एगच्छत्तं ससागरं भुजिऊण वसुहं 
नरसीहा,नरवई,नरिदा,नरवसभा,मरुयवसभकप्पा,अवब्भहियं रायतेय- 
लच्छीए दिप्पमाणा, सोमा, रायवंसतिलका, रविससिसंख वर- 
चकक्‍्कसो त्थियपडागजवमच्छकुम्म रहव र-भग - भवण-विमाण-तुरय- 
तोरण-गोपुर-मणिरयण - नंदियावत्त-मुसल - णंगल - सुरइयवर- 
कप्परक्ख-मिगवति-भद्दासण-सु ( २) रूवि-(चि)-थूभ-व र-म उड-स रिय. 
कु डल-कु जर-वरवसभ-दीव- मंदर - गरुल-ज्ञय - इंदकेउ-दप्पण- 
अट्टावय-बाव - बाण - नक्खत्त - मेह-मेहल-वी णा-जुग-छत्त-दा म- 
दामिणि-कमंडलु-कमल-घंटा-वरपोत-सूइ - सागर-कुमुदाग र-मगर- 
हार-गागर-ने उर-णग-णगर-वइर - किन्नर-मयू र-वररायहंस-सारस- 
चको र-चक्‍्कवाग-मिहुण-चामर - खेडग - पव्वीसग-विपंचि-वरता- 
लियंट-सिरियाभिसेय-मेइणि-खग्गंकुस - विमलकलस-भिगार-वद्ध- 
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माणगपसत्थउत्तम - विभत्तवरपुरिसलक्खणधरा, बत्तीसवरराय- 
सहस्साणुजायमग्गा, चउसट्टिसहस्सपवरजुबतीण जयणकंता, 
रत्ताभा, पउमपम्हकोरंटगदामचंपकसुतयवरकणकनिहसवन्ना, 
सुवण्णा, सुजायसब्बंगसु दरंगा, महग्घवरपट्टणुग्गय-विचित्तराग- 
एणिपेणिणिम्मिय-दुगुल्लवरची णपट्टुकोसेज्ज-सोणी सृत्तक विभूसियंगा, 
वरसुरभि-गंधवरचुण्णवासव रकुसुमभरियसिरथा,कप्पियछेयायरिय- 
सुकयरइतमालकडगंगयतुडियपव रभूसणपिणद्धदेहा, एकावलिकंठ- 
सुरइयवच्छा, पालंबपलंबमाणसुकयपडउत्तरिज्जमुद्दियापिंगलंगु- 
लिया, उज्जलनेवत्थरइयचेल्लगविरायमाणः, तेएण दिवाकरोव्व 
दित्ता, सारयनवत्थणियमहुरगंभी रनिद्धघोसा, उप्पन्नसमत्त रगण- 
चकक्‍्करयणप्पहाणा, नवनिहिवइणों, समिद्धकोसा, चाउरंता, 
चाउराहि सेणाहि समणुजातिज्जमाणमग्गा, तुरगवती, गयवती, 
रहवती, नरवती, विपुलकुलबीसुयजसा,सा रमसससिसकलसोमवयणा, 
सूरा, तेलोक्कनिग्गयपभावलद्धसदुदा, समत्तभरहाहिवा नरिदा, 
ससेलवणकाणणं च हिमवंतसागरंतं धीरा भुत्तूण भरहवासं जिय- 
सत्तू, पवररायसीहा, पुव्वकडतवष्पभावा, निविट्‌ठसंचियसुहा, 
अणोेगवाससयमायुवंतो भज्जाहि य जणवयप्पहाणाहि लालियंता 
अतुलसहफरिसरसरूवगंधे य अणुभवेत्ता तेवि उवणमंति अवितित्ता 
कामाणं । 
संस्कृतच्छाया 

तच्च पुनः निषेबन्ते सुरगणा: साप्सरसो समोहमोहितमतय:, असुर- 
सुजगगरुड़विद्य ज्ज्वलनद्ीपोवधिदिकृषदनस्तनिता, अणपश्चिक-पणपतन्चिक- 
ऋषिवादिक-भूतवादिक-ऋन्दित - महाऋन्वित-क्ष्मांड - पतंगदेयाः, पिशाल- 
भूत-यक्ष-राक्षस-किन्नर-किस्पुरुष-सहोरग-गन्धर्वा:,तियंग-ज्योतिविसानबासि- 
सनुज-गणा, जलचर-स्थलचर-छचराश्च, सोहप्रतिबद्धच्िता, अवितृष्णा:,कास - 
भोगतृषिता:, तृष्णया बलवत्या महत्या समचिभता, प्रथिताश्च, अति- 
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भूच्छिताश्ख अग्रह्मणि अवसन्नाः, तामसेन भावेन अनुन्मुक्ताः, दर्शनजारित्र- 
मोहस्य पंजरमिव कुव॑न्त्यन्योन्यं सेवमाना: । 

भूयो 5सुर-सुर-तियंगू-सनुज-भोगरतिविहारसम्प्रयुक्ताश्द चक्रवर्तिनः 
सुरनरपतिसत्कृता: सुरवरा इब देवलोके भरत-नग - नगर-निगम-जनपद- 
पुरवर-प्रोणमुख-खेट-कर्बट-संडम्ब-संवाह-पत्तनसहस्नसंडितां स्तिमित-मेदिनी- 
काम्‌ एकच्छत्राम्‌ भुकत्या बसुधां नरसहा, नरपतयो, नरेन्‍्द्रा, नरवुषभा, 
मरुद्बधभकल्पा, अभ्यधिक राजतेजोलद्षम्या दीप्यमाना, सौम्या, राजबंश- 
तिलका, रविशशिशंखबरचकस्वस्तिकपताकायवमत्स्यकम्मंरथवरभग- 
भवनविमानतुरगतो रण - गोपुर - मणिरत्ननन्द्यावत्तमुशललांगलसुरच्ितबर- 
कल्पव॒क्षमृगपतिभव्रासनसुरू-. (पी) ची-स्तृपबरमुकुटमुक्तावलीकुंडलक जर- 
वरवषणद्दी पभन्‍्दरगरुड़ध्वजेस्द्रके तुदर्षणाष्टापदचापबाणनक्षत्रमेघसेख लावी णा- 
युगच्छत्रदामदासिनो कमंडलुकमल -घंटावरपोतसूचोसागरकुमुद! क रमकरहार- 
गागरन्‌ पुरनगनगर व ज्यकिश्नरमयू रवरराजहंससा रसचको रचक्रवाकमिथुन च। मर 
लेटकपव्यीसफविपचीवरतालव॒न्त-भ्रीका्िषेकसे दिनी ख ड्गांकुशविसलकलश- 
भू गारवद्धंमानक प्रशस्तोत्तमविभक्तवरपुरुषलक्षणघधरा, . द्वात्रिशद्वरराज- 
सहस्नानुयातम।र्गाश्चतुःषष्टिसह्रप्रवरयुवतीतां. नयनकान्ता, रक्ताभा , 
पद्मपक्षकोरंटकदामचंपकसुतप्तवरकनकलिक-षवर्णा., सुवर्णा:, सुजातसर्वाग- 
सुन्दरांगा, महार्घवरपत्तनोद्गतविचित्ररागेणीप्रेणीनिर्मितदुकूलवरचीनपट्ट- 
कोशेयश्रोणीसूत्रकविभूषितांगा,. वरसुरभिगन्धवरचर्णब/[सव रकुसुम भरित- 
शिरस्का:,कल्पितठेकाचार्य सुकृतर तिदमालाकटकांगदतुटिकप्रवरभूषण पिन द्ध- 
देहा, एकाबलोकंठसुरचितबक्षस:, प्रलस्बप्रलम्बमानसुकृतपटोत्तरीयमुद्रिका- 
पिगलांगुलिका, उज्ज्वलनेपथ्यरचितचिल्लग-(लोन )|वराजमानाः, तेजसा 
दिवाकर इब दोप्ताः, शारदनवस्तनितमधुरगम्भीरस्निग्धघोषाश्चान्तुरन्ता- 
श्चातुरो लि: सेनासिः समनुयायमानमार्गा:, तुरगपतयों, गजतपयो, रथपतयो, 
नरपतयो, विपुलकुलविश्ुतयश प:, शारदशशिसकलसोम्पवदना:, श्रास्त्रेलो- 
क्यनिर्गंतप्रभावलग्धशब्दा:, समस्तभरताधिपा, नरेन्द्र, सशेलवनकाननं च 
हिसवत्सागरान्तं धोरा भुक्तवा भरतवर्ष' जितशत्रवः,प्रवरराजसिहा' पूर्वक्ृत- 
तपःप्रभावा, निविष्टसंचितसुखा अनेकवर्षशत/युष्मन्तो भार्याभिर्ण जनपद- 
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प्रधानाभिर्लाल्यमाना अतुलशव्दस्पशंर तरूपगन्धान्‌ चानुभूष तेपध्प्युपनभन्ति 
मरणधर्मंमवितृप्ता: कामानाम्‌ । 

पदार्थान्वय--(पुण) और (तं थ) उस अग्रह्मचय को, (सअच्छरा) अप्सराओं- 
वेवियों सहित, (मोहमोहितमतो) मोह से मोहित बुद्धिवाले, (असुर-भुगग-गरल-विक्जु- 
जलण- दीव- उदहि- दिसि- पवण- थणिया) असुरकुमार, नाग कुमार, सुपर्ण (गरड्ड) 
कुमार, विद्य॒ त्कुमार, अग्निकुमार, दीपकुमार, उदधिकुमार, विकुकुसार, पवनकुमार 
और स्तनित-मेघकुसार ये दस भवनवासोी देव, (अणवंनि-पणवंनि य-हसिवादिय-भूय«- 
वाविय-कंदिय-महाकंविय-क्‌ हूंड-प्यंगदेवा) अणपतन्निक, पणपश्चिक,. ऋषिवादिक, 
भूतवादिक, ऋन्दित, महाक्रन्दित, कृष्मांड और पतंग ये आठ व्यन्तर जाति के उच्च 
साने जाने वाले---पानों वन आदि स्थानों के अन्दर के भागों में रहने बाले देव, 
तथा (पिसाय-भूय-जक्ख-रक्खस-किन्नर-किपुरिस-महोरग-गंधव्या) पिशास्र, भूत, यक्ष, 
राक्षस, किन्चर, किम्पुरुष, महोरग और गनन्‍्धर्व ये आठ व्यम्तरजाति के देव, जो 
पूर्वोक्त व्यन्तरों से नीचे साने जाते हैं, (तिरिय-जोइस-विमाणवासि-सणुयगणा) 
तियंग्लोक-सध्यलोक में विभानवासी ज्योतिषदेव तथा मनुष्यगण (य) और (जलयर- 
थलयर-खह॒यरा) जलचर, स्थलचर और खेचर-पक्षो, (मोहपडिबद्धाच्तत्ता) जिनका 
चित्त मोह में आसक्त है वे, (अवितण्हा) कामभोगों को प्राप्ति होने पर भी जिनकी 
तथ्णा सिटी नहीं है, वे, (कामभोगतिसिया) अप्राप्त काम भोगों के प्यासे, (महईए 
बलवईए तण्हाए) भोगों की बड़ी बलवती-प्रबल तृष्णा-लालसा से, (समभिभूया) 
सताये हुए, (गढ़िया) विषयों में रवेपचे, (य) और (अतिमुच्छिया) अत्यन्त मूच्छित--- 
आसक्त, (अबंभे) अब्रह्मचर्य सें--कासवासना के कीचड़ में, (उस्सष्णा) फंसे 
हुए. ( तामसेण सावेण ) तामसभाव से--अज्ञानमय-जढ़ता के परिणाम से 
(अणुम्मुश्का) मुक्त नहीं हुए, (अन्नोउन्‍्नं) नरनारी के रूप में परस्पर अब्नह्म--मंथुन 
का (सेवमाणा) सेवन करते हुए, (दंसणचरित्तमोहस्स) दर्शवमोहनीय एवं चारिश्रे- 
मोहनीयकम का (पंजरमिय) अपनो आत्मारूपी पक्षी को पींजरे में डालने के संमान 
बंध, (करेंति) करते हैं । 

(भुज्जो य) और पुनः (असुर-सुर-तिरिय-सणुअ-भोग-रतिविह।रसंपउत्ता) 
असुरों, सुरों, तिर्यत्रों और मनुष्यों सम्बन्धी भोगों--शब्दादिविषयों में राग-आसक्ति- 
पूर्वक जिहारों--विधिघ प्रकार को क्रीड़ाओं में प्रवृत--झ्ुटे हुए (सुरतरवतिसबकथा) 

 देबेखों और नरेत्रों द्वारा सम्मानित, (देवलोए) स्वगेलोक में, (सुरबरुष्य) देवेल् को 


ह्डड श्री भ्रश्नव्याकरण सूत्र 


तरहु,. (भरह-णग-णगर-णियस-जणवय-पुरवर-दोणसुह-लेड-कव्यड-म टंब-संवाह-पट्टण- 
सहस्समंडियं) भरतकेन्न के हजारों पवंतों, नगरों, निगमों--व्यापारियों के स्थानों, 
ज़नपदों, राजधानीरुप नगरों, ड्रोणभुओं---जलस्थलपथ से युक्त स्थानों--अंदरगाहों, 
श्रल के कोट वाली अस्तियों-जलेड़ों, कबंटों--कस्बों, सडबों--असपास बस्तो से 
रहित स्थानों, संवाहों--छावनियों, पत्तनों--मंडियों से सुशोभित, (थिमियमेइणियं) 
सुरक्षा से निश्चित-स्थिर लोगों से असी हुई पृथ्यो वाली (एगच्छत) एकछत्रा, 
(ससागरं) समुश्द-पर्य्त (बसुहं) बसुधा का (भ्‌जिकण) उपभोग करके (अक्कदट्टो) 
लक्षवर्तो, (4) तथा (नरसीहा) मनुष्यों में सिह के समान श्ूरवीर, (नरवई) भलुष्यों 
के स्वासी, (नरिदा) भनुष्यों में ऐश्वयंशाली, (नरबसभा) मनुष्यों में लिये हुए 
कर व्यधार को निभाने में समर्थ बेल के समान, (मरुयकसभकप्पा) नाग-भूत यक्षादि 
देवों में बुध के समान अपग्रगष्य, (अब्महियं रायतेयलण्छीए दिप्पमाणा) राजकीय तेजो- 
लक्ष्मी से अत्यधिक देवोप्यमान, (सोमा) सौस्य अथवा नीरोग,(रायबंसतिलगा) राजवंश 
के तिलक, (रविससिसंजवरचककसोत्यियपडाग-जवमच्छकुस्मरहवरभगभवणविमाण 
हुरयतो रणगोपुरमणिरयणनंदियावत्तमुसलणंगलसुरहयवरकप्परक्ख - मिगवति-भद्दासण- 
सुदि-धू भ- वरमउड - सरियकु डल - कु जरवर - वसभदीवभंदरग रुलज्ञ्य - इ दकेउ- 
बष्पण-अट्टरावय-चाव-धाण-तवखत्त-सेह-मेहल-वीणाजुगछत्त दामदासिणी कमडलु- कमल-घंटा- 
वरपोत-सुह-सागर-कुमदागर-मगर-हार-गागर-नेडर-णग - णगर-बहर- किन्तर-सयूर-बर- 
रायहूंस-सारस-चकोर-चककवाग-सिहुण-चामर-छेडक - पव्योसग - विपंचि-वरतालियंट- 
सिरियाभिसेय-सेडणि-सग्गं-कुस-विस लकलस-भिगार - वद्धमाणगपसत्थ - उत्तम-विभत्त- 
बरपुरिसलक्थणधरा) सूर्य, चल, शंख, उत्तम चक्र, स्वस्तिक, पताका, जौ, मत्स्य, 
कछुआ, उत्तम रथ, योनि, भवन, विमान, अश्व, तोरण, नगरद्वार, चन्द्रकान्त आदि 
भणि, रत्न, नो कोनों वाला साबिया--नन्‍्शावर्त, मूसल, हल, सुरचित---सुन्दर अरष्ठ 
कल्पव॒क्ष, सिह, भड्ठासन, सुदर्धि नामक आभूषण, स्तूप, सुन्दर भुकुट, मुक्तावली हार, 
कू इल,हाथो,उत्तम बेल,द्वीप,मेदपर्थत अथवा घर,गरुड़, ध्वजा, इन्पकेतु, (इन्त्र-महोत्सव 
में गाड़ी जाने वालो स्तंभरूप लकड़ो),वर्षण--शीशा,बहू फलक या पट जिस पर शतरंज 
या चोपड़ खेली जातो हे, अथवा कंलाशपर्वत,धनुष, बाण,नक्षत्र, मेघ,मेशला---करधनी, 
जीणा, गाड़ी का जूआ, छन्न, भाला, पूरे शरीर तक लम्बी साला, कसंडलु, कमल, 
घंटा, मुख्य जहाज, सुई, समुद्र, कुमुदबन या कुमुदों से भरा तालाब, मगर, हार--- 
सजिमासा, गागर नामक आभूषण अथवा पानी का गागर-- घड़ा, पेरों के सूपुर 
पर्वत, लगर, वक्त, किम्तर नामक देव अथवा किल्तर नामक बाजा, मोर, उत्तम, 
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राजहूंस, सारस, चकोर, चक्रवाक पक्षियों के जोड़े, थंजर, ढाल, पथ्वीसक नामक 
जाजा, सात तारों को वोणा, उत्तम पंखा, लक्ष्मी का अभिवयेक, प॒थ्वो, तलवार, 
अंकुश, निर्मेल कलश, झारी और सकोरा या प्याला, अर ८5 पुरुषों के इन सब उत्तस, 
सांगलिक और विभिन्न लक्षणों-- बिक्लों को धारण करने वाले (बत्तीसवररायसहस्सा- 
णुजञायमरगा) बत्तोस हजार अष्ठ मुकुटबद्ध राजा मार्ग में जिनके पीछे-पीछे चलते हैं, 
(धउसट्विसहस्सपवरजुबतोण णयणकंता) चोसठ हजार सुम्दर युवतियों के नेत्रों के 
प्यारे, (रत्ताभा) लाल कान्ति वाले, (पठमपम्हकोरंटदामचंपकसुतयवरकणकनिहस- 
बनता) कमल के गर्भ--सध्यभाग, घम्पा के फूलों, कोरंट (हुआरा) नामक फूलों की 
साला और तपे हुए सुन्दर सोने को कसौटी पर खींची हुई रेखा के समान गोरे रंग 
के, (सुबष्णा) सुन्दर वर्ण वाले, (सुजायसब्बंगसु दरंगा) जिनके सभी अंग बड़े सुन्दर 
और सुगठित--सुडोल हैं, (महग्घबरपट्टणुग्गय 
वरचोणपट्कोसेज्ज-सोणीसुराकविभूसियंगा) बड़े-बड़े शहरों में बने हुए, विविध रंगों 
वाले, हिरनो तथा खास जाति को,हिरनी के चमड़े के समान कोसल बहुमूल्य बल्कल- 
छाल के वस्त्र अथवा पुर्वोक्त हिरनी के चमड़े से बने हुए कोमती कपड़े, चीनी वस्त्र 
तथा रेशमी बस्त्र और कटिसृत्र से जिनका शरीर सुशोभित है, (वरसुरभिगंधवरचुण्ण- 


घासवरकुसुम भरियसिरया) जिनके मस्तक अष्ठ सुगंध से, सुन्दर चूर्ण (पाउडर) की 
सुवास से, उत्तम फूलों से भरे हुए हैं, (कप्पियछेयारियलुकयरइतमालकडगंगयतुडियः 

वरभूसणपिनद्वदेहा) प्रसिद्ष चतुर कलाकारों--शिल्पियो द्वारा बड़ी कुशलता से 
आयंजनों के पहनने योग्य बनाई हुई सुखकर माला, कड़े, बाजूबंद, तुटिक---अनन्त 
तथा उत्तम आभूषण शरीर पर पहने हुए, (एकावलिकंठसुरइयवच्छा) जिन्होंने कठों 
और वक्षस्थलों पर एकलड़ी की सुन्दर सणिसाला पहन रखी है,(पालंबपलंबमाणसुकय- 
पडउत्तरिज्जमुहियापिगलंगुलिया) जो लम्बी धोतो और लटकते हुए दुपट्टे को पहने 
हैं तथा उंगलियों में अंगूठी डाले हुए हैं, जिनसे उनको अंगुरलियाँ पीली हो रही हैं, 
(उज्जलनेवत्थरइयचेल्लगविरायमाणा) वे अपनी उजलोी बेवभूषा से, गहनों और अच्छी 
तरह पहुनो हुई पोशाक से सुशोभित हो रहे हैं, (लेयसा दिवाकरोब्व दिक्ता) तेज से थे 
पृर्थ को तरह चमक रहे हैं, (सारयनवत्यणियमहू रगंभीरमिद्धघोसा) उनको 
आवाज शरदऋतु के नये मेथ के गर्जन के समान मधुर, गम्भोर और स्नेह-भरी 
है, (उप्पक्नसमत्तरमणणचगफरयणपहाणा) चक्ररत्नप्रमुख समस्त १४ रत्म जिनके 
यहाँ उत्पन्न हो गए हैं, (लबनिहिवई) जो नो निधियों के स्थासी हैं, (समिद्धकोसा) 
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जिनका कोश--खजाना अत्यन्त समृड--परिपूर्ण है, (चाउरंता) तोनों ओर समुद्र 
और चोथोी ओर हिमवान पर्यत तक जिनके राज्य का अन्त है, सोमा है । (चाउराहि 
सेजाहि समणुजातिज्ममाणमरगा) हाथो, घोड़े, रथ और पेदल--ये चारों प्रकार को 
सेनाएं जिनके मार्ग का अनुगमन करती हैं, अर्थात्‌ जिनकी आज्ञा से हैं। (तुरगवती 
गयबतो रहवती नरवती) वे घोड़ों के स्वामी हैं, हाथियो के मालिक हैं, रथों के 
स्वामी हैं तथा मनुष्यों के भी अधिपति हैं, (विपुलकुलवीसुयजसा) जिनका कुल बड़ा 
विशाल है और यश भी दूर-दूर तक फंला हुआ प्रसिद्ध है, (सारयससिसकलवयणा) 
जिनका सुख शरत्‌्काल के सोलहुकलाओं सहित-पूर्ण चन्द्रमा के समान है, (सूरा) 
शुरवीर हैं, (तेलोक्कनिष्गयपभावलड्धसहा) जिनका प्रभाव तोनों लोकों मे प्रसिद्ध है 
और जो सर्वत्र जयजयकार पाये हुए है, (समत्तभरहाहिवा) जो सारे भरतक्षेत्र के 
अधिपति हैं, (धीरा) जो धीर हैं, (जियसत्त्‌) जिन्‍्होने अपने बुश्मनों फो जीत लिया 
है, (पच्रराजसीहा) बड़-बड़े राजाओं में जो सिह के समान हैं, (पुव्यकडतवप्पभावा) 
वे अपने पूर्वजन्मों सें कृत तप से प्रभावशाली है, (निविद्ठुसंचियसुहा) वे संचित पुष्ठ 
सुथ्ः को भोगने वाले हैं, (अणेगवाससयमायुबंतो) सेकड़ो वर्षों को आयु वाले (नरिदा) 
चक्रवर्ती नरेन्द्र (ससेलवणकाणण) पर्वतो, बनों और उद्यानो से सहित, (हिमबंत- 
सागरतं) उत्तर में हिंसवान पंत और तीनो दिशाओ में समुद्रपयंन्त, (भरह॒वासं) 
भरतक्षेत्र-सारतवर्ष को, (भुत्तूण) भोग कर--भारत के राज्य का उपभोग करके, (य) 
तथा (जणवयप्पहार्णाहि भज्जाहि) जनपद--देश से सर्वश्षंष्ठ और नामी पत्तियों के 
साथ (लालियंता) भोगविलास करते हुए (अतुलसहफरिसरसरूवगधे अणभजेत्ता) 
अनुपम अट्वितोय शब्द, स्पर्श, रस, रूप और गन्ध सम्बन्धी विषयों का अनुभव करके 
(ते वि) के भी (कामाण अवितित्ता) कामभोगों से अतृप्त हो कर या तुप्त न हुए और 
(मरणधम्मं उवणमंति) मरणधर्स को, मृत्यु को पते हैं । 

सूलार्थ --जिनकी बुद्धि मोह से मोहित हो रही है,ऐसे देव अपनी देवियो- 
अप्सराओ के साथ उस मैथुन का सेवन करते है । वे देव निम्नोक्त है- असुरकुमा र, 
नागकुमार, सुपर्ण (गरुड़)/--कुमार, विद्य त्कुमार, ऑग्नकुमार, द्वीपकुमार, 
दिशाकृमार पवनकुमार और स्तनित--मेघकुमार | ये दस भेद भवनवासी 
देवो के हैं। अणपन्निक, पणपन्निक, ऋषिवादिक, भ्रूतवादिक, कन्‍्दित, 
महाकन्दित,कृष्मांड और पतंग -ये आठ मेद उच्चजाति के ब्यन्तरदेवो के हैं । 
पिशाच, भूत, यक्ष, राक्षस, किन्नर, किम्पुरुष, महोरग और गन्‍्धवे, ये आठ 
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मेद नीची जाति के व्यन्तरदेवों के हैं। मध्यलोक में विमान में निवास करने 
वाले ज्योतिषदेव तथा मनुष्यगण एवं जलचर, स्थलचर और खेचर (पक्षीगण) 
हैं; जिनका मन मोह में डूबा हुआ है, जिनकी कामभोगों की तृष्णा नही मिटी 
है, अभी तक जो अ्षप्राप्त कामभोगो को पाने के लिए लालायित है, जो 
अत्यन्त प्रबल भोगो की तृष्णा से पीडित है तथा विषयों में ही रचेपचे और 
अत्यन्त मूच्छित रहते है। वे कामवासना--अन्नह्मचर्य के कीचड़ में फसे रहते 
है और तामसभाव--अज्ञानमय जडता के परिणाम से मुक्त नहीं हुए वे नरनारी 
के रूप मे परस्पर अन्नह्म-मैथुन का सेवन करते हुए अपने आत्मारूपी पक्षी 
को पीजरे में डालने के समान दर्शनमोहनीय एवं चारित्र-मोहनीय कर्म का 
बन्ध करते है । 
और फिर वे असुरो,सुरो, तिर्यचों और मनुष्यों सम्बन्धी शब्दादिविषय- 
भोगों मे, आसक्तिपूवेक विहारो-विविध प्रकार की क्रीड़ाओं में जुटे रहते हैं । 
वे देवेन्द्रों और नरेन्द्र हारा सम्मानित होते है । देवलोक में देवेन्द्र की तरह 
भरतक्षेत्र के हजारो पर्वतों, नगरो निग्रमो-व्यापारियों की बस्तियों, 
जनपदो, राजधानीरूप नगरों, द्रोणमुखों-बंदरगाहो, धूल के कोट वाली बस्तियों 
-- बैडो, कर्बटो--कस्बो, मडबो--जहाँ आसपास चारो ओर ढाई योजन 
तक कोई बस्ती न हो ऐसे स्थानों, सवाहो--छावनियों या किलो, पत्तनो-- 
मडियो से सुशोभित, सुरक्षा से निश्चिन्त, भयरहित स्थिर भ्रूमि वाली एकछत्र 
समुद्रपर्यत पृथ्वी (समस्त भारतखण्ड) का उपभोग करके चक्रवर्ती बने है। 
वे मनुष्यों मे सिह के समान शूरवीर है, मनुष्यों के स्वामी है, मनुष्यों में 
ऐश्वयंशाली है,मनुष्यसमाज मे प्राप्त कार्यभार को वहन करने में वृषभवत्‌ समये 
है, नागभूतयक्षादि देवा मे वृषभ के समान है, अथवा मरुस्थल के धोरी बैल 
की तरह स्वीकार किए हुए कार्यभार के निर्वाह में समर्थ है, राजकीय 
तेजोलक्ष्मी से अधिकाधिक देदीप्यमान है, शान्त-सौम्य है अथवा नीरोग है, 
राजवश के तिलक है; सूर्य, चन्द्र, शंख, उत्तमचक्र, स्वस्तिक (साथिया), 
पताका, जौ, धान्य, मच्छ, कछुआ, उत्तम रथ, योनि, भवन, देवविमान, 
अदव, तोरण, नगरद्वार, चन्द्रकान्त आदि मणि, कर्केतन आदि रत्न, नौकोना 
साथिया--नन्‍्द्यावत॑ं, मूसल, हल, सुन्दर सुखद कल्पवृक्ष, सिंह, भद्रासन 
(सिंहासन), सुरुवी नामक आभूषण, स्तूप, सुन्दर मुकुट, भ्रक्‍्तावली हार, 
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कु'डल, हाथी, उत्तम बेल, द्वीप, मेरुपव॑त या गृह, गरुड़, ध्वजा, इन्द्रकेतु 
(इ'द्रयष्टि) दपपंण, चौपड़ या शतरंज का फलक या पट, अथवा कैलाश पर्वत, 
धनुष, बाण, नक्षत्र, मेघ, मेखला--करधनो, वीणा, बैल के कंधों पर रखा 
जाने वाला जुवा, छत्र, फूलो की माला, दामिनी (लक्षणविद्येष), कमडलु, 
घंटा, उत्तम जहाज, सूई, समुद्र, कुमुदपुष्पों का वतन, मगर, रत्नों का हार, 
गागर नामक आशभ्रूषण अथवा गागर--घड़ा, नूपुर, पवंत नगर, वज्ञ, किन्नर 
(वाद्यविशेष या देवविशेष), मयूर, राजहूंस, सारस, चकोर और चक्रवाक का 
जोड़ा, चंवर, ढाल, पव्वीसक (एक बाजा), सप्ततंत्री वीणा, श्रेष्ठ पंखा, 
लक्ष्मी का अभिषेक, पृथ्वी, तलवार, अंकुश, निर्मल कलण, झारी, सकोरा 
या प्याला, श्रेष्ठ पुरुषों के इन मंगलकारक विभिन्न उत्तम लक्षणों को जो 
घारण करते है, तथा बत्तीस हजार मुकुटबद्ध राजा जिनके मार्ग का अनुसरण 
करते है, चौसठ हजार सर्वा गसु दर युवतियो के नेत्रो को जो प्यारे है, जिनके 
शरीर की कान्ति लाल है, जो कमल के गर्भ--मध्यभाग, कोरंट (हजारा) के 
फूलों की माला, चम्पा के फूल, कसौटी पर खीची हुई तप्त शुद्ध सोने की 
रेखा के समान गोरे रंग के है, जिनका रंगरूप अच्छा है, जिनके शरीर के 
सभी अंग सुगठित है। बड़े-बड़े नगरों में चतुर शिल्पकलाचार्यों द्वारा 
अच्छे तरीके से बनाए गये रंग-बिरंगे हिरनी या उच्च जाति को हिरनी की 
चमड़ी के समान कोमल अथवा उक्त हिरनियो के चमडो से ही बने हुए वस्त्र, 
दुकुल नामक बुक्ष की छाल को कट कर उसका सूत कात कर बुने हुए, या 
पेड़ की छाल से बने हुए या कपास के वस्त्र, चीन देश के बने हुए पट्टवस्त्र, 
रेशमी वस्त्र, कटिसूत्र (करधनी) से उनका शरीर सुशोभित हो रहा है। 
मनोज्ञ सुगंध वाले इत्र आदि द्रव्यों से तथा खुशबूदार चूर्ण (पाउडर) की 
सुबास से तथा उत्तमोत्तम फूलों से जिनके सिर भरे हुए हैं, प्रसिद्ध कलाकारों 
द्वारा बनाई हुई सुन्दर सुखप्रद माला, कड़े, बाजुबन्द, अनंत आदि सुदर 
काभूषण दारीर पर धारण किय्रे हुए है, जिन्होंने एकलड़ो की विचित्र मणियो 
की माला कंठ और वक्षस्थल पर धारण कर रखी है, जिन्होंने लंबी धोती 
और लम्बे लटकते हुए दुपट्ट पहन रखे हैं, अग्रठियो से जिनकी उ गलियाँ 
पीली दिखाई दे रही हैं, जो उजली, चमकती हुई ओर अच्छी तरह सजी- 
धजो वेशभूषा से सुशोभित हो रहे हैं। तेज से जो सूर्य के समान चमक रहे 
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हैं, जिनकी आवाज शरत्‌काल के नए बादलों के गजन के समान मधुर, गंभीर 
और स्नेहभरी है। चक्ररत्नप्रमुख १४ रत्न जिनके यहाँ उत्पन्न हुए हैं। जो 
नौ निधियो के स्वामी है । जो अखूट (समृद्ध) खजाने के मालिक हैं। जिनके 
राज्य की सीमा तोनो ओर सझुद्र तक एवं चोथी ओर हिमवान प्व॑त तक 
है । हाथी, धोडे, रथ और पेदल--ये चारों प्रकार की सेनाएँ उनके मार्ग का 
अनुगमन करती है, अर्थात्‌--उनकी आज्ञा में चलती हैं । जो घोड़ों के स्वामी 
हैं, हाथियो के अधिपति हैं, रथो के मालिक हें, और मनुष्यों के नायक-- 
स्वामी है । जिनका कुल वहुत विशाल है, जिनकी प्रसिद्धि सारे लोक में है, 
जो समस्त भरतक्षेत्र के स्वामी हे, जो धैयंशाली हें, जो स्व॑शषत्रुओं को 
जीतने वाले है, बडे-बडे नरेशो मे जो सिंह के समान हैं। जो पृव॑जन्म में 
किए हुए तप के प्रभाव से युक्त हे, जो सचित सुख का उपभोग करते हैँ 
जिनकी आयु सकड़ों वर्ष लम्बी होती है, ऐसे चक्रवर्ती नरेन्द्र पव॑ंतो, उद्यानों 
ओर वनो सहित उत्तर में हिमवान पर्वत तक और शेष तीन दिद्याओं में समुद्र 
तक भरतक्षेत्र--भारतवर्ष का राज्योपभोग करते हैं तथा भारत के सभी 
जनपदो की सर्वश्रेष्ठ सुन्दरी अपनी पत्नियों के साथ भोगविलास करते हैं 
और अनुपम शब्द, स्पर्श, रस, रूप और गन्ध सम्बन्धी पचेन्द्रिय-विषयों का 
अनुभव करते हे । ऐसे चक्रवर्ती भी कामभोगो से अतृप्त हो कर ही कालघर्म 
(मृत्यु) को प्राप्त करते हे । 
व्याख्या 

शास्त्रकार ने इस सूत्रपाठ मे विस्तृत रूप से यह बताया है कि अब्रह्मचयं के 
सेवन करने वाले कामरसिक लोग कौन-कौन हैं और उनके तौरतरीके, ठाठबाठ, 
वैभव, प्रभाव, वस्त्राभूषण, रहन-सहन आदि कंसे होते हैं ? वर्णन इतना सजीव है कि 
पढ़ते-पढते भारत के भूतपुर्व राजाओं और रईसो की स्मृति ताजा ही जाती है। इस- 
लिए जितना भी वर्णन है, वह स्वाभाविक लगता है, आश्चर्यजनक नही । 

इस वर्णन से और अनुभव से ऐसा लगता है कि कामी-भोगी लोगों के जीवन 
के साथ ये ठाठबाठ, वेशभूषा, आडम्बर और रागरग ब धघे हुए हैं। इनके बिना उनका 
एक कदम भी आगे नहीं बढ सकता । 

जानबूझ्ष कर भी अन्नह्मजयं के कोचअड़ में क्यों ?-- प्रश्न होता है, ये देव और 
वैधभवशाली मनुष्य अब्रह्मचयंसेवत का कटुफल अनुभव करते हैं, स्त्रियों को ले कर 
बड़े-बड़े युद्ध तक होते हैं, मानसिक संक्लेश की कोई सीभा नहीं रहती, कभी-कभी 
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तो जीवन भी संकट में पद जाता है, फिर ये सब जानते-बूझते हुए भी अभ्नह्म चर्य 
का पल्‍ला क्यो पकडे रहते है, इन्हे इस बुरे कार्य से विरक्ति क्यो नही होती ? 

इसके उत्तर में शास्त्रकार कहते हैं--'मोहमोहितमती' यानी इन सबकी 
बुद्धि मोह के घने कुहरें से ढकी रहती है। मोहाच्छन्न व्यक्ति अपने भले-बुरे, हानि-लाभ, 
कार्य-अकार्य और हिताहित का विचार नही कर पाता । यही कारण है कि चारित्र- 
मोहनीय कर्म के तीनच्र उदय के कारण देव और देवागनाएं दोनों अन्नद्याचय का त्याग 
नहीं कर सकते और न वे मनुष्य ही सहसा अब्रह्मचयं को तिलाजलि दे पाते है, जो 
सुखर्दंभव में पल रहे है, जिनके पास अपार धनराशि है, अतुल वैभव है, हजारो 
नौकर-चाकर या दास-दासियाँ हैं, सुख के एक से एक बढ़ कर साधन हैं, नितनये 
अर गार सजे जाते है, राग-रग मे ही जिनका अधिकाश जीवन बीतता है. भोगविलास 
और आमोदप्रमोद ही जिनके जीवन का सर्वस्व है । 

मतलब यह है कि जहाँ सुख-साधनो की प्रचुरता हं, ऐश्वय॑ आर वैभव के 
अबार खडे हैं, जहाँ एक देव या एक पुरुष के अधीन हजारों दवागनाएँ या नारियाँ 
रहती है, ऐसे लोग अधिक से अधिक कामभोगों में लीन रहते है, अपने जीवन 
में वे भोतिक सुखोपभोग को ही प्रधानता देते हैं, रातदिन विपयभोगो के ही सपने 
लेते रहते हैं, सुन्दरियों की ही टोह में रहते है। ससार में चारगतिया है--तरक- 
गति, तियेज्चगति, मनुष्यगति और देवगति । इन चारों में से सबसे ज्यादा 
सुख-साध्षन और ऐश्वर्य की प्रचुरता देवगति में है, इसीलिए शास्त्रकार ने सर्वे- 
प्रथम देवलोक के देव-देवियो मे कामभोग की तीजब्र वासना का उल्लेख किया है--- 
'सुरगणा सअच्छरा । 

देवो में अधिक विषयलालसा क्यो ?--प्राय यह देखा गया है कि जो जितना 
अधिक सुख में पलता है, वह अधिकतर अन्नह्मचर्य का शिकार होता है । वह न तो साधु 
के महात्नतो को ग्रहण कर सकता है और न श्रावक के अणुत्रतों को । यही कारण है कि 
देवगति के देव-देवी ब्रतो को जरा भी ग्रहण नही कर सकते । मन में विचार उठते ही 
उनकी इच्छानुसार भोगो को साधन-सामग्री कल्पवृक्षों से उपलब्ध हो जाती है | आहार 
(भोजन) की इच्छा होते ही उनके कठ में अमृतमय आहार उपस्थित हो जाता है और 
उनकी तृप्ति हो जाती है। इसीलिए शास्त्रकार ने देवो के लिए ही 'मोहमोहितमती' 
विशेषण का प्रयोग किया है । 

देवो का अधिकतर समय कामक्रीडाओं मे ही बीतता है। विविध उपायो से 
विषयसेवन करने मे ही वे मशगूल रहते हैं। इच्द्रियो के उत्तम से उत्तम शब्द, रूप, 
रस, गन्ध और स्पर्शरूप विषय और उनकी प्राप्ति के लिए, श्रेष्ठसाधन वहाँ 
मौजूद हैं ही । इसलिए उन्हें वहाँ विषयो की प्राप्ति के लिए अधिक प्रयास नही करना 
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पडता । फिर देवो के वैक्रियशरीर होता है। वैक्रियलब्धि तो उन्हें जन्म से ही 
मिलती है। देव-लोक के देवदेवियो का शरीर रक्त, मास, हड्डी, चर्बी आदि अपवित्र 
धातुओ से बना हुआ नही होता, सुकोमल सुन्दर, सुडौल शरीर होता है । उतके शरीर 
की सुकुमारता और तज्जन्य रति-सुख की उपमा किसी पदार्थ से नही दी जा सकती। 
वहाँ के कल्पवृक्षो से प्राप्त पदार्थों के सुख या कठ मे झरने वाले अमृतमय आहार 
के सामने यहाँ के मेवामिष्टान्न आदि कुछ भी नहीं हैं। वहाँ के कल्पवृक्ष के फूलों 
और सुगन्धित द्रव्यों की तुलना मे यहा के इत्र या केसर,कस्तूरी, चदन आदि सर्वश्रेष्ठ 
सुर्गाग्धित पदार्थ भी मिट्टी के तेल के समान तुच्छ बताये गये है। वहाँ के आभूषण, 
वस्त्र, और रत्नजटित अक्ृत्रिम विमानों की सुन्दरता के सामने रूप, रग और सुन्द- 
रता मे यहाँ की कोई भी चीज ठहर नही सकती है । देवागनाओ के नृपुर आदि आश्रु- 
षणों की झकार के सामने वीणा, कोयल आदि की ध्वनि फीकी है। देवागनाओ के 
सुरम्य कठ से निकलने वाली सुरीली आवाज और गायन का तो कहना ही क्या है ! 
तात्पय यह है कि देवलोक मे उत्तमोत्तम विषयो की पराकाष्ठा है। इस कारण 
मोह के बाह्य साधनों के या निमित्तो के प्राप्त होने से तथा अन्तन्‍्ग मे चारित्रमोह- 
नीय कर्म के तीत्र उदय से अब्रद्म सेवन भी वहा चरम सीमा पर है, यह नि संदेह कहा 
जा सकता है। इसी बात की पुष्टि शास्त्रकार ने की है। साथ ही उन्होंने विभिन्‍न 
कीटि के देवों के नाम गिनाए है । 

'ददेव' का अर्थ---असल में देखा जाय तो देव उसे कहते हैं, जो सदा क्रीडा 
करते रहते हैं, जिनके शरीर, आभूषण आदि देदीप्यमान होते है, जो सदा हर्ष में 
मग्न रहते है, इन्द्रियविषयो मे मस्त रहते हैं, तथा जिनके चित्त मे लगातार अनेक 
कामनाएं' उत्पन्न होती रहती है एवं जो विविध स्थानों मे क्रीडा के लिए गमन करते 
हैं । इसलिए देवो मे विषयेच्छा प्रबल हो, इसमे कहना ही क्‍या ? 

भवनवासो देव कोन और कहाँ रहते है ”--शास्त्रकार ने असुरभुयगगरुल' 
इत्यादि पक्ति से असुरकुमार आदि १० प्रकार के भवनवासी देव बताये हैं। इनका 
भवनवासी नाम इसलिए पडा है कि ये भवनों मे रहते हैं। जैनशास्त्रानुसार अधो- 
लोक मे रत्नप्रभा पृथ्वी का पिंड एक लाख अस्सी हजार योजन का है। ऊपर और 
नीचे से एक-एक हजार योजन छोड कर शेष १७८००० योजन में भवनवासी देवो के 
भवन हैं । अधोलोक की इस प्रृथ्वी के तीन भाग हैं--खरभाग, पकभाग और जलबहुल 
भाग । मध्यलोक से नीचे १६ हजार योजन चौडी खरभाग भूमि है; जहाँ असुरकुमार 


१ विशेष जानकारी के लिए देखो--अप्रशापनासूत्र द्वितीयपद । 


१४१ श्री प्रश्वव्याकरणं सूत्र 


जाति के देवों को छोड कर बाकी के नागकुमार आदि € प्रकार के भवनवासी देवों 
के भवन बने हुए हैं। उस खरभाग से नीचे ८४००० योजन चौडी पकभागशभूमि हैं, 
जहाँ असुरकुमार जाति के देवो के भवन बने हुए हैं । 

यद्पि सब देवो की अवस्था आयुपर्यन्त पूर्ण यौवनाबस्था के समान एक 
सरीखी रहती है, तथापि भवनवासी देव प्राय विक्िया द्वारा कुमारो के समान अपनी 
अवस्था बना लेते हैं ओर कुमारों की तरह हो चमकीले वस्त्र, कडे, कु डल, हार और 
मुकुट आदि आभूषण पहने रहते हैं एव बालकवत्‌ विविध क्रीड़ाएं करते है, इसलिए 
इनके जातीय नाम के आगे “कुमार” शब्द लगाया जाता है। 

व्यन्तरदेव और उनका निवास--विविध देशान्तरो मे इनके निवास है, इस- 
लिए इन्हे व्यन्तर कहा जाता है। रत्नप्रभा पृथ्वी का जो प्रथम भाग एक हजार योजन 
का है, उसमे से ऊपर और नीचे का सतौ-सो योजन छोड कर बाकी का जो ८०० 
योजन का टुकडा है, उसके तिय॑ग्भाग मे व्यन्तरो के असख्यात नगर है । 

इसके अतिरिक्त इनका एक नाम “वाणव्यन्तर' भी है, जिसका अर्थ होता है- 
वनो मे रहने वाले व्यन्तर । जो नीची जाति के यक्षादि व्यन्तर देव है, वे प्रायः बनो 
में, पर्वंतो की गुफाओ मे, पेडों मे, वक्षो के कोटरो मे, विविध जलाशयों या प्राकृतिक 
दृश्यों वाले स्थानों, बगीचो ओर शून्यगृहो मे रहते हैं । 

'तिरिय-जोइस-विभाणवासि---मणुयगण[--मध्यलोक के ज्योतिषदेव भी 
अब्रह्मचये सेवत में पीछे नही है । ज्योतिषदेवों के ५ भेद है--सूर्य, चन्द्र, ग्रह, नक्षत्र 
और तारे। इनमे से सूर्य और चन्द्र ज्योतिषदेवों के इन्द्र होते है । सूर्यदेव के ४ अग्न- 
महिषी देवियाँ होती है, जो प्रत्येक विक्रिया करके अपने चार-चार हजार रूप बना 
सकती हैं। उनके साथ सूर्य दिव्यसुख का अनुभव करते हैं। चन्द्रमा के भी ४ अग्र- 
महिषी देविया होती है, वे भी हर एक विक्िया द्वारा अपने चार-चार हजार रूप बदल 
सकती हैं। इनके साथ चन्द्रमा भी दिव्यसुख का अनुभव करते है। पाचो प्रकार के 
ज्योतिषदेव ढाई द्वीप पर्यन्त निरन्तर गमन करते रहते हैं, आगे नही । इस भूमि के 
समतल भाग से लेकर ११० योजन आकाशक्षेत्र मे कुल ज्योतिषदेवो के विमान हैं । 

इसके बाद शास्त्रकार ने मनुष्यगति के स्त्रीपुरुषो में भी अश्नह्मचर्य का 
प्रभाव बताया है । मनुष्यो मे बड़े-बड़े शूरवीर योद्धा भवकर युद्धों मे अपना जौहर 
दिखा सकते हैं,वे मतवाले हाथियों के मस्तकों को अपनी तलवार के एक प्रहार से टुकड़े 
इंकड़े कर सकते हैं, बड़े-बड़े दुर्दात्त सिहो का शिकार कर सकते हैं, लेकित काम- 


१ इसका विस्तृत वर्णन प्रज्ञापनासूत्र के द्वितीय स्थानपद में देखो । 





--संपादक 


चतुर्थ अध्ययन : अब्रह्मचये-आश्रव रै४३े 


वासना के आगे वे भी लाचार हो कर घुटने टेक देते हैं। काम के चेष से तो नि.स्पृह 
त्यागी परमवीर साधु-महात्मा ही बचे हैं, जो कामिनी के संसर्ग से दूर रहते हैं। 

'जलयर-धलयर-खहयर।--देवो की अपेक्षा मनुष्यों के पास सुख-साधनों की 
कमी है । वैभव और शक्ति मे भी मनुष्य देवों से बहुत पीछे हैं। फिर देवगण महाद्रत 
और अणुब्रत को स्वीकार नही कर सकते, जबकि मनुष्यगण इन दोनों को स्वीकार 
कर सकते हैं, बशरतें कि चारित्रमोहनीय कर्म का क्षयोपशम हो । इसलिए देवो की 
अपेक्षा मनुष्यों मे अब्नह्मचय का प्रभाव अपेक्षाकृत कम है। यद्यपि पचेन्द्रिय-तिर्य॑चो में 
कोई-कोई अणुक्नत तक ग्रहण कर सकते है, तथापि पचेन्द्रिय-तिर्यत्रों मे कामवृत्ति का 
प्रभाव कम नही है। 

मध्यलोक मे ज्योतिषी देव, मनुष्य और तिर्यंच तीन रहते है। इनमे से दो 
का वर्णन पहले किया जा चुका है। तिर्यचगति के जीवो पर अन्नह्म का प्रभाव बताने 
के लिए ही शास्त्रकार ने अब यह उल्लेख किया है। तिर्यचगति के जीवो मे पंचेन्द्रिय 
जीव ही मैथुन सेवन कर सकते है। बाकी के एकेन्द्रिय से ले कर चार इन्द्रिय तक के 
जीव बाह्य मैथुनसेवत नही कर सकते । उनमे नपुसकवेद के उदय से क्रामवासना 
अवश्य होती है। लेकिन बाह्यरूप मे मँथुनसेवन करने की इन्द्रिय आदि सामग्री 
उनको उपलब्ध नहीं होती । इसलिए पदचेन्द्रिय-तिर्ययों का ही तीन भागो में बाट कर 
निर्देश किया है। 

जलचर तिर्यचपचेन्द्रिय वे है, जो जल मे ही जीवन धारण करके रहते हैं। 
जैसे--मछली, मगरमच्छ, घडियाल आदि । स्थलचर तिर्यचपचेन्द्रिय जीव वे हैं, जो 
भूमि पर ही विचरण करते है। जैसे--गाय, बैल, घोडा, सिंह कुत्त आदि। और 
खेचर तिर्यंच्रपचेन्द्रिय जीव वे है, जो आकाश मे उड़ते है | जैसे--चिड़िया, कबूतर, 
बाज, चील भादि । 

ये तीनो प्रकार के पचेन्द्रिय जीव अन्नह्मचर्य के पजे मे फसे हुए हैं । कामवासना 
के निमित्त से इनमे परस्पर खूब लडाइयाँ होती है। कई दफा तो ये परस्पर लड़ते- 
लड़ते अपनी जान तक गंवा बैठते है । 

प्रश्न होता है कि नरकगति मे भी तो पंचेन्द्रिय नारकजीव हैं; क्‍या वे 
अश्नह्मचयं के चक्कर से दूर हैं ? इसके उत्तर मे शास्त्रकार ने इस अध्ययन के प्रारम्भ 
में स्वरूपद्वार मे ही बता दिया है कि अब्रह्मचर्य ने क्या स्वर्ग, क्या नरक, क्या मनुष्य 
और क्या तिर्यंच सभी पर अपना जादू चला रखा है । फिर नरक के जीव इस विकार 
से कैसे बच सकते हैं ? परन्तु एक बात यह है कि नरक के जीवों के पास केवल दुःख 
सामग्री ही है। वहाँ न तो इन्द्रिय-सुख है और न इन्द्रियविषयसुख के साधन हैं । 


२३ 


३५४ श्री प्रश्वव्योकरण सूत्र 


यद्यपि विषयसेवन मे प्रवृत्त करने वाले चारित्रमोहनीय कर्म के उदय से 
नारक जीवो मे नपु सकवेद होने पर भी विषयसेवन के अनुकूल बाह्य साधन न 
मिलने के कारण वे मैथुन सेवत नहीं कर पाते । मगर कामभोग की वासना उनमे 
बनी रहती है। यही कारण है कि शास्त्रकार ने अन्नह्मचय के पाश में बछ्े हुए प्राणियों 
में नरक के जीवो तथा एकेन्द्रिय से ले कर चतुरिन्द्रिय तिर्यचप्राणियों का जिक्र नहीं 
किया । 

भोहपड़िबद्धचित्ता--शास्त्रकार द्वारा इस सूत्र पाठ मे बताए हुए सभी प्राणियो 
का चित्त मोह या मोहनीय कर्म के वशीभूत रहता है। इसका तीन्र उदय होने 
पर वे अपने करत्तव्यपथ से भ्रष्ट हो जाते है और न करने योग्य कार्य भी कर बैठते 
हैं। ससार मे मोहनीय कर्म ही सब कर्मों मे प्रबल है। सारा ससार मोहकर्म से 
ग्रस्त है । 


अवितष्हा कासभोगतिसिया तण्हाएं बलवईए सहईए समभिभूया'---इन पदो 
से शास्त्रकार ने स्पष्ट कर दिया है कि देवों को विपयसुखभोग के इतने मनचाहे 
साधन मिल जाने पर भी और धनसम्पन्न या सत्ताधारियो को भी विषयसुखभोग 
के प्रचुर साधन प्राप्त हो जाने के बावजूद भी उनकी तृष्णा उन प्राप्त कामभोगों से 
बुझती नही है, उसका कारण मोहनीय कर्म ही है। परन्तु यह तो निश्चित है कि 
कामभोगो के अधिकाधिक सेवन से कामवासना कभी शान्‍्त नहीं होती। कहा 
भी है-- 
न जातु काम: कासानामुपश्ोगेन शाम्यति । 
हविषा #ष्णवत्सेंब भय एवाधिवद्ध ते ॥ 
अर्थात्‌--कामों के अधिकाधिक उपभोग से काम कभी शान्त नही होता हे । 
प्रत्युत आग मे घी डालने के समान वह और अधिक बढता है--भडकता है । 


किन्तु मोहवश जीव दूसरो को प्राप्त कामभोगो को देख कर ईर्ष्यावश 
अप्राप्त कामभोगो को प्राप्त करने के लिए हरदम लालायित रहता है। उसकी काम- 
पिपासा कभी शान्त ही नही होती । ससार के सभी प्राणी चक्रवर्ती या देवेन्द्र की-सी 
विषयसुखसामग्री चाहते हैं। कदाचित्‌ वह मिल भी जाय था उससे भी अधिक 
मिल जाय तो भी उसे तृप्ति नही होती । वह उससे भी अधिक की चाह करता है। 
परन्तु इस खोटी चाह से तो मनुष्य को दु ख की राह ही मिलती है। कहा भी है--- 
“विषयाशा प्रतिप्राणि यस्‍्यां विश्वमणूपसम्‌ । 
कस्य कियद्धि संप्राप्त, वथा वे विययेधिता ॥।' 
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अर्थात्‌--संसार मे प्रत्येक प्राणी को विषयसेवन की इच्छा रहती है । और वह 
इच्छा इतनी विशाल है कि उसमे सारे विश्व की सम्पत्ति भी अणु के समान है । 
भला, बताओ तो सही, वह किसे कितनी प्राप्त हुई है ? और हो सकती है ? न तो 
किसी को प्राप्त हुई है और न हो सकती है । विषयसुख की यह एषणा वृथा है। 
सतोष के सिवाय इसे शान्त करने की और कोई अमोघ औषधि नही है । 

परन्तु जो लोग विषयभोग की प्यास मिटाने के लिए मैथुन या अब्रह्मसेवन 
की प्रक्रिया अपनाते हैं, उन्हे बलवती विषयतृष्णा धर दबाती है और बे 
उसके इशारे पर नाच कर अपनी जिंदगी से हाथ घो बैठते हैं । 


' शिया य अतिसुच्छिया य- विषयतृष्णा के सहारे जीने वाले जीव विषयों की 
पूति सहसा न होने पर उसी के पीछे दीवाने बन कर आसक्त और एक दिन अतिमूच्छित 
हो जाते हैं। अब्रह्माच्य के दलदल में फसे वे लोग इस तामसभाव से मुक्त नहीं हो 
पाते, और पति-पत्नी दोनो परस्पर कामवासना का सेवन करते हुए दर्शनमोहनीय 
और चारित्रमोहनीय के पीजरे मे अपनी आत्मा को डाल देते हैं। वहाँ वे पक्षी की 
तरह परतत्र होकर उस पीजरे के बधन मे बँध पडे रहते हैं। दर्शनमोहनीय कर्म की 
उत्कृष्ट स्थिति ७० कोटाकोटि सागरोपमकाल की है। यह एक बार मे बाघे हुए 
वर्शनमोहकर्म की उत्कृष्ट स्थिति है। यदि वह जीव लगातार दर्शनमोह का कमेबध 
करता चला जाए तो अनन्तकाल तक उससे छुटकारा पाना कठिन है। भोगविलास 
और सुखसुविधाओ मे रचापचा रहने वाला जीव अकसर आत्मा, परमात्मा या ती्यकर, 
स्वर्ग, नरक, धर्म, पुण्य और सघ आदि की उपेक्षा कर देता है । वह धर्म और भगवान्‌ 
की निन्‍्दा भी जीभर कर किया करता है। इसलिए दर्शनमोहनीय कर्म का बन्ध 
होना स्वाभाविक है। कदाचित्‌ अश्नह्मसेवी दर्शनमोहनीयकर्म का बन्ध न करे तो भी 
चारित्रमोहनीयकर्म का बन्ध तो उसके जीवन में अवश्यम्भावी है। उससे बह छूट 
नही सकता । उसकी उत्कृष्टस्थिति ४० कोटाकोटि सागरोपम की है । 

सनुष्यगति के नामी अग्रह्माचयंसेवी---अब शास्त्रकार मनुष्यगति के विशिष्ट 
ऐश्वर्यंशाली, सत्ताधारी और वैभवसम्पन्न खास-खास व्यक्तियों के अब्रह्मसेवन 
के तोरतरीके निम्नोक्तसूत्र से बता रहे हैं--'भुज्जो असुरसुरतिरियमणुअभोगरति ”' 
इत्यादि । 

मनुष्यगति मे असाधारण-विभूतिसम्पन्न चक्रवर्ती होते हैं। वे दो तरह के 
होते हैं--अध॑चक्री--त्रिखडाधिपति वासुदेव और पूर्णचक्री--बट्खंडाधिपति । 

यहाँ सूत्रपाठ में प्रथम चक्री के वैभवविलास का वर्णन है। सुर असुर, 
मनुष्य और तिय॑चों के सातिशय भोगों मे अतीव आसक्ति होने से वे भांति-भांति की 
ऋ्रौड़ाओं में, रागरंग में सतत मशगूल रहते हैं। सुरपति और नरपति उनका बहुत 
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सत्कार करते हैं। उनके लिए वे अपने-अपने देश की सुन्दर से सुन्दर वस्तुएं और 
अंगनाए भेंट में भेजते हैं। जैसे स्वर्गंलोक मे इन्द्र अनेक मनोहर और प्राकृतिक हृश्य 
बाले स्थानों में जा कर क्रीडा करता है, वैसे ही ये भी पव॑तो, प्राकृतिक दृश्यों, झरनो, 
मनोहर लताकु जो, मनोज्ञ नगरो, जनपदों आदि स्थानों में अपनी विविध सवारियों 
द्वारा जा पहुंचते हैं और वहाँ अनुकूल समय मे चित्ताकर्षक क्रीडाएँ करते हैं । कई बार 
समुद्र या बडी-बडी नदियों के समीपवर्ती स्थानों मे जलमार्ग या स्थलमार्ग द्वारा पहुच 
कर अभीष्ट सुखो का उपभोग करते हैं। कभी मन में आया तो धूल के कोट वाली 
बस्तियो, कस्बो, गाँवो या बस्ती से दूर ऐसे एकान्तस्थानों मे जा पहुचते हैं । कभी ऐसे 
स्थानों मे जा कर अपनी महफिल जमाते हैं ; जहाँ सुरक्षा के लिए अनाज व अन्य 
सामग्री का प्रबन्ध पहले से होता है। किसी समय रत्नो का जहाँ व्यापार होता है, 
ऐसे पत्तनों मे पहुच कर मन को प्रफुल्लित करते हैं । 
मतलब यह है कि विविध साधनों से और भाति-भांति के तोरतरीकों से 
शब्दादिविषयों का पुन' पुनः सेवन करने पर भी वे कामभोगों से तृप्त नहीं होते और 
अन्त से कामभोगो की इच्छा करते-करते हो काल के गाल मे पहुंच जाते है । 
चखकवतों का जेसव--शास्त्रकार पट्खडाधिपति चक्रवर्ती के वेभवविलासो 
का निरूपण करते हुए कहते है --'एगच्छत्त ससागरं भु जिऊण वसुहं भज्जाहि 
ये जणवयप्पहाणाहि लालियंता ' अवितित्ता कासाणं । इस लम्बे पाठ का वर्णन 
बहुत ही स्पष्ट है। ये सम्पूर्ण भरतक्षेत्र के स्वामी होते है, तीनो और अमुद्र 
तक और उत्तर मे हिमवान पर्वत तक इनका अखड राज्य होता है। बत्तीस हजार 
मुकुटबद्ध राजा सिर झुका कर उनकी आज्ञा को स्वीकार करते है। विशेष बात यह 
है कि मूलपाठ मे वर्णित नाना प्रकार की अगणित भोगसामग्रियो के अलावा उनके 
अकेले के ६४ हजार पत्नियाँ होती हैं, जो उन्हे देख कर अपने नेन्नो को आनन्दित 
करती हैं। चक्रवर्ती का सारा दारोमदार चक्र आदि १४ रत्नों पर होता है। चक्र- 
वर्ती को ६ खंडो पर विजय प्राप्त कराने मे तथा चत्रवर्ती पद प्राप्त कराने में ये 
सहायक होते हैं। खान से निकला हुआ पदार्थविशेष यहाँ रत्न नहीं कहलाता, 
अपितु जिस-जिस जाति की जो-जो श्रेष्ठ वस्तु होती है, उसे ही रत्न कहा जाता है। 
चक्रवर्ती के १४ रत्न होते है। जो निम्नोक्त गाथा से प्रगट हैं-- 
'सेजावइ १ गाहावदइ २ पुरोहिय ३ तुरग ४ बडढह़द ५ । 
गम ६ इत्थी ७ अक्‍क॑ ८ छत्त ६ चम्मं १० मणि ११, 
कागणि १२ खप्ग १३ वंडो ये श४३ 
भर्यात्‌ १ सेनापति, २ गराथापति (स्थपति), ३ पुरोहित, ४ अश्व, ५ बढई, 
६ हाथी, ७ स्त्रीरत्न, ये सात (पचन्द्रिय) सचेतन (सजीव) रत्न हैं, तथा ८ चक्र, 
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€ छत्र, १० चर्म, ११ मणि, १२ काकिणी, १३ खड़्ग और (१४ दंड ; ये सात 
अचेतन रत्न हैं। इस प्रकार चक्रवर्ती इन चौदह रत्नों का स्वामी होता है। चक्र- 
ब्रतीं का प्रथम रत्न सेनापति होता है, जिसकी शक्ति शत्रुओं से अबाधित होती है 
ओर जो गगासिन्धु आदि नदियों को पार करके विजय प्राप्त करामे मे समर्थ होता 
है । दूसरा गृहपतिरत्न है, जो गृहोचित शाली आदि सभी प्रकार के धान्य, फल, 
सागभाजी तत्काल उत्पन्न करने मे और चक्रवर्ती की सारी सेना को खाने-पीने की 
तमाम चीजें मुहैया करने मे समर्थ होता है। तीसरा रत्न पुरोहित होता है, जो 
समस्त क्ष॒द्र उपद्रवो को शान्त करता है । चौथा और छठा रत्न घोडा और हाथी होता 
हैं, ये दोनो अत्यन्त वेग और पराकम वाले होते हैं। पाचवा बढई रत्न होता है ; 
जो देखते ही देखते सारी सेना के लिए भवन बनाने, उनको सुसज्जित करने तथा बात 
की बात में कठिन से कठिन ऊबडखाबड स्थानों पर रास्ता आदि बना देने में समर्थ होता 
है। सातवां स्त्रीरत्न समस्त उत्तमोत्तम कामसुखो का खजाना होता हैं। आठवाँ 
चक्रत्न हजार आरो का लम्बा-चौडा, समस्त शस्त्रो में प्रधान अमोघ शस्त्र होता 
है । नौवा विशाल लम्बा-चौडा छत्ररतन होता है , जो €€ हजार लोहे की सलाइयो 
(ताडियो) से यू था हुआ व सोने के बने हुए प्रचड दड से सुशोभित होता है, जो धूप, 
वर्षा, द्‌ आदि दोषों का नाशक होता है और स्वामी के हाथ का स्पर्श होते ही १२ 
योजन तक फैल कर, वैताढ्यपवंत के उत्तरभाग में रहने वाले स्लेच्छो के अनुरोध 
से मेघकृमार द्वारा बरसाई हुई जलधाराओ का निवारण करता है। दसवा चर्मरत्न 
होता है, जो होता तो है दो हाथ का ही , लेकिन वँताढयपर्वत के उत्तर मे रहने 
वाले म्लेच्छो द्वारा कराई हुई मूसलधार वर्षा होने पर स्वामी के हाथ का स्पर्श होते 
ही १९ योजन तक विस्तृत हो जाता है। चन्नवर्ती की सारी सेना को आकाश मे 
ऊपर से तो छत्ररत्न ढक देता है, जबकि नीचे से चर्मरत्न पृथ्वी की तरह उसे भाधार 
देने भे और प्रात काल बोने पर अपराह्न मे शाली आदि अन्न उपजा देने' मे समर्थ होता 
है । ग्यारहवा मणिरत्न चार अगुल लम्बा और दो अंगुल चौडा तिकोन और छह 
पहलू वाला वैडूयेमय होता है, जो छत्र के ऊपरी सिरे पर और हाथी के कंधे पर 
लगा होता है । वह १२ योजन तक प्रकाशक होता है, क्षुद्र उपद्रवों को मिटा देता 
है। उसको हाथ मे रखने पर यौवन स्थायी रहता है, केश और नख भी टिके रहते 
हैं। बारह॒वाँ काकिणी रत्न होता है जिसके आठो पहलु स्वर्णजटित होते हेँ। वह चार 
अगुल का समचौरस और समस्तविद्याओ का अपहर्ता होता है। वह तिमिस्रायुफा और 
खडप्रपातगुफा में १२ योजन तक अपरेरा मिटा देने वाला होता है। चक्री द्वारा रात 
को सेना के बीच मे रख देने पर सूर्य की तरह प्रकाश देता है। तमिस्नागरुफा में पूर्व 
और पश्चिम की प्रत्येक दीवार पर एक योजन दूर तक और ५०० धनुष ज़म्बाई-चोड़ाई 
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तक चक्रवर्ती इसी से प्रकाश करता है, तथा एक दीवार पर गोमूृत्रिकाक्रम से २५ 
और दूसरी दीवार पर २४ चक्राकार मडल चत्रवर्ती इसी काकिणीरत्न से खडिया 
की तरह सुखपूर्वक अकित करता है। 

अरतक्षेत्र के अपराध भाग के विजय के लिए जब तक चन्नवर्ती रहता है, तब 
तक तमिस्रगुफा और खण्डप्रपातगुफा खुली रहती हैं । 

तेरहवाँ खड्गरत्न होता है, जो १२ अंगुल का होता है, लेकिन युद्ध 
मे अजेय होता है । चोदहवाँ दण्डरत्न होता है, जो रत्नमय, और पाच लताओ 
वाला होता है, जिसमे इन्द्र के वज्ज॒ जितनी ताकत होती है , जो बहुत ही लम्बा- 
चौडा होता है, जो शत्रु की सेना को त्रास पहुचाता है, विषम ऊंँची-नीची जगहो को 
सम कर देता है, वह शान्ति करने वाला और मनोरथपूर्ति करने वाला होता है , सवत्र 
अबाधित होता है और एक हजार योजन नीचे तक घुस जाता है। 

थे चौदह ही रत्न एक-एक हजार यक्षो द्वारा अधिष्ठित होते हैं। इसी तरह 
चक्रवर्ती नौ निधियो के अधिपति होते है । वे नौ निधियाँ इस प्रकार हैं--. 


“लेसप्पं पंड्यए पिगलए, सव्वरयण् तहा महपउमे । 
काले ये महाकाले माणवगमहाणिही संखे ॥” 
अर्थात्‌--नैसर्प, पाण्डु, पिगलक, सर्वेरत्न, महापद्म, काल, महाकाल, माणवक 
और शख ये नौ महानिधियां हैं । 
सस्कृत अ्न्‍न्थों मे इस सम्बन्ध मे एक भिन्‍न ही उल्लेख मिलता है-- 
सहापद्मश्च पद्मश्च  शंखो सकरकच्छपों । 
मुकुन्द-कुन्व-नीलाश्व खर्वश्व॒निधयो नव ॥ 
अर्थात्‌--महापद्म, पद्म, शख, मकर, कच्छप, मुकुन्द, कुन्द, नील और 
खर्व, ये नौ निधियाँ हैं । 
इन महानिधियो से चक्रवर्ती का कोश परिपूर्ण रहता है ; उन्हे किसी चीज 
की कमी नही रहती । 
इतने समृद्ध भी कामभोगों से अतृप्त--वैभव का इतना लम्बा-चौड़ा वर्णन 
करने के पीछे शास्त्रकार का आशय यही है कि इतने मनचाहे वैभव,ऐश्वरयं, सुखसाधन, 
रत्न और भोगो के प्राप्त होने पर भी और उनका उपयोग कर लेने पर भी वे एक 
दिन इस ससार से अतृष्त ही चल देते हैं,तो अल्पपुण्य वाला प्राणी किस बिसात मे हैं ? 


अत' ऐसा समझ कर अतृप्तिकारी विषयवासनाओं का त्याग करना ही श्र यस्कर है। 
इसी से सच्ची तृप्ति और शान्ति मिल सकती है। 
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संसार के अन्य पुण्पशालियों को काम-प्रव॒त्ति 

चक्रवर्ती की कामभोगो मे प्रवृत्ति का विस्तृत वर्णन करने के बाद आगे शास्त्र- 

कार बलदेव, वासुदेव के रूप मे पुण्यशाली और प्रशसनीय माने जाने वाले अन्य 
पुरुषो के वैभव और उनकी कामभोगो मे प्रवृत्ति का पुन' विशद वर्णन करते हैं-- 


मूलपाठ 

भुज्जो भुज्जो बलदेव-वासुदेवा य पवरपुरिसा, महाबल- 
परक्‍्कमा, महाधणुवियट्रका, महासत्तसागरा, दुद्धरा, धणुद्धरा, 
नरवसभा, रामकेसवा, (स)भायरो, सपरिसा, वसुदेवसमुद्द- 
विजयमादियदसा राणं पज्जुन्न-पतिव-संब-अणिरुद्ध-निसह-उम्मुय- 
सारण-गय-सुमुह-दुम्मुहदादीण जायवाणं अद्धुट्ठाण वि कुमार- 
कोडीणं हिययदयिया, देवीए रोहिणीए देवीए देवकीए य आरांद- 
हिययभावणंदरणाकरा, सोलसरायवरसहस्साणुजातमग्गा, सोलस- 
देवीसहस्सवरणयण हिययदइया, णाणामणिकरागरयण मोत्तिय- 
पवालधणधन्नसंचयरिद्धिसमिद्धओोसा, हयगयरहसहस्ससामी, 
गामागर-नगर-खंड-कब्ब ड-मडंब-दोणमुह-पट्टणासम-संबाह-सहस्स- 
थिमियणिव्वुय- पमुदितजणविविहसासनिष्फज्जमाण - मेइणिसर- 
सरियतलागसेलकाणणआरामुज्जाण - मणाभिरामपरिमंडियस्स 
दाहिणड्ढवेयड्ढगिरिविभत्तस्स लवणाजलहिपरिगयस्स छब्विह- 
कालगुणकामजुत्तस्स अद्ूधभरहस्स सामिका, धीरकित्तिपुरिसा, 
ओहबला, अइबला, अनिहया, अपराजियसत्त्‌ महणरिपुसहस्स- 
माणमहणा, साणुक्कोसा, अमच्छरी, अचवला, अचंडा, मित- 
मंजुलपलावा,. हसियगंभी रमहुरभणिया,  अब्भुवगयवच्छला, 
सरण्णा, लक्खणवंजणगुणोवेया, माणुम्माणपमाणपडिपुप्नयुजाय- 
सव्वंगसु दरंगा, ससिसोमाग़ा रकंतपियदंसणा, अमरिसणा, पयंड- 
डंडप्पयारगंभी रदरिसणिज्जा तालद्धउविद्धगरुलकेकऊ, बलवग- 
गज्जंतदरितदप्पितमुट्टियचाणू रमूरगा, रिट्रवसभघातिणों, केसरि- 
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मुहविप्फाडगा,दरितनागदप्पमद्दणा (महणा), जमलज्जुणभंजगा, 
'महासउणिपूतणा रिवू,कंसम उडतो (मो ) डगा, जरासिधमाणमहणा, 
तैेहि य अविरलसमसहियचंदमंडलसमप्पभेहिः सूरमरीयकवर्य॑ 
विणिम्मुयंतेहि, सपतिडं(दं)डेहि. आयवत्तेहि धरिज्जंतेहि 
विरायंता, ताहि य पवरगिरिकुहरविहरणसमुट्ठियाहि, निरुवहय- 
चमरपच्छिमसरी रसंजाताहि अमइलसेयकमलविमुकुलुज्जलित- 
रयतगिरिसिहर-विमलससिकि रणसरिसकलहोय - निम्मलाहि 
पवणाहयचवलच लियसललियपणच्चियवीइपसरियखी रोदगपवर - 
सामगरुप्प्रचंचलाहि,. माणससरपसरपरिचियावासविसदवेसाहि 
कणगगिरिसिहरसंसिताहि अववायुप्पातचवलज!यणसिग्धवेगाहि 
हंसवधूयाहि चेव कलिया, नाणामणिकणगमहरिहतवणिज्जुज्जल- 
विचित्तडंडाहि सललियाहि नरबतिसिरिसमुदयप्पगासणक रीहि 
वरपट्टणुग्गयाहि समिद्धरायकुलसेवियाहि कालागुरु-पव रक्‌ दुरुक्क- 
तुरुक्क धूववसवासविसदगधुद्धू याभिरामाहि चिल्लिकाहि उभयोपास 
पि चामराहि उक्खिप्पमाणाहि सुहसीतलवातवोइयंगा, अजिता, 
अजितरहा, हलमुसलकणगपाणी, संखचक्कगयसत्तिणंदगधरा, 
पवरुज्जलसुकतविमलकोथूभतिरी डधा री, कु डलउज्जोवियाणणा, 
पुडरीयणयणा, एगावलीकंठरतियवच्छा, सिरिवच्छसुलंछणा, 
वरजसा, सब्वोउठयसुरभिकुसुमसुरइयपलंबसोहंतवियसतचित्तवण- 
मालरतियवच्छा, अट्डसयविभत्तलक्खण पसत्थसु दरविराइयंगमंगा, 
मत्तगयवरिंदललियविक्कमविलसियगती, कडिसुत्तगनीलपीतको- 
सिज्जवाससा, पवरदित्ततेया, सारयनवथणियमहुरगंभी रणिद्ध- 
घोसा, नरसीहा, सीहविक्कमगई, अत्थमियपवर रायसीहा, सोमा, 
बारवइपुण्णचंदा, पृव्वकयतवप्पभावा, निविट्ठुसं चियसुहा, अणेग- 
वाससयमाउवंतो भज्जाहि य जणव्यप्पहाणाहिं लालियंता अतुल- 
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सहफरिसरसरूवगंधे अणुभवेत्ता तेवि उवणमंति मरणघधम्मं 
अवितित्त,। कामाणं । 
संस्कतच्छाया 

भूयों भूयो बलदेववासुदेवाश्च प्रवरपुरुषा, महाबलपराक्रमा, महा- 
धनुविकर्षदा सहासत््वसागरा, दुधेरा, धनुधरा, मरवृषभा रामकेशबा, 
सञ्नातर: सपरिषदो, वसुवेवसमुद्रविजयादिकदशाहरणां प्रद्य स्नप्नतिव-शस्म- 
अनिरुद्ध-निष धोल्सुकसा रणगजसु 4 खदुमुं खादीनां यादवानां अध्युष्टानामपि 
(अर्धाधिकतिसण।मपि) कुमारकोर्ट,नां हृदयदयिताः, देव्या रोहिण्या देथ्या 
देवक्याश्चानन्दहृदयभावनन्दनकरा ,बोड़शराजवरसहर्रानुयातमार्गा:,घोडश- 
देबोसह्रवरनय ७हृदयदयिता, नानार्माणकनकरत्नभौक्तिकप्रवालधनधान्य- 
संचर्याद्धसमुद्धकोशा, हुयगजरथसहस्नस्थामिनो, ग्रासाकरनगरलेटकर्बटसडंज- 
द्रोणमुखपत्तनाभमसंबाहसहस्नस्तिमितनिव्‌ त्तप्रमुदितजनविविधसस्यनिष्पण- 
मानसेदिनोी सर.स रितृतडागशलकाननारामोद्यानमनो५भिरामपरिमंडितस्य 
वक्षिणाउंबेताइप - (विजयाद्ध)गिरिविभत्तस्थ लवणजलधिवपरिगतस्य 
घड्विधकालगुणक्रम (क्राम )युक्तस्थ अद्धं भरतस्थ स्वामिका, धीरकी तिपुरषा:, 
ओघबला, अतिबला, अनिहता, अपराजितशत्र मर्दनरिपुसहस्रमानमथनाः, 
सानुक्रोशा, अमत्सरिणो$चपला अचंडा, मितमंजुलप्रलापा, हसितगम्भोर- 
मधुरभणिता, अभ्युपगतवात्सल्या:, शरण्या लक्षणव्यजनगुणोपपेता मानो- 
न्मानप्रमाणप्रतिपूर्णसु जातसर्वागवुन्दरांगाः, शशिसोमाकारकान्तप्रियदर्शना 
असर्षणा: (अमसुणा), प्रचंड (प्रकांड) दंडप्रच।र (प्रकार) गम्भीरदर्शनोया:, 
तालध्वजोद्विद्धनरडकेतवो,.. बलवद्गज दरितदर्पित(क)मोष्टिकचाणूर- 
म्रका, रिष्टवृषभघातिन केसरिमुखबविस्फाटका दरित ।हप्त)नागदर्पमथना 
(सर्दना), यसलाजु नभंजका महाशकुनिपुतनारिपव., कंससुकुटसोटका, 
जरासन्धमानमथना:, तेश्व अविरलसमसहितचन्द्रसंडलसमप्रभे: सुरमरीखचि- 
कवर्स विनिसु चद्भि', सप्रतिदंडेर आतपत्र र्‌ स्षियमाणर्‌ विराजमाना:, 
तेश्च प्रवरगिरिकुहरबविहरणसमुद्धतेर निरुफ्हरलथमरपश्चिसशरीरसंजा- 
तेर असलिनसितकमलविमुकुलोज्ज्वलितरजतगिरिशिख्धरविसलशशिकिरण- 
सहशकलधोतनिमंले: परनाहृतच॒पलखलितसललितप्रवृत्त (प्रनतित) वीचि- 
प्रसुतक्षीरोवकप्रव रसागरोत्पूरचंजलेर्‌ मानससर:प्रसरपरिचित|वासबिशवदते- 
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बासिः कनकगिरिशिखरसंश्रिताभिर्‌ अवपातोत्पातअपलजपिशोप्रवेगाभिर्‌ 
हुंसबधूभिरिव कलिता, नानामणिकनकमहाध्य (हैं)-तपनीयोज्ज्बलविशित्र- 
बंडे: सललितेर नरपतिश्रीसमुबयप्रकाशनकरेर्‌ वरपत्तनोद्गते' समृद्धराज- 
कुलसेविते कालागुरप्रवरकुन्दुरक्कतुरुक्कधूपवशवासबविशदगन्धोड्ध,ताभिरामेः 
खोने: (दीप्यमाने:) उप्योरपि पाश्वेयोश्वामरेरतक्षिप्यमाण' सुलशीतलवात- 
बीजितांगा, अजिता, अजितरथा, हलमुशलकणकपाणय , शंखचन्नगदा- 
शर्तिनन्दकध राः, प्रवरोज्ज्वलसुकृतविमलकोस्तुभतिरीटधारिण:, क्‌ डलोद- 
शोतितानना:, पु डरोकनयना, एकावलीकंठरचितवक्षस:, श्रीवत्ससुलांछना, 
बरयशसः, सर्वतु कसुरभिकुसु मसुरचितप्रलम्बशोभमानविक सच्चित्रवनमाला- 
रतिद(_ रचित )वक्षसो5ष्टशतविभक्तलक्षणप्रशस्तसुन्दरवि राजितांगोपांगा, 
मत्तगजबरेन्द्रललितविक्रम विलसितगतयः, कटिसुत्रकनीलपीतकोशेयवाससः, 
प्रवरदोष्ततेजसः, शारदनव स्तनितमधुरगम्भीरस्निग्धघोषा, नरसिहाः, सिह- 
विक्रमगतयः,अस्तमितप्रव र राजा तहा:,सौम्या, हारावतीपूर्ण चन्द्रा: पुर्वकृततप:- 
प्रभावा निविष्टसचितसुखा अनेकवर्षशतायुष्मन्तो भार्याभिश्यथ जनपद- 
प्रधानाभिर्लाल्यमाना अतुलशब्दस्पश रसरूपगन्धाननुभूय तेषपि उपनमन्ति 
मरणघरंमवितृप्ताः कामानाम्‌ । 

पदार्थान्वय---(भुज्जो भुज्जो य) और पुनः पुनः. (प्वरपुरिसा) श्र ष्ठ पुरुष 
(सहाबलपरक्‍्कम!) सहाबली तथा महापराक्रमी (महाधणुवियट्टका) बड़े-बड़े सारंग 
आदि धनुष को चढ़ाने वाले, (सहासत्तसागरा) महासत्त्व के सागर, (दुद्धरा) शत्रु ओ 
से अपराजेय, (धणुद्धरा) प्रधान धनुर्धारी, (नरवसभा) मनुष्यों में धोरी बेल के 
समान--भ्र षठ, (रामकेसवा) बलराम और केशव--श्रीकृष्ण “(अथवा नारायण 
और बलभव्र ) (भायरो) भाई, अथवा (सभायरो) भाइयों के सहित (सपरिसा) 
परिवारसहित (वसुदेव-समुवृदविजयसादियदसाराणं) वसुदेव, समुद्र विजय आदि दशाहूँ- 
सहनीय-पुज्य पुरुषों के, (पज्जुश्रपतिबसंबअनिरद्ध-निसहु-उम्छुय-सारण-गय-सुमुह- 
बुम्पुहादीण जायवाणं) प्रद्यू मन, प्रतिव शम्ब, अनिरुद्ध, निषध, औल्सुफ, सारण, गज, 
सुमुख,बुमुं ख आदि याववों,तथा (अद्धू ट्ठाणं कुमारकोडीणं वि) साढ़े तीन करोड़ कुमारों 
के भी (हिययदइया) हृदयों के बल्‍लभ (य) और (रोहिणोए वेवोए) देवो---रानो 
रोहिणो के, तथा (देवकीए देवोए) देवकी वेवी-रानी के (आणंदहिययसावनंदणकरा) 
आनन्दस्वरूप हृदय के भावों को वृद्धि करने वाले, (सोलसरायवरसहस्साणुजातमग्गा) 
सोलह हजार बड़े-बड़े राजा, जिनके मार्ग का अनुसरण करते हैं, (सोलस देवीसहस्स- 
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वरणमणहिययदइया) सोलह हजार सुन्दर नयनों वाली देवियों -- महारातियों के 
हुइयों के प्रिय. (णाणामणिकणगरवणमोततियपवालधणधन्नसंचयरिद्धिसमिद्धकोसा) 
जिनके कोश-खजाने अनेक प्रकार की मणियों, सोने, रत्न, मोती, म्‌गे, धन और 
धान्य के संचयरूप ऋद्धि से समृद्ध-परिपूर्ण हैं, (हयगयरहसहस्ससामो) जो हजारों 
हाथियों, घोंड़ों और रथों के स्वामी हैं, (गासागर-नगर-खेड-कव्यड-मडंब-दोणमुह- 
पट्टणासम-सवाहुसहस्सथिमियणिव्व॒य-पमुवितजणविविहुसासनिप्फजमाणमेइदणि - सर- 
सरिय-तलाग-सेल-काणण-आरामुज्जाण-मणाभिरामपरिसंडियस्स ) हजारों गाँवों, खानों, 
नगरों, खेड़ो (धूल के कोट वाले नगरों), कबंटों--कस्बों, मड्ंबों (जहां ढाई योजन 
तक फोई बस्ती न हो), द्रोणमुखों--बंदरगाहों, पत्तनो--मंडियों, आश्रमो, संवाहों--- 
सुरक्षा के लिए बने हुए किलों में स्वस्थ, स्थिर, शान्त और प्रमुदित लोग रहते हैं, 
जहाँ विविध प्रकार के अन्न पेदा करने वालो भूमि है, बड़े-बड़े सरोवर है, नवियां हैं, 
छोटे-छोटे तालाब हैं, पर्वत हैं,बन हैं, दम्पतियों के क्रीडा करने योग्य लतामंडपसहित 
बगीचे हैं, फुलवाड़ियाँ हैं, और इन उपयुक्त मनोहर गाँवों आदि से सुशोभित, 
(दाहिणडढवेयड्हगिरिविभत्तस्प) जिसका दक्षिण की ओर का आधा भाग चेताढ्य पर्वत 
से विभक्त है, लवणसमुद्र से वेष्टित--घिरा हुआ है, (छब्बिहकालग्रुणकामजुत्तस्स) छही 
प्रकार की ऋतुओं के कार्यों (क्रम) के होने वाले अत्यन्त सुख से युक्त (अद्धभरहस्स) 
अर्थ सरतक्षेनत्न के (सामिका) स्वामी हैं; ये (धीर-कित्तिपुरिसा) धैयंबान और फीतिमान 
पुरुष हैं, (ओहबला) प्रवाहरूप से निरन्तर बलशाली, (अइबला) अत्यन्त बलवान, 
(अनिहता) दूसरों से अपीड़ित, (अपराजियसत्त्‌ महणरिपुसहस्समाणमहणा) अपराजित 
शत्रुओं का भो सर्दन करने वाले तथा हजारो रिपुओं का मानमर्दन करने वाले, (साणु- 
बकोसा) दयावान्‌ (अमण्छरो) मात्सयंरहित-परगुणप्राही, (अचबला) काया को सल- 
लता से रहित, (अचंडा) बिना कारण कोप नहीं करने वाले, (मितमंज्जुलपलावा) 
परिसित और मृद्ु भाषण करने वाले, (हसियगंभोरमहरभणिया) सुस्कान के साथ 
गंभोर और सधुर वचन बोलने वाले, (अब्भुवगयवच्छला) सम्मुख आए हुए व्यक्ति के 
प्रति वात्सल्य भाव रखने वाले, (सरण्णा) शरणागत को रक्षा करने वाले, (लक्सणयंजण 
गुणोबवेया) शरीर पर सासुद्रिक शास्त्र में बताए हुए उत्तम लक्षणों-चिहद्धों तथा 
तिल, मस्से आदि व्यंजनों के गुणों से युक्त, (माणुस्माणपाणपडिपुन्नसुजायसब्यंग 
सुदरंग) मान और उन्मागन से प्रमाणोपत्त तथा इन्द्रियों व अवयवों आदि से 
प्रतिपूर्ण होने से उनके शरीर के सभी अग सुडोल और सुन्दर हैं, (वसिसोभागारकंत- 
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पियबंसणा) उनकी आकृति चखमा के समान सोम्य है तथा उनका दर्शन अत्यन्त 
प्रिय और मनोहारी है, (असरिसणा) अपराध को सहन नहीं करने वाले या कार्य में 
आलस्य न करने वाले (पएयंडडंडप्पयारग्भोरदरिसणिज्जा) जिनके दण्ड का प्रकार या 
प्रचार प्रयंड - उग्र है, या प्रकांड--श्र धठ है और जो गंभीर दिखाई देते हैं । (ताल- 
डउब्विद्धययलकेऊ) ताड़वक्ष के चिक्ल से बलदेव को प्वजा अफित है औ* बासुदेव को 
गरुड़ के चिह्कवालो ऊंचो ध्यजा है। (बलवगगज्जंतबरितदप्पितसुद्दटियचाण र- 
म्रगा) गर्जते हुए बलशालो अभिमानियों मे महासिसमानी मौष्टिक और चाणर नाम 
के नामी पहलवानों को जिन्होंने चूर-चूर कर दिया है, (रिट्ठवसभघातिणो) जिन्होंने 
रिवट नामक दुष्ट सांड को मार डाला है, (केसरिमुहविप्फाड्ग!) जो सिह के मुह 
को चीरने वाले हैं, (दरितनागवष्पमहणा) गर्वधुक्त कालीयनाग (सर्प) के घसड़ को 
चूर-चूर करने वाले (जमलज्जुणभजका) विक्रिया से बने हुए वृक्ष के रूप से यमल 
अर्जुन को नष्ट कर देने बाल, (महासउणिपूतणारिव) सहाशकुनि और पूतना नाम 
की विद्याधरियों के शत्रु, (कसमउडमोडगा) कंस के मुकुट को मोड़ने वाले यानी 
मुकुट पकड़ कर कस को नोचे पटक कर मारने वाले, (जरासिधमाणमहणा) जरासंध 
के मान का भर्दन करने वाले, (य) और (तेहि) उन प्रसिद्ध, (अविरलसमसहियचंद- 
.. संडलसमप्पर्भेहि) घनी, समान और ऊँची को हुई शलाकाओं ताडियो से निर्मित 
एवं चन्द्रमा के मडल के समान प्रभाव वाले, (सृरमरीयकवच विणिम्मुयंत्तेहि) क्षृर्य की 
किरणों के समान चारो ओर तेज से फेलते हुए किरणसडलरूप कवच फो फंकते- 
बिखेरते हुए, (सपतिवर्डाह) अनेक वड़ो से (धरिज्जमाणेहि। धारण किये जाते हुए 
(आयवत्त हि) छत्नों से (विरायंता) विराजमान -शोभायमान (य) और (ताहि) 
उन-उत्कृष्ट (पवरगिरिकुहरविहरणसमुदिठ्याहि) भ्रंष्ठ पवतो की गुफाओ में विचरण 
करने वालो चमरी गायों से प्राप्त किये गए (निरुवहयचमर-पच्छिमसरी रसंजाताहि) 
नीरोगी चमरो गायो के शरीर के पिछले भाग--पूछ वाले हिस्से से उत्पन्न हुए, 
(असइल - सियकमलबिमुकुलुज्जलितरयतगिरिसिहरविमलससिकिरणसरिसकलहोय - 
निम्मर्रशह) बिना सुर्शाएं था बिना मसले हुए विकसित श्वेतकमल, उच्ज्वल रजत 
गिरि के शिखर तथा निर्मल चन्द्रमा को किरणों के सदृश बर्ण बाले एवं चांदी की तरह 
निर्मल, (पवणाहुयच्रवलचखलियसललियपणब्चियबीइपसरियलीरोद गपवरसागरुप्पूर- 
चंचलाहि) हवा से प्रताड़ित, चपलता से चलते हुए, लीलापूर्वक नाचते हुए व लहरो 
के प्रसार तथा सुन्दर क्षीरसागर के जलप्रवाह के समान चंचल, (भाणससरपसरपरि- 
जियावासबिसदवेसाहि) मानसरोबर के प्रसार में परिचित आवास ओर श्वेत वेष 
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वालो (फणगगिरिसिहरसंसिताहि) सुबर्णमय सुमेरुपर्वत के शिखर पर बेठी हुई, 
(अवायुप्पातचवलजयिणसिघवेगाहि) ऊपर और नोले गमन करने में बूसरी 
चंचल वस्तुओं को शीक्र गति के वेग मे जीतने वालों, ऐसी (हंसवधूवाह) हसनियों के 
(चिव) ससान चामरो से (कलिया) युक्त (नाणामणिकणगमह्रिहतवणिज्जुज्जल- 
विचित्तडंडाहि) नाना प्रकार की सणियों के, पीले रंग वाले तथा बहुमूल्य सोने के 
चमकोले विजिध दड़ों से,एव (सललियांहि) लालित्य से युक्त (नरवतिसिरिसम्‌ दयप्पगा- 
सणकरीहिं)राजाओं की लक्ष्मी के अभ्युदय को प्रकाशित करने वाले, (बरपट्टणुग्ग- 
याहि) बड़े-बडे नगरो मे बने हुए, (समिद्धरायकुलसेवियाहि) सम द्धिशालो राजवंशों 
में इस्तेमाल किये जाने वाले (कालागुरुपवरक दुरुक्क-तुरक्क-धूव-वसवासविसवर्गंधुद्ध्‌ याति- 
रामाहि) काला अगर, उत्तम चीड़ को लकड़ी और त्रुष्क-सुगन्धित द्रव्यविशेष से 
बनी हुई धूप के का<ण उठने बालो सुवास से जिसमें स्पष्ट ब मनोहर सुगन्ध आ 
रही है, ऐसे (उभ्या पाप पि उक्खिप्पमार्णाह चासराहि) दोनो बगलों-- पाश्वों की 
ओर ढुलाए जाते हुए चबरो से (सुहसीतलवातवीइअंगा) सुखद और शीतल हुवा 
अंगो पर को जा रहो है , ऐसे (अजिता) जो किसी से जीते नहीं जा सफें, (अजित- 
रहा, अपराशित रथ वाले (हलम्‌ सलकणगपाणी जो अपने हाथ में हल, मसल और 
बाण रखते हैं | (सल्नचक्कगयसत्तिणंदगधरा) पांचजन्य शंख, सुदर्शन चक्र, फौमुदो 
गदा, शक्ति (त्रिशुल विशेष) और नन्‍्दक नामक तलवार को धारण करने वाले, 
(पबरुज्जलसुकतविमलकोथभतिरीडधारी अत्यन्त उज्ज्बल व अच्छी तरह बनाये गये 
कोस्तृभ मणि ओर मुकुट को धारण करने वाले (कुडलउज्जोवियाणणा) कु'डलों से 
जिनका मु हू प्रकाशित होता है, (पु डरीयणयणा) श्वेतकमल के समान जिसके विक- 
सित नेत्र हैं, (एगावलीकठरइयवच्छा) जिनके कठ और वक्षःस्थल पर एकलड़ो 
वाला विविध मणियों का आनन्दवायों हार पड़ा रहता है, (सिरिवच्छसुलछणा) 
जिनके वक्षस्थल पर श्रोवत्स का उत्तम चिह्न है, (बरजसा) जो बड़े यशस्वी हैं, 
(स बोउयधुरभिकुधुसधुरइमपलबसो हृत-वियपंत-चित्तव णमालर तियवच्छा) सब ऋतुओं 
के सुगन्धित फूलो से गू थी हुई,लम्बी, शोभायुकत खिलो हुई अनूठी वनमाला से जिनका 
वक्षस्थल सुशोभित होता है, (अट्ठसयविभत्तलक्खणपसत्थस्‌ दरविराइयंगम गा) सांग- 
लिक एवं सुन्दर आठ सौ विभिन्न लक्षणों से जिनके अंग और उपांग सुशोभित होते हैं, 
'मत्तगयर्वारेदललियविक्कसविलसियगती) जिनको यति अर्थात्‌ घाल मतवाले श्रंध्ठ 
गजेनड् को -सी ललित और बिलासयुक्त है, (कडिसुरगनीलपीलकोसिक्ण- 
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वाससा) जो कटिसृत्र-करधनो से युक्त हैं, नीले व पीले रेशमो-कौशेय वस्त्र पहने हुए 
हैं, (पवरदित्ततेया) उनके शरीर पर प्रखर तेज चमक रहा है, (सारयनवत्यथणितमहुर- 
रंसी रनिद्धघोसा) जिनकी आवाज शरत्काल के नये मेघ को गर्जना के समान 
सघुर, गभीर और स्निग्ध है, (नरसोहा) जो मनुष्यों में सिह के समान शूरवोर होते 
हैं, (सीहुविक्कमगई) सह के समान पराक्रण ओर चाल वाले हैं, ,अत्यमियपवर- 
राजसीहा) जिन्होंने बड़े-बड़े राजसिहों का जीवन अस्त--समाप्त कर दिया है, (सोमा) 
जो सौम्य-शान्त हैं, (बारवहपुण्णचंदा) जो द्वारावती--द्वारिका नगरो के पृण्णचनमा हैं, 
(पुन्बकयतवप्पभावा) जो अपने पूर्वजन्म में किये हुए तप के प्रभाव से युक्त होते 
हैं, (निविदृठ-सच्िियसुहा ) पूर्वजन्म के पुण्योदय से सचित इच्द्रियसुखो का जो उपभोग 
करते हैं, (अ्ेंगवाससयमाउबंतो) जो कई सो वर्ष को आयु वाले हैं, ऐसे (बलदेव- 
वासुदेवा) बलदेव-बलभद्ट और वासुदेव-नारायण श्रीकृष्ण (जणवयपहार्णाहि य॑ 
भज्जाहि) विविध जनपदो--देशो को प्रधान-श्र ष्ठ भार्याओ-पत्नियो के साथ, 
(लालियंता) भोगविलास करते हुए (अतुलसहफरिस-रसरूवर्गंधे) अनुपम--अद्वितोय 
शब्द, स्पर्श, रस, रूप और गन्ध स्वरूप इन्द्रियविषयों का (अणुभवेत्ता) अनुभव करके 
(ते वि) वे भी (कामाणं अवितित्ता) कामभोगो से अतृप्त हो कर ही, (मरणधम्म 
उबणसंति) कालधर्म को--पम्ृृत्यु को प्राप्त होते हैं । 

मूलार्थ--बलदेव और वासुदेव भी पुनः पुनः कामभोगो के सेवन से तृप्त 
न होकर मौत के मुह में चले गए तो साधारण मनुष्य का तो कहना ही क्या ? 
वे मनुष्यों में श्रेष्ठ पुरुष थे, वे महाबली और महापराक्रमी थे। सारग आदि 
बड़े-बड़े धनुषो को चढ़ाने वाले, महासाहस के समुद्र, झत्र ओ से अजेय एवं 
धनुर्धारियो में प्रधान थे । वे लिए हुए कार्यभार का निर्वाह करने में धोरी 
बेल के समान नरवृषभ बलराम (नौवां बलभद्र) और केशव-वासुदेव (नौवां 
नरायण) दोनों भाई थे, वे बड़े भारी परिवार के सहित थे । उन्ही मे वसुदेव 
ओर समुद्रविजयजी आदि दर दशाहँ--पूज्य पुरुष हुए है तथा प्रद्य मन, प्रति- 
व, शंब, अनिरुद्ध, निषय, ओल्मुक, सारण, गज, सुमुख और दुमु ख आदि 
यादवो की संतानो के रूप मे साढ़े तीन करोड़ कुमार हुए है। रानी रोहिणी 
के पुत्र बलराम थे ओर महारानी देवकी के पुत्र थे-श्रीकृष्ण वासुदेव । वे 
रोहिणीदेवी ओर देवकीदेवी के हृदय में उत्पन्न हुए आह्लाद की वृद्धि 
करने वाले थे । सोलह हजार मुकुटबद्ध राजा उनके मार्ग का अनुसरण 
करने वाले थे यानी उनकी आज्ञानुसार चलने वाले थे और सोलह हजार 
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सुन्दर युवतियों के वे हृदयवल्लभ थे । नाना प्रकार की मणियो, सोने, रत्न, 
मोती, मू गों तथा धन-धान्‍्यो के संचयरूप लक्ष्मी से जिनके खजाने भरे 
रहते थे । वे हजारो घोडो, हाथियो ओर रथो के स्वामी थे । वे हजारो सुन्दर 
गाँवों, नगरो, खानो, जंडो, कस्बो, मडबों, द्रोण-मुखां बंदरगाहो, पत्तनो- 
मंडियों, आश्रमो, सुरक्षित किलो (सवाहो से युक्त अद्ध भरतक्ष त्र के स्वामी 
थे, जिनमें लोग स्वस्थ, स्थिर, शान्त और प्रम्नुद्वित रहते थे, जहां विविध प्रकार 
के अनाज पैदा करने वाली उपजाऊ भूमि थी। वह बड़े-बडे सरोवरो, 
नदियों, छोटे-छोटे तालाबो, पर्वतो, बनो, दम्पत्तियों के क्रीडा करने के योग्य 
लताग्रहा से युक्त बगीचों, फुलवाडियो और उद्यानों से सुशोभित था। बह 
दक्षिण की ओर का अद्ध भरत वैताढूय पव॑त से विभक्त एवं लवणसमुद्र से 
घिरा हुआ तथा छही ऋतुओ के कार्यों से क्रमशः प्राप्त होने वाले अत्यन्त सुख 
से युक्त था । वे घ॑यंवान और कीर्तिमान पुरुष थे । उनमें प्रवाहरूप से निरन्तर 
बल पाया जाता था। वे अत्यन्त बलवान थे । दूसरों के बलो से वे कभी मात 
नही खाते थे । वे अपराजित माने जाने वाले श्र ओ का भी मानमर्दन करने 
वाले और हजारों शत्रुओं का अभिमान चूर-चूर करने वाले थे। वे दयालु, 
मात्सर्य-रहित यानी परगरणग्राही, चंचलता से रहित, अकारण क्रोध न करने 
वाले, परिमित और मृदुभाषी तथा मुस्कान के साथ गंभीर और मधुर वचन 
बोलने वाले थे। वे पास आए हुए व्यक्ति के प्रति बत्सल थे तथा शरणागत 
को शरण देने वाले थे। सामुद्रिक शास्त्र मे बताये हुए शरीर के उत्तमोत्तम 
लक्षणो (चिह्नो) और तिल, मस्से आदि व्यञ्जनों के गुणों से युक्त थे। 
उनके घरीर के समस्त अग और उपाग मान एवं उन्मान प्रमाण से परिपूर्ण 
थे। उनकी आकृति चन्द्रमा के समान सौम्य थी, उनका दर्शन बड़ा 
ही मनोरम और सुहावना लगता था । वे अपराध को नहीं सह सकते थे अथवा 
कार्य मे आलस्य नही करते थे। वे अपनी प्रचंड या प्रकाड़ दण्डशबित का 
प्रसार प्रचार करने में बडे गंभीर दिखाई देते थे। बलदेव की ध्वजा ताड़वृक्ष 
के चिह्न से तथा कृष्ण की ऊंची फहराती हुई ध्वजा गरुड के चिह्न से 
अकित थी । उन्होने गर्जते हुए बलझ्ाली अत्यन्त घमंडी मौष्टिक और 
चाणर नामक मलल्‍लो को खत्म कर दिया था । रिष्ट नामक दुष्ट बेल का भी 
सहार कर दिया था । वे सिंह के मुह में हाथ डाल कर उसे चीर डालते थे । 
उन्होने गर्वोदत भयकर कालीयनाग के अभिमान को नष्ट कर दियाथा 
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और विक्रिया से वृक्षरूपधारी यमलाजुन को खंडित कर दिया था। 
वे कंसपक्ष की महाशकुनी और पूतना नाम की दो विद्याधरियों के शन्न्‌ थे, 
उन्होंने कंस का सुकुट मोडा था, यानी मुकुट पकड कर उसको नोचे पटका 
और दे मारा था | उन्हाने जरासंध के मान का मर्दन किया था यानी उसे 
भी यभलोक पठा दिया था । वे ऐसे छन्रो से सुशोभित रहते थे, जो गंघन, 
समान तथा ऊँची को गई सलाइयो ताडियो से बनाएगए थे और चन्द्रमडल 
के समान प्रभा वाले थे, वे सूयंकिरण के प्रभामडल की तरह अपन चारो ओर 
तेज को फेकते थे । विशाल होने के कारण अनेक दण्डो के द्वारा धारण किए 
हुए थे । इसी तरह अत्यन्त श्रेष्ठ पहाडो की गुफाआ में घूमने वाली नीरोग 
चमरी गायो की पूछ के पिछले) हिस्से मे उत्पन्न हुए, निर्मेल श्वतकमल, 
उज्ज्वल रजतगिरि के शिखर एवं निर्मल चन्द्रमा की किरणों के समान 
इवेत, चॉदी के समान स्वच्छ तथा हवाओं से ताडित, चचलतापूर्वक 
हिलते और लीलापूर्वक नाचते हुए एवं थिरकती हुई लहरा के 
विस्तार से युक्त सुन्दर क्षीरसमुद्र के जलप्रवाह के समान चपल, मान- 
सरोवर के विस्तार में परिचित आवास वाली और इवेत रूप वालो, स्व्ण- 
गिरि पर बैठी हुई तथा ऊपर-नीचे गमन करने में दूसरो चचल वस्तुओं को 
मात करने ज॑से शीघ्र वेग वालो हंसनियों के समान र्वेत चवर। से व युक्त 
थे। उन चवरो के डंडे (मूठे) नाना प्रकार की चन्द्रकात आंद मणियो स 
जटित होते है, कई लालरग के तपे हुए महाम्ल्यवान्‌ सोने के बने हुए तथा 
कई पीले सोने के होते है । वे (चबर) सौदयय॑ से परिपूर्ण अर राजलक्ष्मा के 
अभ्युदय को प्रगट करते है, वे अच्छे शहरो मे (कुशल कारीगरो द्वारा) बनाए 
जाते है। समृद्धिशाली राजवंशो मे उन (चंबरो/ का उपयोग किया जाता है । 
काला अगर, उत्तम चीड़ की लकड़ी और तुरुक्क नामक सुगन्धित द्रव्य की 
धूप देने के कारण उठी हुई सुवास से उन चंवरा में स्पष्ट और मनोहर सुगन्ध 
प्रगट होती है । इस प्रकार के चंवर उनके दोना बगला (पादवों) में ढुलाए 
जाने से उनकी सुखद व शीतल हवा उनके अंग-अग को स्पर्श करतो है। वे 
अजेय होते है, उनके रथ भी अपराजित होते है, उनके हाथ मे मुसल और 
बाण होते है। वे पांचजस्य शख, सुदर्शन चक्र, कौमोदकी गदा, शक्ति--त्रिश्युल 
विशेष एवं नन्दक नामक तलवार को धारण करते हे, वे अत्यन्त उच्ज्वल 
ओर भलीभांति बनाए हुए सुन्दर कोस्तुभमण और मुकुट को धारण करते 
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हैं । कु डल उनके मुख को प्रकाशित करते हैं। उनके नेत्र श्वेतकमल के 
समान विकसित होते हैं। उनके कंठ ओर वक्षस्थल पर श्रीवत्स नामक उत्तम 
चिह्न होता है। वे महायशस्वी होते हैं। सभी ऋतुओं के सुगन्धित पुष्पों से 
रचित लम्बी देदीप्यमान एवं विकसित अनूठी वनमाला उनके वक्षस्थल पर 
सुशोभित होती है। मांगलिक और सुन्दर विभिन्न ५०० लक्षणों से उनके 
अंगोपांग शोभा पाते हैं । मतवाले श्रेष्ठ हाथियों की तरह उनकी गति-चाल 
बडी हो ललित (सुन्दर) और विलसित होती है। उनकी कमर में कटियृत्र (कर- 
धनी) होता है, ओर वे नीले तथा पीले रेशमी वस्त्र पहनते हैं। वे प्रखर तेज 
से देदीप्यमान होते हैं। उनकी आवाज शरत्‌काल के नए मेघ की गजंना के 
समान गंभीर, मछुर और स्निग्ध होती है। वे मनृष्यों में सिह के समान 
पराक्रमी होते हैं। उनकी सिंह के समान पराक्रम व गति होती है, सिंह के 
समान बड़ -बड़ पराक्रमी राजाओं के जीवन को उन्होने अस्त कर दिया है । 
वे सोम्य होते है। द्वारावती--द्वारिका नगरी के निवासियों के लिए वे पूर्णचंद्रमा 
के समान होते हैं। उनमें पूव॑जन्म में किए हुए तप का प्रभाव होता है। थे 
पू्वंकालकृत पुष्यो के उदय से संचित इन्द्रिय-सुख थाले होते हैं। वे कई सो 
वर्ष की आयु वाले होते हैं । वे प्रधान देशो की श्रेष्ठ पत्नियों के साथ ऐश- 
आराम करते है और एक से एक बढ़कर इन्द्रियजन्य स्पशं, रस, रूप और 
गन्ध-स्वरूप विषयों का उपभोग करते हैं। परन्तु अन्त में,वे भी उन कामभोगो 
से तृप्त न हो कर एक दिन मृत्यु की गोद में चले जाते हैं। 
व्याख्या 

पूर्व सूत्रपाठ मे चक्रवतियों के वैभव, सुख के साधन और अन्त में काम- 
भोगों से अतुप्ति की हालत मे ही उनकी मृत्यु आदि का शास्त्रकार ने स्पष्ट 
वर्णन किया है। अब उससे आगे बलदेवों और वासुदेवो की ऋद्धि, समृद्धि, ठाठबाठ 
और भोगविलासों का वर्णन करते हुए बताया है कि वे भी इन कामभोगों से अतृप्त 
हो कर ही इस संसार से एक दिन बिदा हो जाते हैं। वर्णव काफी स्पष्ट है। 
पदार्थान्‍वय और मूलार्थ मे हम इन सबका अर्थ स्पष्ट कर आए हैं; फिर भी कुछ 
पदों पर विश्लेषण करना आवश्यक है । 

'मुज्ञो भुज्जो अलदेब-बासुदेवा य'--यहां 'भुज्जो भुज्जो' (भूयों भूयः) शब्द 
'तथा' अर्थ में प्रयुक्त किया गया है। जैसे चक्रवर्ती कामभोगों से संतुष्द मे हुए 

र४ं 
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और एक दिन कालकवलित हो गए, वैसे ही बलदेव और वासुदेव भी कामभोगों से 
तृप्त न हो कर एक दिन इस ससार से चल देते है'---ऐसा पूर्वापर सम्बध यहाँ समझ 
लेना चाहिए । यद्यपि इस सूत्रपाठ मे सामान्यरूप से नौ बलभद्रों और नौ नारायणो 
के विषय में निरूपण किया गया है, तथापि कही-कही कुछ विशेषण खासतौर से 
बलदेव (बलराम) और वासुदेव (श्रीकृष्ण) को लक्ष्य मे रख कर प्रयुक्त किये 
गये हैं । 


सामान्य बलदेव ओर वासुदेव के लिए प्रयुक्त विशेषण--“पवरपुरिसा 
महाबलपरकक्‍्कमा महाधणुवियट्टका महासत्तसागरा ढुद्धरा धणुद्धरा नरवसभा' यहाँ 
तक जितने भी पद हैं, वे जितने भी बलभद्र और नारायण हुए है, उन सबके लिए 
प्रयुक्त हुए हैं । इन सबका अर्थ तो स्पष्ट है ही। सक्षेप मे कहा जा सकता है, कि 
वे ससार के अद्वितीय शक्तिमानू, साहसी और अजेय योद्धा एव बेजोड़ धनुर्धारी होते 
हैं, इसलिए सर्वोत्तम पुरुष कहलाते हैं। 'रामकेसवा भायरो' - इसके बाद इन दो पदों 
से आगे की पक्तिया खासतौर से बलराम बलदेव) ओर केशव (वासुदेव श्रीकृष्ण) 
के लिए प्रयुक्त की गई हैं। यानी रामकेसवा' पद से ले कर ४” 'हिययदइया' 
तक एवं ओर आगे 'तालद्धउव्विद्धनरलकेऊ' से ले कर 'जरासिध-माणमह॒णा' तक एव 
और आगे “हलमुसलकणकपाणी, संखचक्‍्क-गयसस्तिणदगधरा पथरुज्जलसुकतविमल- 
कोथूसतिरीडधारी' आदि पद विशेषरूप से बलराम और श्रीकृष्ण इन दोनो के 
लिए ही प्रयुक्त हैं। बाकी के सारे पद सामान्यत बलदेव और वासुदेव के लिए प्रयुक्त 
किए गये हैं । 

नो बलभद्र और नौ नारायण ६३ श्लाध्य-प्रशसनीय पुरुषो मे से है। इन 
बलभद्रों और ६ नारायणो मे से बलराम और श्रीकृष्ण ये दोनो भाई प्रधान थे । जैन 
इतिहास के अनुसार ये इस अवसर्पिणी काल के नौवे बलदेव (बलभद्र ) और नारायण 
(वासुदेव) थे । ये दोनो जगत्‌ मे अतिविख्यात हुए । इन्होने ससार में कई अद्भुत,अपूर्व 
और असाधारण पराक्रम के कार्य किए । वे सिर्फ दो ही पराक्रमी नही थे,अपितु उनका 
सारा परिवार--५६ कोटि यादव सहित अतुलबलधारी और पराक्रमी था। वसुदेव,समुद्र- 
विजय आदि दस पृज्य पुरुष इस वश के मुखिया थे। ये दोनो अपने अद्भुत जौहरो 
से उन सबके हृदय को प्रफुल्लित करने वाले थे। यादवजाति के प्रद्यूम्न आदि साढ़े 
तीन करोड स्फूर्तिमान कुमार थे, उन्हें भी ये दोनो अत्यन्त प्रिय और उनके हृदय 
के श्रद्ध य थे। बलरामजी की माता का नाम महारानी रोहिणी देवी था और श्रीकृष्ण 
की माता का नाम महारानी देवकी देवी था । इन दोनों के हृदयो को ये दोनो आनन्दित 
करने वाले थे । ये भरतक्षेत्र के आधे भाग के स्वामी थे । इसलिए अर्धभरत के भिन्न 
भिन्न राज्यों के स्वाभी १६ हजार मुकूटबद्ध राजा उनकी आज्ञा को शिरोधाये करते 
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थे। प्रत्येक वासुदेव के १६ हजार विभिन्न देशों की अद्वितीय सुन्दरी हृदय- 
वल्लभा पत्नियाँ होती हैं । गृहस्थ का सुख धन के बिना नहीं टिकता,इसलिए शास्त्रकार 
ने उनके वैभव की चर्चा की है कि उनके खजानो में ताना प्रकार की चन्द्रकान्त आदि 
मणियाँ और कर्कंतन आदि रत्न तथा सुवर्ण आदि द्रव्य भरे रहते थे । 

धन की रक्षा सैनिकशक्ति के बिना नहीं होती। इसलिए शास्त्रकार ने 
कहा---“हयगयरहसहस्ससाभी “वे हजारो घोडो, हाथियो और रथों के स्वामी थे । 
राजाओं की महत्ता राज्य से होती है, इसीलिये बताया है--गामागरनगर 
खेड़कव्यड ' इत्यादि। यानी गाँव, नगर, खाने,खेड़े, कस्बे आदि हजारो जनपदो 
से उनका राज्य सुशोभित था | उनके राज्य की सीमा उत्तर में वैताढद्यगिरि तक 
थी, शेष तीनो ओर वह लवणसमुद्र से घिरी हुई थी | भरतक्षेत्र के ठीक मध्यभाग सें 
वेताद्यगिरि है, जिसे रजताचल भी कहते है। वँताढ्यप्वत ही भरतक्षत्र को दो 
खण्डो से विभक्त करता है-उत्तरभारत और दक्षिणभारत । बलदेव और 
वासुदेव दक्षिण भरताद्ध के स्वामी थे । 

बलदेव-बासुदेव के असाधारण गुण यद्यपि बलदेव और वासुदेव दोनों के 
पास पूर्वजन्मकृत तप और साधना के प्रभाव से सुखभोग के साधनों की कमी 
नही रहती, उनके सामने अभाव कभी मुह बाए नहीं खडा रहता। कोई भी 
सासारिक भौतिक वस्तु ऐसी नही है, जो उन्हें उपलब्ध न हो सकती हो, तथापि 
उनमे कुछ असाधारण गुण होते हैं, जिसके कारण वे उन भोगों के बीच रहते 
हुए भी कई सौ वर्ष की इतनी लबी आयु तक अपनी जीवनयात्रा मनुष्यलोक 
में यापनकर लेते हैं। नही तो, साधारण गुणहीन मानव भोगो का कीडा बन कर कभी 
का समाप्त हो गया होता । इसी बात को दृष्टिगत रख कर शास्त्रकार उनमे पाये 
जाने वाले असाधारण भुणों का निरूपण करते हैं, जिनसे कि दुनिया उन्हें श्रंष्ठ मानव 


के रूप मे पहिचानती है और युगो-युगो तक वे मानव के मन-मस्तिष्क पर चढ़ कर 
अमर हो जाते हैं--- 


(१) घैये और कोति के धनी--मनुष्य को हर कार्य मे सफलता और आत्म- 
विश्वास पैदा कराने वाला गुण धैयें है। धीर वही कहलाता है--जिसका मन अनेक 
झझा वातो ओर क्षोभ पैदा करने के निमित्तो के आ पड़ने पर भी क्षूब्ध न हो। 
कहा भी है-- 

“विकारहेतो सति विक्रियन्से येषां न चेतांस त एव धीरा: ।' 

“विकार का कारण उपस्थित होने पर भी जिनके चित्त विकृृत नहीं होते, वे 
ही धीर पुरुष होते हैं।' वास्तव में हर परिस्थिति मे, हर हालत में जो मनुष्य समत्व--- 
सतुलन की पगडडी पर स्थिर रह सकता हो, वही धैर्यवान कहलाता है । बलदेव और 
वासुदेव दोनों के जीवन में ऐसे अनेक अंधड़ आए ; लेकिन ये अपने पथ से विचलित 
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ने हुए । जैन ओर वैदिक धर्म शास्त्रों में इनके जीवन से सम्बन्धित धैयें के अनेक ज्वलन्त 
उदाहरण उल्लिखित हैं। जहाँ मामूली व्यक्ति घबरा कर, हार कर बैठ जाता है, 
बहाँ ये अपनी धीरता के कारण अपने पथ पर अडिग रहे हैं । 

जो धीरतापूर्वक बड़े-बड़े असाधारण कार्य सफल कर दिखाता है, दुनिया उसी 
का लोहा मानती है और उसी की कीतिपताका दिगृदिगन्त में फहराती है। यही 
कारण है कि हजारो वर्ष व्यतीत हो जाने पर आज भी उनके जीवन की अमरगाथाए 
आम जनता की जबान पर हैं, उनको लोग कर्मयोगी के रूप मे श्रद्धा से मानते हैं, 
उनके पदचिक्धलो पर चलते हैं । 

(२) समस्तभौतिक शक्तियों के स्वामी--संसार का यह नियम है, कि शक्ति- 
समान ही संसार मे असाधारण कार्य करके दिखा सकता है, राज्यसचालन कर सकता है, 
न्याय का प्रवर्तन कर सकता है तथा बड़े से बडा त्याग भी कर सकता है। शक्तिहोन 
मानव तो प्राप्त राज्य को भी खो देता है, नन्‍्याय-अन्याय का विचार नहीं करता 
और न ही कोई विशिष्ट कार्य कर सकता है। इसलिए शास्त्रकार कहते हैं--- 
ओहूबला, अइबला, अनिहया । यानी वे प्रवाहरूप से अखड बल के धनी थे, अति बली 
थे, दूसरो के बल को भी मात कर देते थे, और किसी से मार नही खाते थे। 
अर्थात्‌ वे तीनो शक्तियो से सम्पन्त थे-प्रभुत्वशक्ति, मत्रशक्ति और उत्साहशक्ति । 
इसके अलावा शारीरिक शक्ति और मनोबल की भी उनमे कमी न थी। इसीलिए 
तो शास्त्रकार स्वयं उल्लेख करते हैं--उन्होने दुर्दान्त अहंकारी और बलवान 
मौष्टिक और चाणूर पहलवानो को पछाड दिया था, रिष्ट नामक बेल को 
मार डाला था, कालीयनाग--सपें के दपे का मर्देन कर दिया था, वृक्ष 
का रूप धारण करके आए हुए यमलाजुन का सफाया कर दिया था, कस की भेजी 
हुईं महाशकुनि और पूतना विद्याधरियो का भी काम तमाम कर दिया था, कस 
को सिंहासन से नीचे पटक कर परलोक पठा दिया था, जरासघ्त के मान को 
खड़ित कर दिया था, त्रिपृष्ठ नाम के भव में विषमगिरि गुफानिवासी उपद्रवी 
केसरी सिंह के दोनों होठ पकड कर उसका मुह चीर डाला था अथवा केशी 
तामक अतिदुष्ट धोड़े को उसके मुह में हाथ डाल कर श्रीक्ृष्णजी ने चीर 
दिया था। 

दे अपराजित माने जाने वाले शत्रुओं का भी मर्देन कर देते थे तथा हजारों 
रिपुओं का भमंड चूरचूर कर देते थे। वे दोनों महाबली, महापराक्रमी, शत्र्‌ ओ से 
अजेय, प्रधान धनुर्धारी थे । वे राजाओं मे सिंह के समान थे, सिंह के समान पराक्रम 
ओर जाल वाले थे, तथा उन्होंने बडे-बढ़े राजाओं को परास्त कर दिया था । 

(३। महासस्य के सागर-- साहसी व्यक्ति हार को झटपंट जीत सें बदल 
देता है। बड़े-बड़े साम्राज्यों का निर्माण, समाजोी की रचना और असंख्य व्यक्तियों 
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पर आधिपत्त्य साहस के बिना नहीं हो सकता । इन दोनों महापुरुषों में मस।घारण 
साहस था ; तभी तो ब्रजभूमि मे जमे-जमाएं साम्राज्य को एक दिन छोड़ कर ठेढ़ 
सुदूर समुद्र तट पर द्वारिका मे उन्होने अपने साम्राज्य की नीच डाली । साहस और 
अध्यवसाय ने उनके जीवन को चमका दिया। अन्यथा, केवल ग्वालो के साथ भोकुल 
में रह कर वे कभी इतना विराट कार्य नहीं कर सकते थे । 

(४) दथावान--दया के बिना दूसरो की सहानुभूति और आशीर्वाद मनुष्य 
नहीं पा सकता और बिना सहानुभूति और आशीर्वाद के मनुष्य अपने जीवन का 
सर्वांगीण विकास नहीं कर सकता । श्रीकृष्ण ने अपने जीवन में जराजजर उपेक्षित 
वृद्ध की ईट उठाने जैसी सहायता करने के अनेक कार्य किये हैं । वे जहां भी निर्बेल को 
सबल द्वारा सताता देखते , वही अड जाते और उसे न्याय दिलाते । इसलिए दया 
का गुण बहुत आवश्यक है । 

(५) अमात्सयं--किसी के भी विशिष्ट गुण, कार्य या पराक्रम को देख कर 
उनके मन में मत्सर, डाह, ईर्ष्या या तेजोद्देधघ नही पैदा होता था। वे दूसरे के गुण 
आदि को देख कर प्रसन्न होते थे, गुणग्राही होते थे । 

(६) अचंचलता--चचलता छिछोरपन का चिह्न होता है । जो व्यक्ति महान्‌ 
होता है, उसमे गभीरता होती है, चचलता नही। बात-बात में तुनुकमिजाजी, 
चचलता था चपलता जीवन के कई कार्यों को बिगाड़ देती है। इसीलिए बलदेव- 
वासुदेव मे इस गुण का होना आवश्यक है । 

(७) अचंडा-- बात-बात मे क्रोध करना उच्छु खलता की निशानी है। महांन्‌ 
व्यक्ति सहसा कुपित नहीं होते । वे गंभीरता से हर बात को सोचते हैं, सहसा 
निर्णय नहीं देते और न सहसा गर्म हो कर उबल पड़ते हैं। इसलिए उनमें बिना 
कारण कभी क्रोध पैदा नही होता । शिशुपाल के द्वारा अनेक गलतियाँ की जाने पर भी 
श्रीकृष्णजी ने उन्हें काफी देर तक क्षमा किया ; वे शीघ्ष कुपित नही हुए । 

(८) हित-लित-सधुरभाषो--वाणी मनुष्य के जीवन की क्षुद्रता और महानता 
का परिचय करा देती है। बलदेव-वासुदेव की वाणी नपीतुली, मधुर और हितकर 
होती है। वे बिना कारण कभी किसी पर प्रकोप नहीं करते । दुर्योधन के द्वारा 
किये गए दुर्व्यवहार के समय भी वे शान्तिदृत बन कर उसकी राजसभा में गए थे । 
अपमान किये जाने पर भी उन्होंने शान्त संयत शब्दों में ही उत्तर दिया। 
मुसकरा कर कड़वी बात का जवाब मीठे शब्दों में देने की क्षमता इन उत्तम पुरुषों 
में होती है । 

(६) बात्सल्य--वात्सल्य का गुण ऐसा है, जो पराये से पराये व्यक्ति 
को भी सदा के लिए अपना बना लेता है। वात्सल्य बरसाने वाले व्यक्ति के सभी 
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आत्मीय हो जाते हैं, अपनी दृष्टि मे उसे कोई पराया लगता ही नही । श्रोकृष्णजी 
में बचपन से ही माता यशोदा से प्राप्त वात्सल्य का ग्रुण सस्काररूप से उतर आया 
था। वे पिछडी जातियों, दुबंलो, गाँवो, ग्रायो तथा नारीजाति के प्रति हमेशा 
वात्सल्य बहाते रहे । 

(१०) शरध्य---शरण मे आये हुए को शरण दे देना भी महान्‌ उदारता 
और त्याग का काम है। स्वार्थी और अनुदार मनुष्य सहसा ऐसा नहीं कर सकता । 
वह किसी भी शरणागत को उससे अपना स्वार्थ सिद्ध न होता देख ठुकरा देता है। 
श्री कृष्णजी तो इस विषय में उदार और शरणागतवत्सल थे । 

(११) अमर्थणश--अपराध या गलती को नजरअदाज कर देना दुर्बल और 
स्वय दुगुणी व्यक्ति का काम होता है। जो व्यक्ति स्वयं सदगुणी और सिद्धान्तो पर 
हढ होगा ; वह अपने या दूसरे के अपराधों की कभी उपेक्षा नही करेगा । यही बात 
श्रीकृष्ण में थी। अथवा प्राकृत 'अमरिसण' का सस्क्ृत रूप 'अमसृण” भी हो सकता है। 
जिसका अर्थ होता है, महत्त्वपूर्ण कार्यों मे आलस्य न करना । किसी कार्य को दुलंक्ष्य 
करके समय से आगे ठेल देने पर वह कार्य वर्षों तक पूरा नही हो पाता । दीर्घसूत्रता या 
कार्य मे ढिलाई ही जीवन को महान्‌ बनने मे विध्न बनती है। श्रीकृष्णजी के जीवन 
में कर्मयोग और पुरुषार्थ तो कूट-कूट कर भरा था। 

(११) दष्ड देने सें गंभीर--किसी को बिना बिचारे झटपट मनचाहा दण्ड दे 
डालना अन्याय है। कमजोर होने के कारण चाहे कोई व्यक्ति शक्ति के आगे झुक जाय 
और चुपचाप उस अन्याय को पी ले , लेकिन अन्तत उसका मन विद्रोह कर बैठता है, 
उसके हृदय मे प्रतिक्रिया अवश्य पैदा होती है। इसलिए महान्‌ व्यक्ति किसी को दण्ड 
देते समय पूरा न्याय तौल कर ही निर्णय करते है। श्रीकृष्ण मे यह गुण अधिक 
विकसित था । 

(१३) सौम्य आकृति, सधुर सनोरस दर्शन और गंभीर हृदय--ये तीनो गुण 
मनुष्य के उन्नत व्यक्तित्व के परिचायक होते है। जो व्यक्ति छिछला, उच्छुखल, 
ऋरोधी या वाचाल होगा, उसमे ये गुण प्राय नही होते | कहावत है--- 

'बक्त्र बक्ति हि सानसम्‌' यानी मुख हमेशा मन के भावों को प्रगट कर देता है। 
श्री कृष्णजी में ये गुण सदा रहे हैं। इसीलिए वे अपने मधुर व्यक्तित्व से लाखो 
लोगों को आकर्षित कर सके। “आकृतिगुं णान्‌ कथयति” इस न्याय से आकृति 
से गुणो का पता लग जाता है। 

(१४) चमकता हुआ उत्तम तेजस्वी जीवन--यह महान्‌ जीवन की निशानी 
है। जिसके जीवन में कोई दम नहीं होता, जो बातबात में अपने वचन से हट जाता 
है, सिद्धास्तो को ताक मे रख कर समझौता करने लग जाता है, ब्रत-नियमों पर 
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अटल नही रहता, उसका जीवन तेजस्वी नही होता, अपितु बहू मायूस, उदास, निराश 
और सत्त्वहीन जीवन होता है | श्रोकृष्ण का जीवन चमकता हुआ जीवन था । 


(१५) मबुर, गंभीर और स्निग्ध आवाज--यह विशेषता भी उत्तम व्यक्तित्व 
की चिह्न है, जो श्रीकृष्णजी के जीवन मे थी । 


(१६) सुभ्वर मस्त चाल--मनुष्य की चालढाल को देख कर उसके आचरण 
या चरित्र का बहुत-सा पता लग जाता है । श्रीकृष्ण की हाथी जैसी मस्त, ललित 
और मन्थर चाल उनके जीवन मे एकाग्रता और व्यवस्थितता को सूचित करती थी । 

(१७-१८) लक्षणों और ब्यंजनों से युक्त तथा भानोन्‍्मानपूर्वक सर्वाग-सुस्दर 
शरोर--शरीर भी मनुष्य के जीवन का प्रतिबिम्ब है। शरीर पर स्थित लक्षण 
और व्यजन (तिल, मष आदि) तथा शरीर का सुन्दर गठन और अगो की परिपूर्णता 
आदि भी उसे पहिचानने के लिए बहुत बडे निमित्त हैं। जैसे घुटने तक की लम्बी 
भुजाएँ, चौडी छाती, विशाल भाल, विशाल नेत्र, चौड़े कधे, उन्नत ललाट आदि 
शुभ लक्षण कहलाते हैं, इसी प्रकार शरीर पर होने वाले तिल, मष, रेखाएं, लहसुन 
आदि व्यजन कहलाते है। श्रीकृष्णजी मे यह गुण सविशेष थे । 

ये और इस प्रकार के कुछ अन्य खास गुण बलदेव और वासुदेव मे होते थे, 
जिनका शास्त्रकार ने मूल मे उल्लेख किया है । तभी तो वे भोगों के बीच रहते हुए भी 
अपने जीवन को दीर्घायु और गुणसम्पन्न रख सके । अन्यथा, वे इस ससार से कभी 
के मिट गये होते , सुरा, सुन्दरी आदि के चक्कर में पडने वाले कई निरकुश राजाओं 
की तरह वे भी बर्बाद हो गए होते । 

इनके विशेष चिक्ू--पांच जन्य शख, सुदर्शन चक्र, कौमोदकी गदा, नन्‍्दक 
तलवार और सारग धनुष इनके अतीव विशिष्ट शक्तिसम्पन्न होते हैं। प्राचीन- 
काल में राजा लोग ध्वजा पर अपना खास चिह्न अकित करते थे । बलदेव की ध्वजा 
पर ताड के वृक्ष का तथा श्रीकृष्णजी की ध्वजा पर गरुड़ का चिह्न अंकित 
था । उनका वक्षस्थल श्रीवत्स लाउऊन और एकावली हार से सुशोभित रहता था। 
वे गले मे वनमाला डाले रहते थे । 

इनके विशिष्ट राजचिह्न होते है--छत्र और चवर ! इन दोनो का शास्त्रकार 
ने विशद निरूपण किया है, उन पक्तियों का अर्थ मूलार्थ में स्पष्ट कर दिया गया है । 

निष्क घं---इस प्रकार बलदेव-वासुदेव के वैभवो, गुणों, शक्ति और भोगों के 
साधनों के विस्तृत निरूपण का निचोड यही है कि इतने सुखसाधन व भोग मिल जाने 
पर भी जब बलदेव और वासुदेव जैसे उच्च व्यक्ति अब्नह्मचयं के मार्ग मे फिसल गए 
” लो फिर सामान्य मानव की तो बिसात ही क्‍या है? 
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माॉंडलिक राजाओं एजं उत्तरकुर-देवकुरु के मनुष्यों को विभूति 
अब शास्त्रकार मांडलिक नरेन्‍्द्रों और उत्तरकुरु-देवकुरुक्षेत्र के भोगसम्पन्न 
मनुष्यों के, ऐश्वरयें, वैभव ओर कामभोगों के साधनों का निरूपण करते हुए, अन्त में 
उनकी भी अतृप्ति का प्रतिपादन करते हैं--- 
मूलपाठ 
भुज्जो मंडलियनरवरेंदा, सबला, सश्रंतेठरा, सपरिसा, 
सपुरोहिया5$5मच्च-दण्डनायक - सेणावति-मंतनी तिकुसला, नाणा- 
मणिरयणविपुलधणधण्णसंचयनिही समिद्धकोसा, रज्जसिरि विपुल- 
मणुभवित्ता, विक्कोसंता, बलेण मत्ता, तेवि उवणमंति मरणधम्मं 
अवितित्ता कामाणं । 
भुज्जो उत्तरकुरु-देवकुरुवणविवरपादचारिणों नरगणा भोगु- 
त्तमा, भोगलक्खणघरा, भोगसस्सिरिया, पसत्थसोमपडिपुण्ण- 
रूवदरिसणिज्जा, सुजातसब्वंगसु दरंगा, रत्तुप्पलपत्तकंतकरचरण- 
कोमलतला, सुपट्टियकुम्मचारुचलणा,' अणुपुव्वसुसंहयंगुलीया, 
उन्नयतणुतंबनिद्धनखा, संठितसुसिलिट्ठगूढगोंफा, एणीकुरुविदवत्त- 
वट्टाणुपुव्विजंघा, समुग्गनिसग्गगूढजाणू, वरवारणमत्ततुल्लविक्कम - 
विलसिय (विलासित)गती, वरतुरगसुजायगुज्ञदेसा, आइन्नहयव्व 
निरुवलेवा, पमुहयवरतुरगसीह - अतिरेगवट्टियकडी, गंगावत्त- 
दाहिणावत्ततरंगरभंगुररविकिरणबोहियविकोसायंत - पम्हगंभी र- 
विगडनाभी, संहितसोणंदमुसल-दप्पणनिगरियवरकणगच्छरुसरिस- 
वरवइरवलियमज्झा, उज्जुगसमसहिय-जज्चतणुकसिणणिद्धआदेज्ज- 
लडहसूमालमउयरोमराई,झसविहगसुजातपीणकृच्छी ,झसो दरा,पम्ह- 
विगडनाभी (भा),संनतपासा' , संगयपासा,सु दरपासा, सुजातपासा, 
मितमाइयपीणरइयपासा , अकरंडुयकणगरुयग निम्मलसु जायनिरुवहय- 





१ “अणुपुव्विसुजायपीवरंगुलिका' पाठ भी मिलती है। 
२ 'संततपासा' पाठ भी कही कहीं मिलता है । “संपादक 
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देहधारी,कणग सिलातलपसत्थसमतलउबइ्यविच्छिस्तपिहुलवच्छा, 
जुयसंनिभपी णरइयपीवर- पउद्दुसंठियसुसिलिट्गुविसिट्टु लट्ुसुनिचित- 
घणथिरसुबद्धसंधी, पुरवरवरफलिहवट्टियभुया, भुयईसरविपुल- 
भोगआयाण-फलिउज्छूढदीहबाहू, रत्ततलोवइयमउयमंसलसुजाय- 
लक्खणपसत्थ - अच्छिद्दजालपाणी, पीवरसुजायकोमलवरंगुली, 
तंबतलिणसइरुइलनिद्धनखा, निद्धपाणिलेहा, चंदपाणिलेहा, 
सूरपाणिनेहा, संखपाणिलेहा, चक्‍कपाणिलेहा, दिसासोवत्थिय- 
पाणिलेहा, रविससिसंखवरचक्कदिसासोवत्यियविभत्तसुविरइय- 
पाणिलेहा, वरमहिस-वराह - सीह-सद्दूल-रिसह-नागवरपडिपुन्न- 
विउलखंधा, चररंगुलसुप्पमाणकंबुवरसरिसग्गीवा, अवट्टिय- 
सुविभत्तचित्तमंसूु, उबचियमंसलपसत्थसद्दूलविपुलहणुया, ओय- 
वियसिलप्पवालबिबफलसंनिभाधरोट्टा, . पंडुरससिसकल-विमल- 
संख-गोखी र-फेण-कु द-दग रय-मुणा लिया-धवलदंतसेढी, अखंडदंता, 
अप्फुडियदंता, अविरलदंता, सुणिद्धदंता, सुजायदंता, एकदंत- 
सेढिव्व अणेगदंता, हुयवयनिद्धंतधोयतत्ततवणिज्ज रत्ततल- 
तालुजीहा, गरुलायतउज्जुतु गनासा, अवदालियपोंडरियनयणा, 
कोका सियधवलपत्तलच्छा, आणामियचाबरुइल-किण्हब्भ राजि- 
संठियसंगयाययसुजायभुमगा, अल्लीणपमाणजुत्तसवणा, सुसवणा, 
पीणमंसलकवोलदेसभागा, अचिरूुग्गयबालचंदसंठियमहा निलाडा, 
उड़्वति(रिव)-पडिपुन्नसोमवयणा, छत्तागारुत्तमगदेसा, घणनि- 
चियसुबद्धलक्खणुन्नयकूडागा रनिभपिंडियग्गसिरा, हुयवहनिद्धंत- 
धोयतत्ततवणिज्जरत्तकेसंतकेसभ, मी, सामलीपोंड्घणनिचिय- 
छोडियमि उविसय (त)पसत्थसुहुमलक्खणसुगंधिसु दर भू यमोयग - - 
भिगनो लकज्जल- पहट्टु - भमरगणनिद्धनिगुरु बनिचिय-कु चिय- 
पयाहिणावत्तमुद्धसि रया, सुजातसुविभत्तसंगयंगा, लक्खणवंजण- 
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गुणोबवेया, पसत्थबत्तोीसलक्खणधरा, हंसस्सरा, कु चस्सरा, 
दुदुभिस्सरा, सीहस्सरा, (उज्ज)ओघसरा, मेघसरा, सुस्सरा, 
सुस्सरनिग्धोसा,वज्जरिसहनारायसंघयणा,समचउरंससंठाणसठिया, 
छाया उज्जोवियंगमंगा, पसत्थच्छवी, निरातंका, कंकग्गहणी, 
कवोतपरिणामा, सउ(गु)णि पोसपिट्ठ तरोरुपरिणया, पउमुप्पल- 
सरिसगंधुस्साससुरभिवयणा अणुलोमवाउवेगा, अवदायनिद्ध- 
काला, विग्गहियउन्नयकुच्छी, अमयरसफलाहारा, तिगाउयसमू- 
सिया, तिपलिओवमद्ठितीका तिन्निय पलिओवमाइ परमाऊउं 


पालयित्ता तेवि उवणमंति मरणध्रम्मं अवितित्ता कामारां ॥ 
संस्कृतच्छाया 

भूयों सांडलिकनरवरेन्द्रा सबलाः सान्तः:पुरा:ः. सपरिषदः, सपुरो- 
हिता55मात्य-दण्डनायक-सेनापति-मंत्रनोतिकुशला,_ नानासणि-रत्न-विपुल- 
धघन-धान्यसं चय-निधिसमुद्धकोशा, राज्यश्रियं विपुलाम्‌ अनुभूय विक्रोशन्तो, 
बलेनमत्तास्तेषपि उपनसन्ति मरणधर्मम्‌ अवितृप्ताः कामाताम्‌ । 

भूय उत्तरकुर-देवकुरुवनविवरपादचारिणो नरगणा, भोगोत्तमा, 
भोगलक्षणधरा, भोगस भरीकाः, प्रशस्तसौम्यप्रतिपृर्णल्पदर्शनीया, सुजात- 
सर्वांगसुन्दरांगा, रक्तोत्पलपत्रकान्तकरचरणकोमलतला., सुप्रतिष्ठितकु्म- 
चारुचरणा, अनुपृर्वंसुसंहतांगुलिका, उन्नततनुताम्नस्निग्धनखाः, संस्थित- 
सुश्लिष्टगूढगुल्फा, एणीकुरुविदकत्तवत्तानुपृथ्विजंघा, समुदगनिसग्गंगृढजानवो, 
सत्तवरवारणतुल्यविक्रम विल, ला) सितगतयो, वरतुरगसुजातगुद्यदेशा, 
आकीर्णहथ. इब निरुपलेपा:, प्रमुदितिवरतुरगगासहातिरेकबत्तितकटयो, 
मंगावत्तंदक्षिणावत्तंतरंगभंगुररवि किर गबोधित - विकोशायमान पद्मगस्भो र- 
बिकटनाभयः, संहृत(संहित,/सोणंद (शोणव) - सुशल - दर्पण - निगजित 
(निगरिका, वरकनकत्सरसहशवरवज्यवलितमध्या, ऋजुकसमसंहत (सहित) 
जात्यतनुकृष्णस्निग्धादेयलडहसुकुमारमुदुकरोम राजयो, झषविहृगसुजातपोन- 
कुक्षयो, अषोदरा:, पद्मविकटनाभयः, सन्नतवार्ष्शाः, संगतपार्श्वाः, सुन्दर- 
पार्श्वा:, सुजातपार्श्ा, सितमात्रिक (मातृक)-पीनरतिदपादर्वा, अक रंड्ककनक- 
रुसकनिर्मलसुजतनिरफ्हतदेहधारिण:, कनकशिलातलप्रशस्तसमतलोपचित- 
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बिस्ती्णपृथुलवक्षसों, युगसन्निभरतिदपीवर प्रकोष्ठसस्थितसुश्लिष्टविशिष्ट- 
लष्टसुनिचितघनस्‌ बद्धसन्धयः, पुरवरवरपरिधवर्तितभुजा, भुजगेश्वरविपुल- 
भोगादानपरिघोत्क्षिप्तदोर्धधाहबो, रक्ततलोपचित(तलोपचयिक तलोपयिक) 
मुदुक मांसलसुजातलक्षण प्रशस्ताच्छिव्रजालपाणय:, पीवरसुजातकोमलबरांगु- 
लयस्‍्ता स्रतलिनशुचिरुचिर॒स्निग्धनला:,. स्निग्धपाणिरेखाश्चन्रपाणिरेला:, 
सुर्यपाणिरेखाः, . शंक्षपाणिरेखाश्चक्रपाणिरेशा,. विकस्वस्तिकपाणिरेशा, 
रविशशिशंखवरचक्रिक्स्वस्तिकविभक्तसुविरचितपाणिरेखा, वरमहिय- 
बराह-सिह-शादू ल-वृषभ-नागवरप्रतिपूर्ण - विपुलस्कन्धाश्चतुरंगुलसुप्रमाण- 
कस्बुबरसहशग्रीया, अवस्थितसुविभक्तलित्रश्मअ्रवः, उपचितमांसलप्रशस्त- 
शादू लविपुलहनुका:, उपचित (ओपयिक)शिलाप्रवालबिम्बफलस प्विभाधरो- 
ध्ठा,.. पाण्ड्शशिशकलविमलशंशरगोक्षो रफेनकुन्ददकरजोमृणा लिकाधवल- 
वन्तश्नेणयो5ख डदंता, अस्फुटितदन्ता, अविरलदन्ताः सूस्निग्धदन्ता:, सुजात- 
बनता, एकदन्तश्रेणिरिवानेकदन्ता, हुतवहनिर्ध्मातधौततप्ततपनीयरक्ततलतालु 
जिहल्ला, गरुडायतजु तु गनासा,  अवदालितपु डरोकनयना, _ कोकासित- 
(विकसित)धवब लपत्रलाक्षा, आनासितचापरुचिरकृष्णा श्रर।जिसं स्थित - 
संगतायतसुजातश्र्‌ का,आली नप्रमाणयुक्तअ्वणा. सुक्रवणा:,पीनमांसलकपोल- 
देशभागा:, अचिरोद्गतबालबन्द्रसंस्थितमहाललाटा, उड़ पति 'पतिरिय)- 
प्रतिपूर्णपोस्यवदनाश्छत्राकारोत्तमांगदेशा, घर्नान।चतसुबड्धलक्षणोश्नतकूटा- 
कारनिभपिडिताग्रशिरसो,. हुतवहनिर्ध्मातघोततप्ततपनी 4रक्तकेशान्तकेश- 
भूमयः, शाल्मलिपोण्ड्यननिचितच्छोटितमृदुविशद प्रशस्तसृक्ष्मलक्षणसुगन्धि- 
सुन्दरभुजमोचकभ्‌ गनोलकज्जलप्रहुष्ट अ्रम रगणस्निः्धनिकुरभ्वनिचित - - 
कु चितप्रदक्षिण।वर्त्तगुद्ध शरोजाट, सुजातसुविभक्तसंगतांगाः, लक्षणथध्यंजन- 
गुणोपपेता:, प्रशस्तद्वात्रिशल्लक्षणधरा, हूंसस्वराः, फौंचस्वरा, दुन्दुभिस्वरा:, 
सिहस्वरा, ओघस्वरा, मेघस्वरा:, सुस्थराः, सुस्वरनिर्धोषा, वज्यर्षभनाराच- 
संहननाः, समचतुर स्रसंस्थानसंस्थिताश्छायोद्योतितांगोपांगा , प्रशस्तच्छबयो, 
निरातंकाः, कंकग्रहणीका (णिन:), कपोतपरिणासाः शकुनिपोस(अपान) 
पृष्ठान्तरोरुपरिणताः, पद्मोत्पल(हृशगन्धोच्छृवाससुरभिववना, अनुलोस- 
वायुवेगा, अववातस्निर्धकाला, विग्रह्ििकोन्नतकुक्षयोउमृतरसफलाहारास्त्रि- 
गव्यूतसमुच्छितास्त्रिपल्योपमस्थितिकास्त्रीण ज पल्योपसानि परमायूंथि 
पालवित्या तेः्प्युपनमन्ति सरणगघर्ममवितृप्ता: कामानाम्‌ । 
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पदार्थात्थय---(भुज्जो) तथा (सबल) बल या सेन्‍्य के सहित, (समंतेउरा) 
अभ्तःपुर-- रमवाससहित, (सपरिसा) परियदों या परिवार के सहित, (सपुरोहिया- 
उसच्च-वंडनायक-सेनावति-मंतनोतिकुसला) शान्तिकर्मकर्ता पुरोहितों, अमात्यों-- 
भोजियों, दंडनायकों--बंडाधिकारियों--कोतवालों, सेनापतियों तथा मंत्रों--प्रुप्त 
परामशों के करने में और तोति में कुशल व्यक्तियों के सहित, (नाणामणिरयण-विपुल- 
घणज-धन्चसंचय-निहीसमिद्धकोसा) अनेक प्रकार की सणियों, रत्नों, विपुलधन और 
धाग्यों के संग्रह और मिधियों से जिनके खजाने समृद्ध--परिपूर्ण हैं, (विपुल रज्जसि- 
रिसजुभवित्ता) अत्यधिक राज्यलक्सी का अनुभव--उपभोग करके (विवकोसंता) 
बूसरों को कोसने वाले--रुलाने वाले अथवा कोशरहित हो कर या विशिष्ट कोश वाले 
हो कर, (बलेण सत्ता) बल से गवित, ऐसे जो (मंडलियनरवरेंदा) मांडलिक नरेग्त्र-... 
संडलाधियति राजा होते हैं, (तेवि) वे भी (कामा्ण) कासभोगों से (अवितित्ता) 
अतृप्त हुए हो (मरणधम्मं) काल-धर्म--म्‌ त्यु को, (उबणमंति) प्राप्त होते हैं । 

(सृज्जो) इसो तरह फिर, (उत्तरकुर-देवकुर-वणविवरपादचारिणो) देवकुद 
और उत्तरकुर क्षेत्रों (उपचार से हैमवत, रम्यकवर्ष, हरिवर्ध और ऐरण्यवत भावि 
क्षेत्रों) के वनों, ग्रुफाओं ओर आरामों आदि में पंदल विचरण करने वाले, जो 
(नरगणा) यौगलिक मनुष्यसभूह हैं, वे (भोगुसमा) भोगों से उत्तम अर्थात्‌ उत्तम भोगों 
से सम्पन्न होते हैं, (भोगलक्जणधरा) भोगों के सूचक स्वस्तिक आवि लक्षणों के धारक 
होते हैं, (भोगसस्सिरिया) भोगों से शोभायमान होते हैं, (पसत्यसोमपडिपृण्णरूवर्दारस- 
णमिज्ञा) श्रेष्ठ मंगलमय सौम्य-शान्त और परिपूर्ण रूपसम्पन्न होने से दर्शनीय होते हैं, 
(सुजातसब्यंगतु दरंगा) उत्तम रूप से बने हुए सब अवयवदों से सर्वांगसुन्दर शरीर वाले 
होते हैं ; (रत्त प्पल-पत-कंत-कर-घरण-कोमलतला) उनको हथेली ओर परों के तलुए 
लालकमल के पत्तों की तरह रक्‍तास और कोमल होते हैं, (सुपइट्टियकुम्मणारुचलणा) 
उनके चरण-पर फछुए के समान सुस्थिर और सुन्दर होते हैं, (अणुपृष्वसुसंहयंगुलोया) 
उनकी उंगलियाँ अनुक्रम से बड़ी और छोटो सुसंहत-सघधन छिद्ररहित होती हैं । 
(उन्नयतणुतंबनिद्धनजा) उनके नख उन्नत-उभरे हुए, पतले, लाल, ओर चिकने- 
शमकोले होते हैं, (संठितसुसिलिटुगृढगोंफा) उनके पैरों के गट्ट --गुल्फ सुल्थित, 
्रुघड़ ओर सांसल होने से दिखाई नहीं देने वाले होते हैं। (एणोकुरविदवशबट्राजु- 
युव्विजंधा) उनकी जांधें हिरनो को जांघ, कुरविद भामक तृणविशेष ओर वृत्त--यूत 
कातने को तकलो के समान ऋरमशः बतुल ओर स्थूल होती है। (समुग्गनिसग्गगृढ- 
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जाणू) उतके धुटने डिब्बे व उसके ढकने के समान स्वाप्ायिकरुप से मांसल , 
होने से गुढ होते हैं । (वरवारणमरतुल्लविक्कसविलसियगतो) उनकी चाल--गर्ति 
अदोम्मरा उत्तम हाथी के समान सस्स तथा पराक्रम और बिलास से युक्त होती है । 
(बरतुरगसुजायगज्झदेसा) भ्रष्ठ घोड़े को-सो सुनिष्पन्न लघु और गुप्त उनको जनने- 
लखिय--लिग होतो है, (आइन्नहयव्व निरवलेवा) आकोर्ण - उसमजाति घोड़े के 
गुदाभाग की तरह उनका गदाभाग सलद्वार मल के सम्पर्क से रहित होता है, 
(प्ुइयबरत्रगसोहअतिरेगवट्टियकडी) उनकी कमर हृष्टपुष्ट श्रेप्ट घोड़े और सिह 
की कसर से सो बढ़कर गोल होती है। (गंगावसदाहिणावसतरंगभंग्ररविकिरण- 
बोहियविकोसायंतपस्ह्‌ गंसी रजिगडना भी ) उनकी नाभि गंगानदी के आवसं-भंवर एवं 
दक्षिणावर्रा--चवकर वाली तरंगों के जाल के समान तथा सूर्य किरणों के हारा खिले 
हुए पद्म-कसल को तरह गम्भोर और विकट-विशाल होती है, (सहतसोणंद (सोचद) 
सुसलवष्पणनिगरियवरकणगच्छरुसरिस-वरवददरवलियम ज्झा) उसके शरीर का मध्यभाग 
सिकुड़ी हुई दतोन अथवा समेटो हुई लकड़ो को तिपाई, मूसल, दर्णण और सूत सें 
शोधे - तपाये हुए श्र ष्ठ सोने को बनो तलवार आदि को मूठ के समान तथा उत्तम 
बदख्ध की तरह पतला होता है। (उम्जुगसम-सहिय - जख्चन्तण, - कसिण- 
णिद॒ध-आदेज्ज-लडहु-सुमाल-सउयरोसराई) उनके शरोर पर सीधी और लंबाई- 
सौड़ाई में एकसरोखी, परस्पर सटी हुई, स्वभाविकरूप से आरीक, कालो, चिकनी 
तथा प्रशंसनीय सोभाग्यशाली पुरुषों के योग्य सुकुमार और मुदुन- 
मुलायम रोमराजि---रोओ को पंक्ति होतो है। (झसविहृगसुजातपीणकुण्छों) उनके 
दोनों पाश्वप्रदेश मछली और पद्ी के पार्व॑प्रदेश-कुदि को तरह सुन्दर वमोटे होते हैं । 
(झसोदरा) उनका पेट भछलो के समान, (पम्हुबिगड़नाभिसंनतपासा) कमल के समान 
गहरी उनको नाभि है तथा दोनों बगलें भीचे को ओर झुकी हुई हैं, इसलिए 
(संगयपासा) उनके दोनों पाश्व ठोक संगत होते हैं। (स्‌ वरपासा) उनकी अगलें--- 
पाश्य सुन्दर हैं, (सुजातपासा) पोग्य मूणों से युक्त बगलें हैं (सितमाइयपीणरइम- 
पासा) उनके पाश्य (बगलें) मानोपेत परिणास से युक्त--मपूनाप्षिकता से 
रहित हैं, परिपृष्ट हैं, (अकरंडयकणगस्यगनिस्मलसुजायनिरवहयदेहधारी) वे ऐसे 
शरोर फो धारण किये होते हैं, जिनकी पीठ और बगल की हुड्डियां सांस से ढको 
हुई हैं, तथा जो सोने के आभूषण को तरह निर्सल कान्तियुक्त तथा सुन्दरता से अना 
हुआ और नोरोग होता है। (कथगसिलाललपसंत्यसमतल उवदहयबिण्छिल्तपिहुलवक्तता ) 
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उनके वक्षस्थल सोने के शिलातल के समान प्रशस्त, समतल, ऊँचाई-नीचाई में 
बराबर, मांसभरे और विशाल होते हैं। (जुयसंतनिभपीणरइयपोवरपउट्ठ्संठिय- 
सुसिलिद्ठविसिदुठलट्ठस्‌ निच्चितपणधिरस्‌ बद्धस धी) उनको दोनों कलाइयाँ जूबे के 
समान लम्बी, पुष्ट, सुथप्रदायिनी,रमणीय, भोटी होती हैं तथा विशेष सुडौल,सुगठित, 
अथास्थान स्‌ न्दर सांसल और नसो से वृढ़ बनी हुई हड्डियों की संधियाँ होती 
(प्रवरफलिहवट्टियभुया) उनकी भुजाएं नगरहार को आगल के समान लम्बी और मोल 
होती हैं । (भुयईसरविपुलभोगआयाणफलिह-उच्छूढदी ह॒बाहु) उनकी बांहे भुजगेश्वर-- 
शेषनाग के विशाल--विस्तीर्ण शरीर या फन की तरह और अपने स्थान से 
निकाल ली गई आगल के समान लंबी होती हैं । (रत्ततलोवइय-मउय-मंसल-सुजाय- 
लक्खण-पसत्थ-अच्छिहु-जालपाणी) उनके हाथ लाल-लाल हथेलियों से युक्त, परिपुष्ट 
अथवा उचित, कोमल, सांसल-मांस से भरे, सुन्दर बने हुए, स्वस्तिक आदि लक्षणों से 
प्रशस्त और छेबरहित---परस्पर सटी हुई उगलियो वाले होते है । (पीवरसुजायकोसलवब- 
रंगुली) उनके हाथों को उगलियाँ परिपुष्ट, सुरचित, कोमल और श्रेष्ठ होती हैं । 
(तंबतलिणसुदरुइलनिद्धनखा) उनके नख लाल-लाल, सुक्ष्म-पतले, पवित्र, रुखिर एवं 
खमकीले होते हैं| (निठपाणिलेहा) उनके हाथ की रेखाएं चिकनी होती है, (चदपा- 
णिलेहा) वे चन्द्रमा को तरह अविषम-सम या चनद्रांकित हस्तरेखा वाले, (सुरपाणिलेहा)- 
सूर्य के समान चसकने वालो या सुर्थांकित हस्तरेखा वाले (संखपाणिलेहा) शंख के समान 
उन्नत या शंखांकित हस्तरेखा वाले, (अक्कपाणिलेहा ) चऋ के समान वृत्त-गोल या क्षक्राकित 
हस्तरेखा वाले, (दिसासोर्वा,थयपाणिलेहा) दविशा-प्रधान स्वस्तिक यानी दक्षिणावर्स 
स्वस्तिक के चिह्नू वालो हस्तरेखाओं वाले, ,रविससिसंखवरचक्कदिसासोवत्थिय- 
विभससुविरश्यपाणिलेहा) वे सूर्य, चन्द्र, शंख, श्रेष्ठ चक्र,दक्षिणावत्त, स्वस्तिक आदि 
विभिन्न चिह्लो से अंकित-सुरचित हस्तरेखाओं बाले होते हैं। (वरमहिस-बराह-सोह- . 
सवृदुल-रिसह-नागवर-पडिपुण्णविउललंधा) उनके कंधे श्रष्ठ भेसे यमराज के भंसे, 
सूजर, सिंह, व्याप्न,सांड और गजेस्र के कंधों सरीखे परिपूर्ण और मोटे--परिपुष्ट होते 
हैं। (चउरंगुलसुप्पमाणकंबुवरसरिसग्गीवा) उनकी गन ठीक चार अंगूल प्रमाण और 
शंख के समान होती है। (अवट्ठ्यसुविभचित्तमसू) उनकी दाढ़ी-यू छें न कम म 
ज्यादा--एक सरीखो बढ़ी हुई ओर अलग-अलग विभक्त, शोभायमान होती हैं। 
(उबचिय-मंसल-पसत्थ-सदृदुल-विपुलहणआ) वे पुष्ट, मांसयुक्त, सुन्दर तथा व्याप्र 
की टुड्ड़ो के समान विस्तीर्ण दुड्डो वाले होते हैं। (ओयवियसिल-प्पवाल-बिबफल- 
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संनिभाधरोट्ठा) उनके नीचले ओठ संशोधित मुंगे और बिबफल के समान लाल- 
लाल होते हैं । (पंडर-ससि-सकल-विमल-संख-गोलोर-फेण-कु द-दगरय-मुणालिया- 
धबलदंतसेढी) उनके दांतों को पंक्ति सफेद रंग के चन्द्रमा के दुकड़े, लिर्मल 
शंख, गाय के दृध, समुद्र फेन, कु दरुष्प, जलकण तथा कमल की नाल के 
समान धवल-सफेद होती हैं । ( अखंडदंता ) उनके दांत अखंड होते हैं, 
(अप्फुडियदता) बिना दूटे हुए होते हैं, (अविरलवंता) वे घने इल्तों 
बले, (सुणिद्धंता) चिकने दांतों वाले, (सुजायदंता) सु दर दांतों बाले, और (एगदंतसे- 
ढिव्ब अणेगदंता) वे एक दांत को पक्ति के समान अनेक-बत्तोस दांतों वाले होते हैं । 
(हुपणवह-निद्धंत-धोय-तत्त-तवणिज्ज -रत्ततलतालुजीहा) उनके ताछु और जीभ आग में 
तपाये हुए तथा धोए हुए निर्मल सोने के समान लाल तल वाले होते हैं । 
(गरुलायत-उज्जु-तु गनासा) उनको नाक गरुड़ के समान लंबी, सोधो और ऊंँसी 
होती है। (अवदालिय-पोडरीय-नयणा) उनके नेत्र खिले हुए श्वेत कमल के समान 
होते हैं, (कोकासियधवलपततलच्छा) तथा विकसित सफेद पक्ष्म-पपनी से युक्त भो 
होते है । (आणामिय-चाव-रुइल-किण्हब्भराजि-सठिय-संगवायय -स्‌ जायभुमगा) उनको 
भोहे थोड़े से झुफाये हुए धनुष के समान सनोरम, एक जगह जमे हुए काले-काले 
बादलों को रेखा के समान कालो,उचित माजा सें लखी और स्‌ दर होती हैं । (अल्लोण- 
परमाण-जुत्ततवणा) उनके दोनों कान एक जगह टिके हुए, उचितप्रमाणयुक्त पंखे के 
समान होते हैं। (स्‌ सवणा) वे स्‌ न्दर कानों वाले अथवा अच्छी तरह सू्‌ नने को 
शक्ति से युक्त होते हैं । (पोणमंसलकपोलदेसभागा) उनके दोनों गाल तथा आसपास के 
भाग परिपुष्ट, और मास से भरे हुए होते हैं। (अचिरुग्गयबालचंदर्सांठियसहानिडाला) 
उनके ललाट थोड़े ही समय पहले नवीन उदय हुए बालचन्द्रमा के आकार के समान 
विशाल होते हैं। (उदड्डपतिपडिपुश्न-सोम-वयणा) उनके सुख पूर्ण चन्द्रमा के समात 
सौम्य होते हैं । (छत्तागारुसमांगदेशा) छाते के आकार के समान उभरा हुआ उतका 
मस्तक का भाग होता है। (घण-निश्चिय-स्‌ बद्ध-लक्खणुश्षयक्डागार-निभ-पिडियप्ग- 
लिरा) उनके सिर का अग्नभाग लोहे के सुदूगर के समान ठोस--स्‌ वृढ, नसों से 
अ।बद्ध, उत्तम लक्षणों से युक्त, उन्‍्तत--उभ्तरा हुआ, शिकखवरसहित भवन के समान 
और गोलाकार पिड़ के समान होता है। (हुयवहुनिड्ध तघोयतत्ततवणिज्जरत्तकेसंत- 
केसभूमी) उनके मस्तक की चमड़ी अग्नि में तपाये और धोये हुए तप्त सोने के समान 
लाल-लाल तथा सिरे पर बढ़ हुए बालो से पक्त होती है। (सामलीपोंडघण-निशिय- 
छोडिय-मिउ-विसय-पसत्थ-स्‌ हुम-लक्खण-स्‌ गंधि- स्‌ 'दर-भ य-मोयगर-भिय-नोल-कफ्जल- 
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पहुट्ठभ्रमरगण-निद्ध-निगुरु ब-निश्चिय-कु लिय - पयाहिणावसमुद्धसिरया) उनके मस्तक 
के बाल सेसर के फल के समान घने, छांटे हुए या सानो घिसे हुए, बारीक, स्‌ स्पष्ट, 
प्रशस्त-मांगलिक, चिकने, उसम लक्षणों से युक्त, स्‌ गन्धित द्वरव्यों से सवासित, 
स्‌ मदर, सुजमोजकरत्स के ससान काले, नीलमणि और काजल के समान तथा 
हथित भौरों के भुड को तरह कृष्णकाम्ति वाले, शुडरूप में इकट्ठे और देढ़ मेढ़े 
शुघराले, दक्षिण को ओर धूमे हुए होते हैं। (स्‌जाय-स विभत्त-स गयंगा। उनके 
अंग बड़े ही सूडोल, योग्यस्थान पर और स्‌ न्दर होते हैं। (लक्खणवंजणगुणों बवेया ) 
वे उसमोत्तम लक्षणों व तिल, मस्सा आदि व्यंजनों के गुणों से युक्त होते हैं । 
(पसत्यवश्तीसलक्खणधरा) वे मांगलिक बत्तोस लक्षणों के धारक होते हैं । हंसस्स .) 
उनका स्वर हंस के समान होता है, (कु चस्सरा) वे क्रोंचपक्षी--कुररी के समान 
अग्याज वाले होते हैं, (दु दुभिस्सरा) वे दु दुलि को ध्वनि के सयान ध्वनि वाले होते 
हैं, (सीहस्सरा) वे सिहगर्जना के समान आवाज वाले होते हैं। (ओघस्सरा) बिना 
कटे हुए था बिना रुक हुए स्वर के समान स्पष्ट स्वर वाले होते हैं । (सेधस्सरा) 
उनकी आवाज बादलों के गर्जन के समान होतो है, (सुस्सरा) उनकी आवाज फानों 
को सुखद एवं प्रिय होतो है; (सुस्सरनिग्धोसा) थे अच्छे स्वर और अच्छे निर्धोष वाले 
होते हैं. (वज्जरिसहुनारायसंघधयणा) वे वजऋषभनाराच संहनन वाले होते हैं, 
(समच्उरंसस ठाणस ठिया) उनका शरीर समचतुरसत्र सस्‍्थान से गठा हुआ होता है, 
(छापाउण्जोबियंगमंगा) उनके अंग-प्रत्यंग कान्ति से चमकते रहते है। (पसत्थच्छबी ) 
उनके शरोर को च्मसड़ी-त्वच्या अंष्ठ होतो है, (निरातका) वे नोरोग रहते हैं । 
(क करगहणी ) कंक मासक पक्षी के सभान वे अल्प आहार ही ग्रहण करते हैं । 
(कवोत-परिणामा) कमबृतर को तरह उनसे आहार की परिणति पचाने-हजम फरने 
को शक्ति होती है। (सउ्णिपोसरिदृठंतरोरूपरिणया) पकी के समान उनका मलद्वार 
अपानसार्ग होता है, जिससे वे सलत्याग करने के बाद उसके लेप से राहत रहते हैं । 
तथा उनकी पीठ,पाए्वंभाग और जंघाएं परिपष्य होती हैं । (पउमुप्पलसरिसगंधुस्सास- 
धुरप्तियमणा) पद्स कमल और नोलकमल के सरीखी सूगन्ध से उनके श्वास 
और सुख स्‌ गन्धित रहते हैं। (अशुलोमबाउजेगा) उनके शरोर की वायु का वेग 
समुक ल-मनोश रहता है। (अवदायलिद्धकाला) निर्मेल और खिकने फाले बाल उनके 
सिर पर होते हैं। (बिग्गहियउन्नतकुष्छो) उनका पेट शरीर के अनुरूप उन्‍्नत-ऊंचा 
थ भोटा होता है। (अमयरसफलाहारा) वे अमृत के समान रसयुकत फलों का 
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आहार करने वाले होते हैं। (तिगाउयसमूसिया) उसके शरीर की ऊंचाई तौंन 
गाऊ -कोश होती है, (तिपलिओोवमद्ठितीका) उनकी स्थिति तोन पल्योपस को 
होती है । (य) और (तिल्लिपलिओवमाइ ) इस तीम पल्योपसण को (परमाउ) उत्कृष्ट 
आयु को (पालयिस्ता) भोग कर, (तेषि) वे भोगभूमि--अकर्मभूमि के सनुष्य सी 
(कामाणं अवितित्ता) काम भोगो से अतुप्त होकर अन्त में (मरणधम्मं) सृत्यु को--- 
कालधर्म को, (उवणसंति) प्राप्त होते हैं--पाते हैं । 

मूलार्थ--इसी तरह मांडलिक नरेश भी जो बड़े बलवान तथा प्रचुर 
सैन्य वाले होते है, उनके अपने अन्तःपुर-रनवास होते हैं, वे समाओ से युक्त 
होते हैं या बडे परिवार वाले होते है, शान्तिकमं करने वाले पुरोहितों, राज्य- 
चिन्ता करने वाले अमात्यो - मत्रियो, दंडनायकों, सेनापतियो, मंत्रणा ओर 
राजनीति में कुशल दरबारियो से युक्त होते हैं। उनके कोश नाना प्रकार की 
मणियो, रत्नो तथा प्रचुर धन ओर धान्यो के संग्रह से भरे रहते हैं । वे विपुल 
राजलक्ष्मी का उपभोग करके अपने बल से मतवाले हो कर दूसरों को आक्रोस 
करते है--अथवा कोश खाली होने पर दूसरों पर रोष करते हैं, अन्त में वे 
भी कामभोग से अतृप्त ही मृत्यु को प्राप्त होते हैं । 

तथा उत्तरकुरु और देवकुरु क्षेत्र के यौगलिक मानवगण, जो बन खंडों, 
गुफाओं वर्ग रह मे पाद विहार करते है,उत्तमोत्तम भोगों से सम्पन्न होते हैं,भोगो 
के सूचक स्वस्तिक आदि उत्तम लक्षणो के धारक होते है, भोगों से शोभा पाते 
है, उनका रूप और दर्शन बड़ा ही मांगलिक, सौम्य--शान्त और प्रतिपूर्ण 
होता है, उनके शरीर के तमाम अंगो की बनावट अच्छी होने से उनके सभी 
अंग सुन्दर होते है; उनकी हथेली ओर पैरो के तलुए लाल कमल के पत्र की तरह 
कोमल ओर सुन्दर होते है, उनके पैर सुस्थिर कछुए के समान उननत-उभरे 
हुए होते है; उनकी उगलियाँ अनुक्रम से छोटी-बड़ी और छिद्र-रहित होती 
हैं। उनके नख उभरे हुए, पतले, लाल ओर चमकीले होते है । उनके पैरों के 
गट्ट सुस्थित, सुघटित और मांसल होने से ग्रूढ़ होते है, उनकी जांधघें हिरनी 
की जांघों के समान तथा कुरुबिंद नामक तृणविशेष ओर सूत कातने की 
तकली के समान वतु ल-गोल और उत्तरोत्तर स्थूल होती हैं; उतके घुटने गोल 
डिब्बे और उसके ढककन के समान स्वाभाविकरूप से मांस से ढके हुए होते 
हैं; मतबाले उत्तम हाथी के समान उनका पराक्रम ओर मस्त सुन्दर भति-चाल 

२५ ;ै 
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होती है। श्रेष्ठ घोड़े के लिंग के समान उनका गुप्तांग-म्रत्रेन्द्रिय 
सुनिष्पन्न होता है और आकीर्ण (उत्तम जाति के) घोड़े के समान मलद्वार 
मल्र के लेप से रहित होता है। 
उनकी कमर हृष्ट पुष्ट घोड़े और सिंह की कमर से भी बढ़कर गोल 
होती है, उनकी नाभि गंगानदी के भंवर के समान, दक्षिणावत्तं 
लहरों की परम्परा जैसी, सूर्य की किरणो से विकसित व कोश से बाहर 
निकले हुए कमल के समान गम्भीर और विशाल है। समेटी हुई तिपाई या 
सिकुड़ी हुई दतौन की लकड़ी, मूसल और मूष मे शोघे हुए श्रेष्ठ तप्त सोने की 
बनी हुई मूठ के समान और उत्तम वज्ञ के समान पतला उनका मध्यभाग 
होता है। उनकी रोमराजि सीधी, एक सरीखी, परस्पर सटी हुई, स्वभाव से 
बारीक, काली,चमकीली, सोभाग्यसूचक्,मनोहर व अत्यंत कोमल तथां रमणीय 
होती है। उनका पाश्वंभाग - बगले मछली और पक्षी की कुक्षि के समान 
पुष्ट और सुन्दर होता है। उनका पेट मछली के समान होता है। कमल के 
समान विशाल उनकी नाभि होती हे । उनके पाइवं प्रदेश नीचे की ओर भुके 
हुए होते है, संगत--जेंचते हुए होते है, इसलिए उनके पाइर्व॑ सुन्दर दिखाई 
देते है। यथा योग्य गुण वाले तथा परिमाण से युक्त, परिपुष्ट और 
रमणीय उनके पाश्व होते है। उनकी पोठ और पाइवंभाग की हड्डियाँ व पस- 
लिया आदि मांस से ढकी होने से वे निर्मल, सुन्दर, पृष्ट और नीरोग शरीर 
से यक्त होते हैं। उनका वक्ष:स्थल सोने की शिला के तल के समान मागलिक, 
समतल, मांस से भरे हुए, पुष्ट, विशाल और नगर के फाटक समान चौड़ा होता 
है। उनकी कलाइयाँ (कुृहनी से नीचे का भाग) गाड़ी के जुबे के 
सहझश, यूप (खंभे) के समान, मांस से पुष्ट, रमणीय और मोटी होती है, तथा 
उनके शरीर की सन्धिया-जोड़ सुन्दर आक्ृति वाली, अच्छी तरह गठी हुई, 
मनोज्ञ, घनी, स्थिर, मोटी और अच्छी तरह बद्ध होती है। उनकी भुजाएँ 
महानगर के द्वार की भारी आगल के समान गोल होती हैं। तथा उनके बाहु 
शेषनाग आदि के विशाल शरीर के समान विस्तीर्ण और आदेय--रम्य तथा 
अपनी जगह से वाहर निकालो हुई आगल.के समान लंबी होती हैं। उनके हाथ 
लाल-लाल हथेलियो से सुशोभित,मांस से पुष्ट, कोमल, उचित-जचते हुए तथा 
स्वस्तिक आदि लक्षणों के कारण प्रशस्त एवं सटी हुई उ गलियों वाले होते हैं। 
उनके हाथ को उ'गलियाँ परिपुष्ट, सुरचित, कोमल और श्रेष्ठ होती हे । 
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उनके नख लाल, बारीक (पतले), स्वच्छ, सुन्दर और चमकीले होते हैं । उनके 
हाथ की रेखाएँ बड़ी चिकनी होती हैं, तथा चन्द्र, सूप, शंख, चक्र और 
दिशा स्वस्तिक के आकार से अंकित होती है। यानी सूर्य, चन्द्रमा, शंख, श्रेष्ठ 
चक्र, दिक्‌-स्वस्तिक आदि विभिन्‍न आक्ृृतियो से युक्त उनकी हस्तरेखाएं होती 
है । उनके कंधे श्रंष्ठ और बलवान महिष, सूअर, सिंह, व्याप्र, साड और 
गजेन्द्र के कंधो के समान परिपूर्ण और पुष्ट होते हैं । उनकी गर्दन चार अंगुल 
प्रमाण वाली एवं शंख के समान सुन्दर होती है। उनकी दाढी-सु छें न्यूनाधिकता 
से रहित,एक सरीखी,सुविभक्त--अलग-अलग दिखाई देने वाली और शोभादायक 
होती हैं। उनकी ठुडूडी पुष्ट, मांसल, प्रशस्त, बाघ की ठुड्डी की तरह 
विस्तोणं-चोडी होती है, उनके नीचे के ओठ शोधे हुए मर गे तथा बिम्बफल के 
समान लाल होते है । उनके दातो की पक्ति चन्द्रमा के टुकड़े, निर्मल शंख, 
गाय के दूध, समुद्रफेन, कुन्द्रपुष्प, जलरज और कमलिनी के पत्ते पर पड़े हुए 
जलबिंदु या कमल की नाल की तरह सफेद--धवल होती है। उनके दांत अखं- 
डित होते है; बिना टूटे, सघन, चिकने और सुरचित-सुन्दर होते हैं । उनके 
अनेक दांत एक हो दात की श्रणी की तरह मालूम होते हैं। यानी उनके 
बत्तोस दांत भी एक दांत के-से लगते है । उनके तलुए और जीभ का तलप्रदेश 
तपाये हुए निर्मेल सोने के समान लाल-लाल होते हैं। उनको नाक गरुड़ की 
नाक के समान लंबी, सीधी और ऊँची उठी हुई होती है । उनके नेत्र खिले हुए 
इवेतकमल के समान होते है। तथा उनकी आँखें सदा प्रसन्‍न रहने के कारण 
विकसित धवल पपनी वाली होती है । उनकी भौंहे थोड़े नमाए हुए धनुष के 
समान सुन्दर तथा जमे हुए काले-काले बादलो की पंक्ति के समान आकार युक्त 
काली, संगत, उचित लंबी-चोड़ी और सुन्दर होती हैं। उनके कान परस्पर सटे 
हुए प्रमाणोपेत होते हैं;जिनसे वे खुब अच्छी तरह सुन सकते है । अषवा उनके 
कान अच्छी तरह सुनने की शक्ति बाले होते है। उनके गाल पुष्ट और मास से 
भरे होने से लाल होते है । थोड़ी ही समय पहले उदित हुए बालचन्द्रभा के 
आकार के समान विशाल उनका ललाट होता है। उनका चेहरा पूर्ण चन्द्रमा 
के समान बड़ा ही सोम्य होता है। उनका मस्तक छत्र के समान उभरा हुआ 
होता है। उनके सिर का अग्नभाग लोहे के मुदूगर के समान मजबूत 
नसों से आबद्ध, उत्तम लक्षणों से युक्त, शिखरसहित भवन तथा गोला 
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कार पिंड के समान होता है। उनके मस्तक की त्वचा (चमड़ी) अग्नि से 
तपाए, एवं घोए हुए सोने-सी निर्मेल, लाल तथा बीच में केशों से युक्त 
होती है। उनके मस्तक के बाल सेमर के फल के समान अत्यन्त घने, घिसे 
हुए से--बारीक, कोमल, सुस्पष्ट, प्रशस्त- मांगलिक, चिकने, उत्तम लक्षण 
से युक्त, सुगन्धित और सुन्दर होते है, तथा भ्रुजमोचकरत्न के समान काले, 
नीलमणि, काजल, गुनगुनाते हुए प्रसन्न भोरों के कुंड के समान काली 
कांति वाले, भुड के भु ड इकट्ठे, टेढे-मेढ़े--घु घराले एवं दक्षिण की ओर घूमे 
हुए होते है । उनके शरीर के अवयव सडोल, सुरचित व संगत-जचते हुए होते 
है । वे लक्षणों ओर व्यंजनों के गुणो से युक्त होते है। वे प्रशस्त--उत्तमोत्तम ३२ 
लक्षणों को धारण करने वाले होते है। उनकी आवाज हस के स्वर के समान, 
क्रॉंच--पक्षी के स्वर के तुल्य, दु दुभि के नाद के समान, सिंह की गर्जना के 
समान, मेघ की गजंना के समान, बिना फटे हुए स्वर वाली तथा कानो को 
सुख देने वाली होती है, उनका निर्वोष--शब्दोच्चारण भी आदेय होता है । 
उनका संहनन (शरीर की हड्डियो का ढांचा) वज्ध ऋषभ नाराच होता है-- 
उनका शरीर समचतुरस्त (चारो ओर से समान) संस्थान (डीलडौल) से गठे 
हुए होते हैं; उनके अंग-प्रत्यंग कान्ति से चमकते रहते है। उनके शरीर की 
चमड़ी उत्तम होती है। उनका शरीर रोगरहित होता है। कंकपक्षी के 
समान उनकी गुदा होती है, अथवा कंक पक्षी की तरह वे अल्पआहार ग्रहण 
करने वाले होते हैं, कब्बृतर की तरह वे खाए हुए गरिष्ठ आहार को पचा लेते 
हैं। वे पक्षी के मलद्वार समान मलद्वार वाले होने से मलत्याग करने मे 
लेप से रहित होते हैं। उनकी पीठ, पाश्वं भाग और जघाएँ परिषवव होती 
हैं। उनका मुख पद्म कमल व नीलकमल को तरह सुगन्धित रहता है। 
उनके शरीर की वायु का वेग अनुकुल ओर मनोज्ञ होता है। उनके 
बाल स्वच्छ, चमकीले,काले होते हैं, उनका पेट शरीर के अनुपात मे उन्नत -- 
कुछ उभरा हुआ सा होता है। वे अमृत के समान रसीले फलों का आहार 
करते हैं। उनका शरीर तोन गाऊ- कोस ऊँचा होता है। तथा उनकी 
आयु--स्थिति तीन पल्योपम की होती है । 


ऐसे वे अकमंश्रुमि--भोगशूमि के मनुष्य भी तीन पल्योपम की उत्कष्ट 
आयु को भोगकर अन्त में कामभोगो से अतृप्त ही मृत्यु को प्राप्त होते है। 
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व्याख्या 

विस्तुत बर्णन करने के पीछे रहस्य--पूर्व सूत्रपाठ में अधंचक्रवर्ती, पूर्णचक 
वर्ती, बलदेव, वासुदेव के भोगो, वैभवों तथा सुखसाधनों का विस्तृत वर्णन करने के 
बाद इस सूत्रपाठ में भी माडलिक नृपों तथा लत के भमानवों की सुख 
सम्पदा, शरीरसम्पदा और भोगों के साधनों का विस्तृत किया है, इसके पीछे 

क्या रहस्य है ? 
वास्तव में इतने विस्तृत वर्णन के पीछे शास्त्रकार का यही माशय प्रतीत होता 
है कि ससार के प्राय सभी प्राणी अब्रह्मचर्यसेवत को ज्रान्तिवल आत्मा के लिए 
सतोष और सुख का साधन समझते हैं और इसकी पूर्ति के लिए वे सभी प्रकार के साधन 
जुटाने और तरह-तरह से उखाड-पछाड करने में अपनी ओर से कोई कोरकसर 
नही रखते । वे इसमे अपनी पूरी ताकत का उपयोग करते हुए दिखाई देते हैं। वे 
प्राय यही समझते हैं कि हमे अब तक इसके अनुकूल सामग्री नहीं मिली है, इसलिए 
हम पूर्ण तृप्ति के आनन्द का अनुभव नही कर सके । यदि हमे कामभोग-सेवन की 
उत्तम और प्रचुर सामग्री मिल जाती तो हम उसका यथेच्छ सेवन करके संतुष्ट हो 
जाते । लेकिन उनकी यह मान्यता आग को शान्त करने के लिए उसमें घी की आहुति 
डालने के समान है। ज॑से आग मे घी की आहुति डालने से वह और ज्यादा भडकती 
है, वैसे ही विधय-वासना की आग को शान्‍्त करने के लिए भोगोपभोग के अनेकानेक 
साधनों को जुटाते और उनका सेवन करने से भी वह शान्त होने के बदले और 
ज्यादा भडकती है । इसी बात को स्पष्ट करने हेतु शास्त्रकार ने पूर्वोक्त सभी 
पुण्यशालियो और भोग की उत्तमोत्तम साधन-सामग्री वालो का हृष्टान्त विस्तृतरूप 
से दे कर बताया है कि जिनके पास यौवन, शारीरिक बल, सौन्दर्य, धन-जन की 
अपार शक्ति और प्रभुता थी, भोग के एक से एक बढ़कर उत्तम साधन थे; हर 
तरह की मनचाही भोगसामग्री प्राप्त करने के लिए जिनके पास धनसम्पत्ति का अखूट 
खजाना था; हजारो सुन्दरियाँ उनके चित्त को प्रफुल्लित रख कर कामसुख को बढ़ाने 
के लिए सेवा मे हाजिर रहती थी; देवदुर्लभ क्रीडाएं करने के लिए जल, स्थल और 
नभ के सभी क्रीडास्थल उनके लिए खुले थे, हजारो राजा उनकी आज्ञा शिरोघायें 
करते थे, जो बल, बुद्धि, धन, साधन, सौन्दय, प्रभुत्व आदि मे किसी से कम नही थे; 
फिर भी वे अधंचक्री, पूर्णचक्री, बलदेव, वासुदेव, माडलिक नृप या उत्तरकुरु-देव- 
कुरु क्षेत्र के भोगप्रधान मानव विषय भोगो से सतुष्ट न हो सके। वे असंतुष्ट 
हालत में ही इस ससार से बिदा हो गए । तब भला, साधारण आदमी की क्या विसात 
है कि वह यथेच्छ भोग-सामग्री जुटा कर उससे संतुष्ट हो ही जायगा ? जब इतने 
बड़े बड़े भाग्यशाली समर्थ मानव भी अश्नह्मसेवन से संतुष्ट नहीं हुए तो तुम जैसा 
साधारण मानव था प्राणी कंसे संतुष्ट हो जायगा ? इसलिए इस आन्ति को मन से 
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सर्वेधा निकाल फेको कि यदि विषयसेवन की पूर्ण सामग्री मिल जाती तो हम उससे सतुष्ट हो 
जाते । आज तक कोई भी, यहाँ तक कि चक्रवर्ती जैसा परम र्शाक्तमान मानव भी भोग- 
सामग्री के अंबार लगा कर तृप्त नही हुआ तो तुम भोगसामग्री से कैसे तृप्त हो जाओगे ? 

इसी उपदेश को हृदयगम कराने के लिए शास्त्रकार ने विस्तृतरूप से ये सब 
दृष्टान्त दे कर निरूपण किया है। 

भोग का प्रमुख साथन स्वस्थ और उत्तम शरीर होने पर भी--कोई यह कह 
सकता है कि माडलिक नृपो या देवकुरु-उत्तरकुरु क्षेत्र के भोगभूमीय मानवों के पास 
उत्तम, स्वस्थ और बलवान शरीर नही होता होगा ; तब वे कहाँ से विषयभोगों से 
तृप्त होते ? इसी का उत्तर शास्त्रकार 'भुज्जो मंडलियनरवरेंदा भज्जो उत्तरकुर- 
देवकुरुषणविवरपादचारिणो नरगणा अवितित्ता कासाणं' इस विस्तृत पाठ से देते हैं । 

वास्तव में विषयभोगो के सेवन के लिए प्रमुख साधन शरीर है। अगर शरीर 
और शरीर के अवयव स्वस्थ, सुन्दर, बलिष्ठ, परिपूर्ण, सुडौल, हृष्टपुष्ट और 
प्रमाणीपेत नही हैं तो मनचाहे विषयभोगों के सेवन की आशा भी दुराशा ही सिद्ध होती 
है। यही कारण है कि इस विस्तृत सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने सर्वप्रथम माडलिक 
राजाओ के बल, परिवार, परिषद्‌, पुरोहित, अमात्य, दडनायक, सेनापति, मत्रणाकुशल 
एव  नीतिनिपुण मत्रिगण, वैभव, राजलक्ष्मी आदि भोग के सभी साधनों की प्रचुरता 
का वर्णन किया है। तत्पश्चात्‌ भोगभूमि मे पले हुए और भोगों की ही दुनिया में 
बसने वाले देवकुरु-उत्तरकुरुक्षेत्र के यौगलिक मनुष्यो के विषयभोगो और उनके प्रमुख 
साधन शरीर व उसके अगोपागों का विस्तृत निरूपण किया है। यही नही, उनके 
स्वस्तिक आदि भोगो के उत्तम चिह्न, भोगो की सम्पन्नता, प्रणस्त सौम्यरूप और 
दर्शनीयता का निरूपण करने के साथ-साथ उनके हाथ-पैर के तलुओ, चरणों, उ गलियो, 
नखो, गट्टो, जाघो, घुटनों, चालढाल, गरुप्तागों, कमर, नाभि, मध्यभाग, रोमराजि, 
पेट के पाश्वेभागों, पेट, बगलो, पसलियो, आतो, वक्ष स्थल, जोडो, भुजाओ, 
हाथो, हस्तरेखाओ, कधे, गर्दन, दाढी-मू छो, ठुडडी, अधरोष्ठो, दतपक्ति, दातो, तालु, 
जीभ, नाक, आँखों, भौहों, कानो, कपोल, ललाट, चेहरा, मस्तिष्क, मस्तक के 
अग्रभाग, खोपडी, बाल आदि नख से लेकर शिखा तक के तमाम अगर 
प्रत्यगों का स्पष्ट निरूपण किया है। इतने विस्तृत निरूपण से यह स्पष्ट हो जाता है 
कि भोग का प्रमुख साधन उनका शरीर अपने आप में समस्त अगोपागो के सहित 
स्वस्थ, सशक्त, पुष्ट, बलिष्ठ, परिपूर्ण, योग्य तथा प्रशस्त बत्तीस लक्षणों से युक्त, 
उत्तमोत्तम लक्षणों और व्यजनों से सम्पन्न, वज्भऋषभनाराचसहनन और समचतुरख्न- 
सस्थान से युक्त था। इसी प्रकार उनके शरीर की कान्ति,झनकी आवाज,शरीर की सुगन्ध, 
भोजन हजम करने की शक्ति, अमृतमय रसीले फलो का आहार, तीन गाऊ की ऊँचाई, 
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मम की दीर्घायु, अनुरूप वायुवेग इत्यादि सभी साधन एक से एक बढ़ 
कर थे । 
यक्षपि चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेव, या माडलिक नरेशों की तरह यौगलिकों के 


पास किसी वैभव, धनसम्पत्ति,सेना, राजाओ की मडली द्वारा आज्ञाकारिता, राजलक्ष्मी 
या रथादि परिवहन के साधनों के होने का उल्लेख शास्त्रकार ने मूलप।ठ मे नहीं किया 
है , परन्तु उन्हें इनमे से किसी भी वस्तु की आवश्यकता नहीं होती। वे प्रकृति से 
प्राप्त उत्तमोत्तम साधनों पर निर्भर रहते हैं। उनके पैरो में ही इतनी शक्ति 
होती है कि उन्हे वाहन आदि की अपेक्षा नही होती, और वे जिंदगी की आवश्यक- 
ताओ के लिए इधर-उधर मारेन्मारे नहीं फिरते। उसी बनप्रदेश या 
भूखण्ड मे अहमिन्द्र की तरह निद्ठ नल, शानन्‍्त, निर्वरे और कलहरहित उनका 
विचरण होता है। वे धनसम्पत्ति की न तो अपने जीवन-निर्वाह के लिए जरूरत 
समझते है ओर न ही सग्रह करके रखते है । उन्हे कृत्रिम भोगसाधनों या सुखसामग्री 
की आवश्यकता ही नही होतो । प्रकृति से मिला हुआ उत्तम सुडौल, सुपुष्ट, बलिष्ठ, 
सुन्दर और समस्त परिपूर्ण अगोपागों से युक्त शरीर ही उनका सर्वेस्व जीवनधन 
होता है ; जिसके सहारे वे पचेन्द्रियविषयों के उपभोग का आनन्द लेते हैं । उनके 
शरीर मे कभी रोग नहीं होता , उनके मख से लेकर शिखा तक किसी भी अग में 
कोई विकार पैदा नही होता, और न कभी वे किसी बात की चिन्ता, शोक या सताप 
से ग्रस्त होते है। जिसका जीवन प्रकृति पर निर्भर है, प्रकृति के नियमो का जो 
उल्लघन नही करता , उसे रोग, शोक, दु ख, दारिद्रय और दृश्चिन्तन क्यो होगा ? 
वे जहाँ होते है, वहाँ न तो नगर बसे हुए हैं, न गाँव ही , न वे अपनी सुरक्षा के कभी 
लिये कोट, किला, खाई या सुरक्षित स्थान बनाते हैं; और न ही सर्दी, गर्मी 
और बरसात से बचने के लिए मकान बनाते हैं। आधुनिक सभ्यता और बनावट से 
वे कोसो दूर रहते है। कृषि, वाणिज्य,शिल्प,कला-कौशल,कल-कारखाने आदि उत्पादन 
के साधन और रथ, विमान, जलयान आदि वाहन तथा शस्त्र, अस्त्र आदि सुरक्षा 
के साधनों की वे आवश्यकता ही नही समझते । जीवनयापन के लिए या विषयसुख 
के लिए वे स्वस्थ शरीर और प्राकृतिक वनसम्पदा पर ही निर्भर रहते हैं। वनसम्पदा 
इतनी घनी, सुरम्य, शान्त और निद्व न्द्र है कि उन्हें जीवनयापन व विपयसुखलाभ के 
लिए कही भी अन्यत्र जाने या कृत्रिम साधनो का सहारा लेने की जरूरत ही नहीं 
पडती । इसीलिए शास्त्रकार सर्वप्रथम उनका परिचय एक ही पद मे दे देते हैं--- 
'उत्तरक्रुदेवक्रवणविवरचारिणो नरगणा ।' 

वस्तुत. उनका जीवन शान्त, निद्व॑ नल, निश्चिन्त होता है और उनके कषाय 
बहुत ही मन्द होते हैं । उनके जीवन मे स्वार्थ की मात्रा अत्यन्त कम होती है; इसलिए 
कभी सघर्ष का मौका नही आता । वहाँ वनसम्पदा इतनी है कि कोई किसी वृक्ष, लता, 
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फल, फूल आदि पर या किसी स्थान पर अपना अधिकार जमा कर या ममत्त्व करके 
नही बैठता । उन्हें अपनी आजीविका के लिए जगल काटने, द्धेती करने, कलकारखाने 
चलाने, या किसी शिल्प द्वारा निर्वाह करने की भी जरूरत नही होती । चिन्ता-फिक्र 
से रहित, मस्ती भरा उनका जीवन होता है। वे यह नही चिन्ता करते कि कल 
क्या खायेंगे ? कल क्‍या पहनेगे ? कल कहाँ रहेगे ? और कल कौन-सी जीविका 
करेंगे ? इसका कारण यह है कि उन्हे समस्त साधन-सामग्री अभिलाया के अनुसार 
कल्पव॒क्षों से मिल जाती है । खाने-पीने की चिन्ता उन्हें इसलिए नहीं करनी पडती 
कि वहाँ उन्हें हर चीज विचार करते ही मिल जाती है, किसी को खाद्य या पेय वस्तुओं 
का कोई मूल्य नही देना पडता | वहाँ की मिट्टी का स्वाद भी मिश्री से बढकर 
मधुर होता हैं तथा फलो का रस अमृत के समान होता है। इसीलिए कहा है--- 
“अमयरसफलाहारा ।' 

इतना बेफिक्री का मस्त और शान्त जीवन होते हुए भी, भोगभूमि 
के वातावरण में सहज भाव से भोगो के सर्वोत्तम प्राकृतिक साधन प्राप्त होने पर भी, वे 
अपनी जिंदगी के अन्तिम क्षणो तक कामभोगों से सर्वेथा तृप्त नहीं होते और 
अतृप्त अवस्था मे ही अपना शरीर छोड़ कर परलोक मे चल देते हैं। बाह्यशान्ति 
का साम्राज्य होने पर भी उन्हे इस सम्बन्ध मे आन्तरिक मानसिक शान्ति और 
सतुष्टि नही मिलती । 

भोगभूमि के मनुष्यों का संक्षिप्त परिचय--प्रसंगवश जैनशास्त्रों की हृष्टि 
से भोगभूमि के इन मनुष्यों का सक्षेप मे परिचय देना आवश्यक है। जैनदृष्टि से 
जम्बूद्वीप मे कुल सात क्षेत्र माने जाते हैं-“-१ भरत, २ ऐरावत, ३ महाविदेह, 
४ हैमबत, ५, हैरण्यवत, ६ और हरिवर्ष ७ रम्यक्वर्ष । धातकीखण्ड और पुष्करारंद्रीप 
में भरत आदि क्षेत्र जम्बृद्वीप से ढुगुने हैं। इन सात क्षेत्रों मे से भरत, ऐरावत और 
महाविदेह क्षत्र से सम्बन्धित ५-४ कर्मभूमियाँ है। यानी जभ्बूद्वीप मे भरत, ऐरावत 
और विदेह क्षेत्र की तीन क्मंभूमियाँ है,तथा धातकीखण्ड और पुष्कराद्ध दीप मे इन तीनो 
क्षेत्रों की दुगुनी-दुगुनी कमंभूमियाँ है। कुल मिला कर ३-- ६ + ६५१५ कर्मभूमियाँ 
हैं। इन कमेभूमियों मे रहने वाले लोग असि, मसि, कृषि, वाणिज्य, शिल्प, कला 
(सेवा) आदि ६ कर्मों द्वारा अपनी आजीविका करते हैं। उत्तरकुरु और देवकुरुक्ष त्र 
भोगोलिक दृष्टि से महाविदेह क्षेत्र की ही सीमा मे क्रमश उत्तर और दक्षिण मे हैं ; 
इनमे अकर्मभूमिक जीव रहते हैं। इसी तरह हरिवर्ष, रम्यक्वर्ष तथा हैमबत 
ओर हैरण्यवत मे भी अकर्मभूमिका वाले जीव निवास करते हैं। इन अक्मंभूमियो में 
असि,मसि,कृषि आदि किसी प्रकार का कर्म य। आजीविका के लिए कोई व्यवहार नही 
होता । वहाँ हमेशा भोगभूमि बनी रहती है। जीवनयापन के लिए जो भी अल्प 
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सुखसामग्री उन्हें अपेक्षित होती है, वह कल्पव॒क्षों से मिल जाती है। उन्हें कभी 
कमाने या जीविका के लिए उखाड़पछाड करने की जरूरत नही पड़ती । 

प्रकृति का यह नियम है कि जहाँ जनसख्या घटती-बढ़ती नहीं, वहाँ संघर्ष 
नही होता, न जीवनोपयोगी साधनों को पाने के लिए रस्साकस्सी ही होती है। 
सबको अपनी आवश्यकता और रुचि के अनुसार मनचाही चीजे प्रकृति से प्राप्त हों 
जाती हैं । 


जैनहष्टि से दो प्रकार के कालचक्र माने जाते हैं--उत्सपिणी काल और 
अवसपिणी काल । आयु, शरीर, सस्थान, सहनन, धृति, बल आदि बातें जिसमे घटती 
जाती है, उसे अवसपिणी-काल कहते है और जिसमे ये चीजे उत्तरोत्तर बढती जाती हैं, 
उसे उत्सपिणीकाल कहते हैं। इन दोनों में से प्रत्येक काल के ६-६ आरे क्रमशः होते हैं । 
वर्तमान मे अवसपिणीकाल काल का पांचवां आरा चल रहा है। १ सुषमसुषमा, 
२ सुषमा, ३ सुपमदु'षमा ४ दु षमसुषमा, ५ दु.घमा और ६ दुधमदु:पघमा--इन ६ आरों 
के व्यतीत हो जाने के बाद इनसे विपरीत फिर उत्सपिणीकाल के क्रमशः ६ आरे 
दु षमदु षमा से शुरू हो कर सुषमसुषमा तक सम्पूर्ण होते हैं । सुषमसुषमा से ले कर 
दु पमदु'पमा तक के ६ आरे क्रमश ४ कोटाकोटिसागर, ३ कोटाकोटिसागर, २ कोठा- 
कोटिसागर, १ कोंटाकोसागर मे ४२ हजार वर्ष कम, २१ हजार वर्ष और २१ हजार 
वर्ष के लम्बे होते हैं । 

इन सातो क्षेत्रों में से सिंफे भरत और ऐरावत क्षेत्र ही ऐसे हैं, जहां छही 
कालो का क्रमश परिवतंन होता रहता है। महाविदेहक्षं त्र मे तो हमेशा चतुर्थ आरे 
का-्सा भाव और व्यवहार बना रहता है। भोग भूमि क्षेत्रों मे अवसपिणी और 
उत्सपिणी जैसा काल चक्र नही होता । 

यद्यपि भोगभूमि के इन भोगप्रधान यौगलिक मानवो की आयु उत्कृष्ट तीन 
पल्योपम की होती है , लेकिन वे अपनी लम्बी उम्र को मनोवाछित कामभोगों के 
सेवन में ही बिता देते हैं। यद्यपि उनमे सप्त कुव्यसनों मे से एक भी व्यसन नहीं 
होता ; परन्तु अप्रत्याख्यानादि कषाय का उदय होने से वे त्याग-प्रत्याख्यान नही कर 
सकते । इन्द्रियविषयो का यथेष्ट सेवन करते हैं। उन्हे किसी भी अभीष्ट वस्तु का 
भभाव प्रतीत नही होता । अपने दीर्घ जीवनकाल में उनके सिर्फ दो ही सतान--एक 
लडका और एक लडकी--नियमानुसार होते हैं। चूकि ज्यादा संतान होने पर 
मनुष्य को उनके पालन-पोषण की,रोगादि दु ख से सुरक्षा की व वियोग आदि की चिन्ता 
सवार हो जाती है। अत. एक पुत्र औरपूत्री के रूप मे नियमित सतान होने से ये किसी 
भी प्रकार के रोग, शोक, जरा,वियोग आदि के दु:ख से व्याकुल या पीड़ित नहीं होते । 
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इनका शरीर सदा नवयौवन अवस्था वाला, बड़ा सुन्दर और पुष्ट होता है। उनका 
जन्म और मरण भी सुखपूर्वक होता है, क्लेशकर नहीं। जब इनकी आयु के ६ मास 
बाकी रहते हैं, तभी परभव की आयु का बन्ध होता है। जब इनका आयुष्यकर्म 
पूर्ण हो जाता है तो पतिपत्नी-युगल (यौगलिक) मे से एक को छीक और दूसरे को 
जंभाई आती है और किसी प्रकार का कष्ट भोगे बिना सुखपूर्वक दोनो की एक साथ 
ही मृत्यु ही जाती है। मर कर वे दोनो नियमानुसार देवलोक मे देव होते' है । 
उनके पीछे नियमानुसार एक ही जोडा उनकी सतान के रूप में शेप रहता है। 
४६ दिन के पश्चात्‌ ही वह जोडा यौवनावस्था को प्राप्त कर लेता है। इनके जीवन 
के विकासक्रम के लिए एक आचाये ने कहा है-- 


सप्तोत्तानशया लिहन्ति विवसान्‌ स्थांगुष्ठमार्यास्ततः, 
को रिगन्ति ततः पदे: कलगिरो यान्ति स्खलद्भिस्ततः । 
स्थेयोभिश्व _ ततः कलागणभतस्तारुण्यभोगोद्गताः, 
सप्ताहेन ततो भवन्ति सुदृशोदाने/पि योग्यास्ततः ॥।१॥ 


अर्थात्‌ --जन्मग्रहण करने के पश्चात्‌ वे अकर्मभूमिक आर्य मनुष्ययूगल ७ दिन 
तक अधोमुख किये हुए पेट के बल सोये रहते है और अपने अगुठं को चूसते रहते हैं । 
इस के बाद ७ दिन तक घुटनों के बल जमीन पर रेंगते--सरकते है। 
दूसरे सप्ताह के बाद ७ दिन तक पैरो से लडखडाते व गिरते-पडते हुए चलते है और 
तुतलाते हुए मधुर शब्द बोलने लगते है। तीसरे सप्ताह के बाद ७ दिन में बसे से 
अच्छी तरह चलने लगते हैं। चौथे सप्ताह के बाद ७ दिन में सुन्दर गायन आदि 
कला मे प्रवीण होने का ग्रुण प्राप्त कर लेते हैं । पाचव सप्ताह के बाद छठे सप्ताहे 
तक में वे तारुण्य-जवानी अवस्था प्राप्त कर लेते है और सातवें सप्ताह में वे 
सम्यक्‌ प्रकार से भोग योग्य हो जाते हैं । 


इस प्रकार सात सप्ताह के अन्दर ही उनका शीक्र विकास हो जाता है। उस 
काल की व्यवस्था के अनुसार उत्पन्न हुआ वह युगल (लडका-लडकी ) पतिपत्नी के 
रूप में द/म्पत्य को अग्रीकार कर लेता है । और तीन पल्य की उत्कृष्ट आयु भोग कर 
मृत्यु के समय अपने पीछे उसी नियमानुसार एक युगल छोड जाते है। वह भी इसी 
परम्परानुसार चलता है । 


मतलब यह है कि अकर्मभूमि के इस यौगलिक जीवन में किसी प्रकार का 
कष्ट नही होता । फिर भी वे कामभोगों से अतृप्त रह कर दुसरे लोक मे चल देते है । 
इनके सम्बन्ध मे अन्य बाते मूलपाठ मे स्पष्ट हैं ही । 
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भोगभूमि के मनुष्यों को महिलाए' 
भोगभूमि के पुरुषो की भोगसम्पन्नता और शरीर की सर्वांगसुन्दरता का निरूपण 
करने के पश्चात्‌ अब आगे के सूत्रपाठ में शास्त्रकार उनकी पत्नियो का वर्णन करते हैं-- 


मूलपाठ 

पमया वि य तेसि सोम्मा सुजायसब्वंगसुन्द रीओ, पहाण- 
महिलागुणेहि जुत्ता, अतिकंतविसप्यमाणम उयसुकुमालकुम्मसंठिय- 
सिलिट्न - (विसिद्र)चलणा, उज्जुमउयपीवरसुसाहतंगुलीओ, 
अब्भुन्नतरइय (त्तित)तलिणतंबसुइनिद्धनखा, रोमरहियवट्ट्संठिय- 
अजहन्नपसत्थलक्ख ण-अकोप्पजंघजुयला, सुणिम्मितसुनियूढजाण, 
मंसलपसत्थसुबद्धसंधी, कयलीखंभातिरेकसंठिय-निव्वणसुकुमाल- 
मउय-कोमलअविरलसमसहित सृजायबट्ट (माण) पीवरनिरंतरोरू, 
अट्टावयवी इपद्ुुसंठियपसत्थ विच्छिन्नपिहुलसो णी, वयणायामप्प- 
माणदुगुणियविसालमंसलसुबद्धजहणवरघारिणीओ, वज्जविराइय- 
पसत्थलक्खणनिरोदरीओ,. तिवलिवलियतणुनमियमज्मियाओ, 
उज्जुयसमसहिय- जच्चतणुकसिणनिद्धआदेज्जलडहसुकुमा लम उय- 
सुविभत्तरोमराजीओ, गंगावत्तगपदाहिणावत्ततरंगभंग रविकिरण- 
तरुणवोधितआकोसायंत - पठमगंभीरविगडनाभी,_ अणुब्भड- 
पसत्थसुजातपीणक्रुच्छो, सन्नतपासा, सुजातपासा, संगतपासा, 
मियमायियपीण रइय(तित) पासा, अकरंडुयकणगरुयग-निम्मल- 
सुजायनिरुवहयगायलट्टी, कंचणकलसपमाणसमसंहियलदटु-चूचुय- 
आमेलगजमलजुयलबट्टियपओहराओ, भुयंगअणुपुव्वत णुयगो- 
पुच्छवट्टडसमसंहियनमियआदेज्जलडहबाहा, तंबनहा, मंसलग्गहत्था, 
कोमलपीव रवरंगुलीया, निद्धपाणिलेहा, ससिसूरसंखचक्कव र- 
सोत्थियविभत्तसुविरइयपाणिलेहा, पीणुण्णयक्रक्खवत्थिप्पदेसपडि- 
पुश्ननलकवोला, चउरंगुलसुप्पमाणकंबुवरसरिसगीवा, मंसलसंठिय- 
पसत्थहणुया, दालिमपुप्फष्पगासपीवरपलंबकु चितवराधरा, 
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सुदरोत्तरोट्ठा, दधिदगरयकु द्चंदवासंतिमउलअच्छिद्दविभल- 
दसणा, रत्तुप्पलप उमप्पत्तसुकुमालतालु जीहा, कणवी रमु उल5कुडिल- 
अब्भुग्तयउज्जुतु गनासा, सारदनवकमलकुमुदकुबलयदलनिगर- 
सरिसलक्खणपसत्थअजिम्हकंतनवणा, आनामियचावरु इल किण्डब्भ- 
राइसंगयसुजायतणुकसिणनिद्धभुमगा,  अल्लीणपमाणजुत्तसवणा, 
सुस्सवणा, पीणमट्ठगंडलेहा,चउ रंगुलविसालसमनिडाला, को मुदि- 
रयणिक रविमलपडिपुस्नसोमवदणा, छत्तुन्नयउत्तमंगा, अकविल- 
सुसिणिद्धदीहसिरया, छत्त-ज्ञय-जूव-धूभ-दामिणी-कमं डलु-कलस- 
बावि-सोत्यिय-पडाग - जव-मच्छ-कुम्म-रथवर - मकरज्ञय- अंक- 
थाल-अंकुस-अट्टावय-सुपइट्ट-अमर - सिरियाभिसेय-तो रण-मेइणि- 
उदधिवर-पव रभवण - गिरिव र-वरायंससललियगय - उसभ-सीह- 
चामर-पसत्थवत्तीसलक्खणध रीओ, हंससरित्यथगतीओ, कोइलमहुर- 
गिराओ, कंता, सव्वस्स अणुमयाओ, ववगयवलिपलितवंगदुव्वन्त- 
वाधि-दोहग्गसोय मुककाओ, उच्चत्तेण य नराण थोवृणमूसियाओ, 
सिगारागा रचारुवेसाओं, सु दरथणजह॒णवयणकरच रणणयणा, 
लावण्णरूवजोव्वणगुणोववेया,नंदणवणविवरचारिणीओ व्व अच्छ- 
राओ उत्त रकुरुमाणुसच्छुराओ अच्छेरगपेच्छणिज्जियाओ तिन्नि 
य पलिओवमाई परमाउं पालयित्ता ताओ वि उवणमंति मरण- 
धम्मं अवितित्ता कामाणं ॥ सू० १५॥ 
संस्क्ृतच्छाया 

प्रभदा अपि च॒ तेषां भवन्ति सौभ्याः सुजातसर्वागसुन्दर्य:,प्रधानभहिला- 
गुणेयु क्ता, अतिकान्तविसपसाण-( विस्व-प्रमाण )-मृदुक - सुकुमालकूस संस्थित- 
श्लिष्ट (विशिष्ट) चरणाः, ऋजुमृदुकपोवरसुसंहतांगुलोका, अभ्युन्नतरतिद- 
(रखित)-तलिनता स्रशुचिस्निग्धनक्षा, रोमरहितवुत्तसंस्थिता जघन्यप्रशस्त- 
लक्षणाःकोप्यजंघायुगला,. सुनिर्भितसुनियुदजानुमांसलप्रशस्तसुबद्धसन्धय:, 
कदलीस्त+्भातिरेकसंस्थितनित्र णलुकु वालमृदुकको भलाइथिरलसमसहित - - 
सुमातवत्तपोवरनिरन्तरोरबो, अष्टापदवीजिपृष्ठसंस्थितप्रशस्तविस्तो णंपृथल- 
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शओशोणयों,. बवना5यामप्रमाणदिगुणितविशालमांसलसुबद्धजधनवरधारिण्यो, 
वज्यविराजितप्रशस्तलक्षणनिरुदरा,,.. जिवलिवलित(क)तनुनसितमष्या:, 
ऋजुकसमस हित जात्यतनुकृष्णस्निग्धादेयलडहस्‌ कुमालमृदुसुविभक्तरोमराजयो, 
गंगावत्तंकप्रद क्षिणावर्तत रंगंगरवि कि रणतरुणबो घिता$को शायमान पदूस_ - 
गम्भीरविकटनाभयो,. अनुदुभटप्रशस्तसुजातपीनकुक्षय:,.. सन्नतपार्श्या;, 
सुजातपार्श्वा: संगतपारर्वा,सितसात्रिकपीनरतिद (रचित)-पार्श्वा, अकरंड,क- 
कनकरुचकनिर्मलसुजातनिरुषहतगात्रयष्टयः, कांचनकलशप्रमा णसमसं हित- 
लब्टचचुकाइमेलकयमलयुगलब्षत्तितपयोधरा, भुजंग।5नुपूर्वतनुकगोपुच्छवुत्त- 
समसंहितनमितादेयलडहुबाहवस्ताश्ननखा, मांसलाप्रहस्ता, कोमलपोवर- 
बरांगुलीका:,स्निग्धपाणिरेखा ,शशिसूरशंखचक्रवरस्व॒स्तिक विभक्तसु विर लित- 
पाणिरेखा:, पीनोन्‍नतकक्षवस्तिप्रदेशप्रतिपूर्णल - पोला, चतुरंग्ुलसु प्रभाण- 
कम्युवर तद्शग्रोवा, मांसलसंस्थितप्रशस्तहनुका, वाड़िमपुष्पप्रकाशपोवर- 
प्रलम्बकु चितवराधरा , युन्वरोत्तरोष्ठा, दधिग्करज:कुन्द चन्द्रव। सन्तो मुकुला- 
रिछविमलदशना, रक्तोत्पलपद्सपत्रसुकुमालतालुजिल्ला,, फरवोीरमुकुला- 
$कुटिलाःथम्युन्नतजु तु गनलासाः,_ शारदनवकमलकुमुदकुबलयद लनिकरसदुश- 
लक्षणप्रशस्ताइजिह्मकान्तनयना, आनासित-चापरुचिरक्ृृष्णा5क्षराजि- 
संगतसुजाततनुक्ृष्णस्निग्धभ्रु का, आलोनप्रमाणयुक्तश्नवणा', सुअबणा',पीन- 
मृष्टगंडरेखाश्चतुरंगुलविशालसमललाटा , कौमुदोरजनीकरविमल प्रतिपृर्ण- 
सोम्यवदनाश्ठत्रोन्नतोत्तमांगा,अक पिलसु स्निग्धदोर्ध शिरो जाश्छत्रध्व जयू पस्तुृप- 
दासिनोकमंडलुकलशवापीस्वस्तिकपताकायवमत्स्यकूस रथबरसकरध्यजांक - - 
स्थालांकुशाष्टापदसुप्रतिष्ठकाइमर_- श्रीका5भिर्षेकतोरणमे दिन्युदधि- 
वरप्रवरभवनगिरिवरवरादशेंसललितगजधंभसिहचामर प्रशस्तद्वात्रिशललक्षण - 
धर्यो, हंंससवृक्षणतय:, कोकिलमधुरणिर:, कान्ता:, सर्वस्यापनुमता, व्यपगंत- 
बलोीपलितव्यंगवुर्वरणव्याधिदोर्भाग्यशोकमुक्ता, उच्चत्वेन उ नराणां स्तोकोन- 
मुच्छिता,.. श्रृगारागारचारवेबाट, सुर३रसस्‍्तनजधघनवदनकरचरणनबयना, 
लावण्यरूप ओवनगुणोपपेता, नन्‍्दनवनविवरचारिण्य हवापध्सरस उत्तर- 
कुरुमानुध्याधप्तरस, आश्चर्थप्रेक्षणीया:,त्रोणि च पल्योपसाति परसायुंधि पाल- 
पित्वा ताश्लाध्प्युपनमस्ति सरणधर्मसजित॒प्ता: कामानास्‌ ॥ सू० १५॥ 
पवार्भाग्वय_ (य) और (तेसि) उनकी (पसदा थि) स्त्रियां सी (सोस्स।) सौस्य- 
शान्तस्वभाव बाली (सुजायसब्वंगसु दरीओ) उत्तम सर्वागों से सुस्दर, (पहाजमहिला- 
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गुर्भोह जुत्ता) महिलाओं के उत्तमोसम -प्रमुख गुणों से युक्त होती हैं । (अतिकंत- 
विसप्पमाणम उयसुकुमालकुस्मसंठियसिलिट्ठचलणा) उनके चरण अतिरमणोय, खासतौर 
से अपने शरोर के अनुपात में उचितप्रमाणोपेत अथवा चलते समय भी कोमल से कोमल, 
कछुए के समान उभरे हुए और मनोज्ञ होते हैं। (उज्जुमउपपीवरसुसाहंत पुलीओो) उनकी 
उंगलियाँ सोधी, कोमल, पुष्ट और परस्पर सटी हुई--छित्ररहित होती हैं, (अब्भुन्नत- 
रइयतलिणतंबसुइनिद्धनता, उनके नख ऊपर उठे हुए, आनन्ववायक, पतले,लाल,निर्मल 
और चमकीले होते हैं। (रोमरहियवट्ट्संठिय अजहश्नपसत्थबलक्खण-अकोप्प-जंघजुयला ) 
उनकी दोनों जधा-पिडलिया रोओं से रहित, गरोलाकार, असाधारण सागलिक 
लक्षणों से युक्त व रमणीय (घृणारहित) होती हैं । (सुणिम्मितसुनिगृढजाणू) सुन्दर 
बने हुए, मांस से अच्छी तरह ढके हुए उनके घुटने होते हैं । (मंसलपसत्यसुबद्धसंधी) 
मांस से भरी हुई, श्रेष्ठ तया नसों से बंधी हुई उनकी संधियां (जोड़) होती हैं । 
(कयलोीलंभातिरेकसंठियनिव्यणसुकुमालमउयको मल- अविरलसमसहितसुजायवट्टपो वर- 
निरंतरोरकू) उनकी जंधाए-सांचल केले के खंगे से भो अधिक सुंदर 
आकार वाले,घाव-दाग से रहित,अत्यन्त कोमल, सुकुमार,अन्तररहित, समप्रमाणवाली, 
स्‌ू न्दर लक्षणों से युक्त, अथवा सहुनशील, स्‌ गठित, गोल, पुष्ट एवं समान होती हैं, 
(अट्ठावयवीइपट्ठ संठियपसत्यविच्छिन्न-पिहुललोणी) उनकी श्रोणि (नितब) जूआ 
खेलने के पासों को लहरों वाले पटटे के समान आकार वालो श्र 55,और विस्तीर्ण होती 
है । (वयणायासप्पमाणदुगुणियविसालमंसलसुबद्धजहुणवरधारिणीओ ) थे सुख की लंबाई 
के प्रमाण---१२ अंगुल--से बुगुने यानी चोबोस अंगुल विशाल,मांस से पुष्ट, गढे हुए, 
श्र ष्ठ जघन (कि प्रदेश से नीचे का भाग,पेड़) को घारण करने वालो होती हैं । (बज्ज- 
विराइयपसत्यलक्सणनिरोदरीओ ) थे मध्य में पतली होने से वद्ध के समान शोभायमान, 
प्रशस्त लक्षणों से युक्त, कृश उदर-वाली होती हैं, (तिबलिवलियतणुनसियमज्मियाओं) 
उनके शरोर का मध्यभाग-उदर तोन रेखाओं से अंकित, कृश और झुका हुआ 
होता है। (उज्जुपसमसंहियजच्यतणुकसिणणिद्धआदेमग्जलडहसुकुमालम उ यस्‌ दिभत्त- 
रोमराइओ) उनकी रोमावलो सोधी, एकसरीली, परस्पर भिली हुई, स्वाभाविक, 
बारोक, काली, मुलायम, प्रशंसनोय, ललित, सूकुमार, कोसल और यथास्थान 
शोभायमान होती है । (गंगावत्सग-पदाहिणावत्तत रग्भंग-रविकिरण-तरुणवो धित- 
आकोसायंत - पठमगंभोरविगडनासोी) उनको साभि गंगानदी के भांवर के समान, 
दक्षिण को ओर चलने बाले भांवर--चक्‍्कर से युक्त तरंगमाला के समान, सूर्य की 
किरणों से ताजे खिले हुए व बिसा कुम्हुलाए हुए कमल के समान गंभोर और विशाल 


चतुर्थ अध्ययन : अग्रह्मचर्य-आश्रव ३६६ 


होती है । (अणुब्भडपसत्थसुजातपीणकुच्छी) उनकी कुछ्षि नहीं उभरो हुई, प्रशस्त, 
स्‌ न्‍्दर और पुष्ट होती है। (सन्न तपासा) उनका पाश्वेक्षाग ठोक मात्रा में झुका 
हुआ, (स्‌ जातपासा) स्‌ गठित (सगतपासा) संगत अर्थात्‌ जनता हुआ होता है । 
(सियसायियपीणरइयपासा) उसका पाश्वेभाग प्रमाणोपेत--मित, उचित मात्रा में रा 
हुआ, पुष्ट और सुख देने वाला है। (अकरड्य-कणग-रुचय-निम्मल-सुजाम-निरवह- 
यगायलट्ठी ' उनकी यात्रयष्टि--देह उभरी हुई पोठ की अध्थि से रहित स्वभावतः 
शुद्ध हुए सोने से निर्मित्त रुबक नामक आभूषण के समान निर्मल या स्वर्णकान्ति से 
युक्त, अच्छी गठी हुई व रोगरहित होतो है। (कंचणकलसपसाणसससहियट्ठ खूचुय- 
आमेलगजमलजुयलवद्टिययओहराओ) उनके दोनों पयोधर स्तन सोने के दो कलश 
के समान, प्रमाणोपेत, उ9. हुए--उच्चत, समान, कठोर तथा मनोहर 
चूची वाले, तथा शिखर पर गोल होते हैं। (भुंयंग- अणुपुष्च - तणय - गोपुच्छ- 
बट्ट - सम - सहिय - नभिय - आदेज्ज - लड॒ह - बाह) उनकी दोनों भुजाएं 
सर्प के समान क्रमशः पतली, गाय की पूंछ के समान गोल, एक सरीखी, 
शिथिलता से सहित, झुकोी हुई, सुभग ओर ललित होती है। (तंबनहा) 
उनके नख ताबे के समान लाल होते हैं, (मंसलग्गहत्था) उनके हाथों फी 
पहोची--कलाई ( या हथेली ) मांस से पुष्ट होती है। (कोमलपीबरं- 
गुलोथा) उनकी अंगुलियाँ बड़ी कोमल और पृष्ट होतो है। (निद्धपाणिलेहा) उनके 
हाथों को रेखा बहुत चिकनी होतो हैं, (ससिसूरसंलचक्कवरसोस्थियविभ्त्तसुविरदय- 
पाणिलेहा) तथा उनकी हस्तरेखाएं चन्द्रमा, सूर्य, शंख, श्र प्ठचक्र, और स्वस्तिक के 
चिद्लो से अंकित और सुन्दर बनी हुई होती हैं। (पीणुश्नयकक्खवत्थिप्पदेसपडिपुण्ण- 
गलकपोला) उनको कांख ओर मलोत्सगेंस्थान पुष्ट व उच्नत होते हैं तथा गाल परिपूर्ण 
और गोल होते हैं । (चउरंगुलसुप्पमाणकंश्ुवरसरिसगीया) उनकी गर्वन चार अंगूल 
ढीक प्रमाण वाली, श्रंष्ठ शंख के सदृश होती है। (मंसलसंठियपसत्थहुण॒ुया) उनकी 
ठड्डी सास से पृष्ट, सुस्थिर और प्रशस्त होतो है। (दालिसपुण्फप्पगासपीवरपलंब- 
कु चितवराघरा) उनके निचले ओठ दाड़िम--अनार के विकसित फूलों के समान 
लाल, कान्तिमान, पृष्ठ, कुछ लंबे, सिकुड़े हुए और श्रेष्ठ होते हैं । (सुन्दरोसरोट्ठा) 
उनके ऊपर के ओठ भो बड़े सुन्दर होते हैं। (दधिवगरगक्‌ द्ंदवासं तिसउलअच्छिहृ- 
विसलदसभणा) उनके दांत वही, पस॑ पर पड़ी हुई ब्द, कुन्दपुष्प, चख्रमा, बासंती - 
खेली को लता को कलियों के समान सफेद,छिड़--अन्तररहित, और उजले होते हैं। 
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(रसुप्पलपउमपततसुकमालतालुजीहा) वे रक्तोत्यल के समान लाल तथा कमल के पत्तों 
के ससान कोमल तालु और जीध् वाली होतो हैं। (फणवीरमुउल5फकुडिल$ब्भुन्नयऊ ज्जु- 
तुगनासा)उनको नाक कनेर की कलियों के समान,वक्तता (टेढेमेढेपन) से रहित,आगे से 
उठीहुई,सीधी और ऊंचो होतो है ।(सारदनबकसलकुमुदक्‌ वलयदलनिगरसरिसलक्खण- 
पसत्थ-अजिम्हुकंतनयणा) उनकी आँखें शरवऋतु के सूर्यविकासी ताजे कमल, चस्त्र- 
विकासी कुसुवपुष्प, एवं नीलकसल के पत्तो के समृह के समान, लक्षणों से श्रंष्ठ, 
अकुठिल (टेढ्ेपन से रहित) और रमणोय होतो हैं। (आनसियचायरुइलकिण्हुब्भराइ- 
संगय-सुजायतणुकसिणनिद्धभुमगा) उनको भोंहे कुछ नसाये हुए धनुष के समान सनो- 
हर, काले-काले बादलों की पंक्ति के समान, सुन्दर, पतली, काली और 
चिकनी होती हैं । (अल्लीणपमाणजुत्ततवणा) उनके कान परस्पर सटे हुए, शरीर के 
नाप से युक्त होते हैं । (सुस्सवणा) उनके कानों को श्रवणशक्तित अच्छी होती है । 
(पोणमट्ठगंडलेहा) उनको कपोलरेखा पृष्ट, साफ और मुलायम होती है। (छउरंगुल- 
विसालसमनिडाला) उन्तका ललाट थार अंगुल चौड़ा और सम (विषमतारहित होता 
है । (कोमुदिरथणिकरविमलपडिपुश्नसोमवदणा) उनके सुख चांदतो से युक्त निर्मल 
पूर्ण चन्द्रमा के समान गोल व सौम्य होते हैं। (छत्त न्‍नयउत्तमंगा) उनके मस्तक छत्र 
के समान उनश्नत--उभरे हुए और गोल होते हैं। (अकविलसुसिणिद्धदीहसिरया) 
उनके ससतक के बाल अकपिल--काले, चिकने और लम्बे-लम्बे होते हैं । (छत्त-ज्यय- 
जुब-पूभ-वासिणि-कमंडलु-कलस-वाबि-सो त्थिय-पडाग-जव-सच्छ-कुस्मर थ- बर-सकरज्प्षय - 
अंक-याल-अंकुस-अट्ठावय-सुपहट्ठ-असर-सिरियाभिसेय-तो रण-मेहणि-उदधिवर - पवर- 
भवण-गिरिवर-वरायंस-सललियगय-उसभ-सी ह-चामर-पसत्य-बत्तीसलक्खणधरीओ ) वे 
१ छत्र, २ ध्यज़ा, ३ यशस्तम्भ, ४ स्तृप, ५ दासिनो--माला, ६ कसडलु, ७ कलश, 
८ वापी, £ स्वस्तिक, १० पताका, ११ यव--जो, १२ सत्स्य, १३ कछुआ, 
१४ प्रधान रथ, १५ मकरध्वज--कामदेव, १६ वज्च--हीरा--अकरत्न, १७ थाल, 
१८ अंकुश, १६ चौपड़ या शतरंज जिस पर खेली जाती है, बह पट्टा -फ़लक या 
वस्त्रविशेष, २० स्थापनिका-ठवणो या ऊंचे पेंदे का प्याला, २९ देव 
२२ लक्ष्मो का अभिषेक, २३ तोरण - वंदनवार या घर के द्वार की महराव, 
२४ पृथ्वी, २५ समुद्र, २६ अंष्ठ सवन, २७ उत्तम पर्वत, २८ उत्तमवर्षण, 
२६ कीड़ा करता हुआ हाथो,३० बेल, ३१ सिह, ३२ चंव र---इन प्रशस्त ३२ लक्षणों 
को धारण करने वालो होतो हैं। (हंससरित्यगतीओ) उनकी चाल--गरति हूंस के 
सरीलो होती है। (कोइलम हुरगिराओ) उसकी वाणी कोयल के समान मधुर होतो 
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हैं, (कता) वे विशेष काम्तिवाली--कसनोय एवं (सब्वस्स अजृमयाओ) सथ लोगों 
को अनुसत-प्रिय लगने वालों होतो हैं। (अवगयवलिपलितबंगदुवश्नवाधि-दोहर्ग- 
सोयमुक्काओ) वे शोहरे पर झुरियों, सफेद बालों, अगहीनता--अपंगएन, छुकपता, 
व्याधि-बोसारी, दुर्भाग्य--सुहाग से रहितता, तथा शोक--सिन्ता से मुक्त होती हैं, 
(य) और (उच्चत्त ण) ऊंचाई में (नराण योवृणमूसियाओ) पुरुषों से कुछ कम ऊँची 
होती हैं, (सिगारागारचारुवेसाओ) वे भ्यू गार को घर होती हैं,उनकी वेशभूषा बहुत ही 
सुन्दर होती है। (सु वरथण-जघण-वयण-फर-चरण-णयणा) उनके स्तम,कमर के आगे का 
हिस्सा-पेड़, मुख---चेहरा,हाथ, पैर और नेत्र बड़े सुन्दर होते हैं | (लावन्नरूवजोवण्ण- 
ग्रणोववेया) वे लावण्य, रूप और यौवन के उत्तम गुणों से सम्पन्न होतो हैं। (नंदण- 
वण विवरच्ारिणीओ अच्छराओ उ्य) वे ऐसो लगती हैं, मानो नंदनवन सें विधरण 
करने वाली अप्सराएं हो, वास्तव में ये (उत्तरकुरमाणसच्छराओ) उत्तरकुरक्षेत्र की 
मानवो अप्सराएं होतो हैं। (अच्छेरग-पेच्छाणज्जाओ) थे आश्थयपूर्णक वर्शनीय--- 
देखने जेसो (होंति) होती हैं । (५) तथा (तिन्नि) तीन (पलियोवमाइ ) पल्मोपसल की 
(परमारउं) उत्कृष्ट आयु को (पालयित्ता) पाल कर--भोग कर (ताओ वि) थे भो 
(कासाणं अवितित्ता) कामभोगों से अतृप्त ही, (मरणधम्मं) मृत्यु को--कालधर्म को, 
(उवणमंति) भ्राप्त होती हैं । 


घुलार्थ--ओर उन अकमभूमि-भोगशभूमि के मनुष्यों की स्त्रियाँ भी 
सौम्य--शान्त स्वभाव वालो, भलीभांति रचित सभी अंगो से सुन्दर और 
महिलाओं के मुख्य-मुख्य गणो से युक्त होती है। उनके चरण अत्यन्त कमनीय, 
चलते समय कोमल वस्तुओं से भी अतिकोमल, सुकुमार, कछुए को तरह 
बोच में उभरे हुए, मनोहर होते है । उनकी अंगुलियों सीधी,कोमल, पुष्ट ओर 
परस्पर सटी हुई होती हैं, उनके नख आगे को उठे हुए, सुखद या सुरचित, 
पतले, तांबे के समान लाल,साफ एवं चिकने होते हैं । उनकी दोनों जंघाएँ--- 
पिंडलियाँ रोओ से रहित, छाते की-सी उभरी हुई', गोलमटोल, उत्तम 
ओर मांगल्यचिह्नो से युक्त, ओर देखने वालों को प्रिय होती है। उनके घुटने 
अच्छी तरह से बने हुए ओर मांस से ढके होने से अच्छे लगते हैं। उनकी 
संधियाँ जोड़ मांस से पुष्ट, प्रशस्त और सुगठित- परस्पर बंधी हुई होती हैं । 
उनके दोनों उरू--पिंडलियों के ऊपर के भाग, जांधें--केले के खंभे से भी अधिक 
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गठे हुए, श्रृण से रहित, सुकुमाल, मुलायम एवं चिकने होते हैं, तथा अन्तररहित 
समप्रमाण वाले, सुन्दर, गोल ओर सुपुष्ट होते हैं। उनकी श्रोणि (कटितट) जुए 
या चोपड़-शतंरज खेलने के पट्ट के ऊपर खीची हुई लहरो के समान आकार 
वाली रेखाओं सरीखी, सुन्दर लक्षणों सहित अथवा सहनशील, विस्ती्णं ओर 
पृथुल होती है । वे अपने मुह की लम्बाई के प्रमाण (बारह अंगुल) से दुगुनी 
(यानी २४ अंगृल) लम्बी, विशाल, मांस से पुष्ठ, सुगठित जघन--कमर के 
आगे के भाग-पेडू को घारण करने वाली होती है, उनका उदर--पेट 
बीच में पतला--कश होने से वद्ध के समान शोभायमान, श्रेष्ठ लक्षणों से 
युक्त ओर अत्यन्त कृश होता है। उनके शरीर का मध्य भाग त्रिवलियो--तीन 
रेखाओ से अंकित, पतला, और भुका हुआ होता है । उनकी रोमराजि सीधी, 
एक सरीखी, परस्पर जुड़ी हुई, स्वाभाविकरूप से बारीक, काली, चिकनी, 
आकर्षक, ललित, सुकुमार, मुलायम और अलग-अलग रोमो से मुक्त होती 
है। उनकी नाभि गगानदी के भेवर एवं दक्षिण की ओर चक्कर लगाने वाली 
तरंगों के समान,सूर्य की किरणो के छूते ही ताजे नये खिले हुए व कोश से अलग 
हुए कमल के समान गंभीर ओर विशाल होतो है । उनको कुक्षि कुल बाहर 
नहीं उभरी हुई--अप्रकट, प्रशस्त, श्रंष्ठ और पुष्ट होती है । उनके 
पाएवंभाग (कांख से नीचे का भाग--बगलें) नीचे की ओर अच्छी तरह 
भुके हुए होते हैं, सुन्दर होते हैं, जचते हुए--सगत होते है, वे उचित 
परिमित प्रमाण से युक्त, परिपुष्ट और आनन्ददायक होते है। उनकी गात्रयष्टि 
देहरूपी यष्टि स्वाभाविक रूप से शुद्ध-साफ सोने के रुचक--एक प्रकार के 
आभूषण की तरह निर्मेल--स्वच्छ--धूल से रहित, सुनिर्मित एवं रोगादि से 
रहित होती है । उनके दोनो स्तन सोने के कलशो की तरह गोल, 
उन्‍नत, समान, कठिन, मनोहर, जुडवां ज॑से, अग्रभाग पर लगी 
हुई दो चूचियों से युक्त ओर बढ़े हुए होते हैं । उनकी दोनो बांहे सांप के समान 
क्रमशः पतली, गाय की पूछ के समान गोल, एक सरीखी, शिथिलतारहित, 
भुकी हुई, आकर्षक और रमणीय होतो हैं। उनके नख तांबे के समान लाल 
होते हैं । उनके हाथ के पंजे मांस से परिपुष्ट होते है, उनके हाथों की उ गली 
कोमल, पुष्ट ओर उत्तम होती है; उनके हाथो की रेखाएँ चिकनी होती हैं; 
उनके हाथों की रेखाएँ चन्द्रमा, सूर्य, शंख, श्र षठ चक्र, स्वस्तिक आदि विभिन्न 
चिह्नो से मलीभांति अंकित होती है । उनकी कांखें और मलोत्सग का स्थान- 
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गृह्म प्रदेश उभरे हुए हैं।और परिपूर्ण गोल-गोल गाल होते हैं। उनकी गर्दन चार 
अंगुल ठीक प्रमाण वाली, श्रेष्ठ शंख के समान होती है; उनकी ठुड्‌डी सांस से 
भरी हुई, पुष्ट और आकार में श्रंष्ठ होती है। उनके निचले ओठ अमार के 
फूल के समान चमकदार, लाल-लाल, पुष्ट, कुछ लबे ओर सिकुड़े हुए होते हैं, 
उनके ऊपर के ओठ भी बड़े सुन्दर होते हैं। उनके दांत दही, जल की बूबों, 
कुन्द के फूलों, चन्द्रमा, वासंती- चमेली की:बेल की कलियों के समान तथा 
अन्तररहित एवं अत्यन्त उजले होते हैं। उनके तालु ओर जीभ लाल कमल 
के समान लाल ओर कमल के पत्तों के समान कोमल होते हैं। उनकी नाक 
कनेर की कलियों के समान टेढ़ेपन से रहित, आगे से अंदर को और उठी हुई, 
सीधी ओर ऊँची होती है। उनको आाँखें शरदऋतु के ताजे सूर्यविकासी 
कमल और तन्द्रविकासी कुसुदपुष्प तथा नीलकमल के पत्तों के ढेर के समान 
एवं लक्षणों से श्रंष्ठ, अकुटिल या तेजस्वी और प्रिय होती हैं। उनकी भौंहें 
कुछ नमाये हुए धनुष के समान मनोहर, काले-काले बादलों की घटाओं की- 
सी सुन्दर, पतली, काली और चिकनी होती हैं। उनके कान अच्छी तरह लगे 
हुए और प्रमाणोपेत होते हैं। उनकी श्रवणशक्ति अच्छी होती है,उनक्रे कपोलतट 
पुष्ट और चिकने होते हैं, उनका ललाट चार अंगुल चौड़ा और विषमतारहित 
होता है। उनका मुख चांदनी से युक्त निमंल पूर्ण चन्द्रमा के समान गोल और 
सोम्य होता है। उनका मस्तक छाते के समान गोल और उभरा हुआ होता 
है । उनके मस्तक के केश भूरे नही,किन्तु काले, चिकने ओर लंबे-लंबे होते हैं । 
वे छत्र, ध्वज, यज्ञस्तम्भ, स्तृप, दामिनी--माला, कमडलु, कलश, बावड़ी, 
साथिया (स्वस्तिक), पताका, यव--जो, मच्छ, कदुआ, श्रष्ठ रथ, कामदेव, 
अंकरत्न--हीरा, थाल, अंकुश, जिस पर चोपड़ या शतरंज खेली जाती है बहू 
पट्टा या कपड़ा, स्थापनिका-ठवणी या ऊंचे पेंदे का प्याला, देव, लक्ष्मी 
का अभिषेक, तोरण (ग्रूहद्वार पर मेहराव या वन्दनवार) पृथ्वी, समुद्र, श्रेष्ठ 
भवन, उत्तम घर, उत्तम दर्पण, क्रीड़ा करते हुए हाथी, बेल, सिंह और चंवर, 
इन बत्तीस उत्तम लक्षणों को धारण करने वाली होती हैं। उनकी गति-चाल 
हँस के समान होती है। कोयल के समान उनकी मधुर वाणो होतो है । वे 
कान्ति वाली ओर सबंजनप्रिय होती हैं । वे मुख पर भुर्रियों, सफेद बालों और 
अपंगपन -अंगविकलता से रहित होती हैं तथा कुरूपता,व्याधि,दुर्भाग्य और शोक 
से मुक्त हैं। वे ऊँचाई में मनुष्यों से कुछ कम ऊंची होती हैं. वे श्इगार का 
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घर होती हैं ओर उनकी वेशभूषा अत्यन्त सुन्दर और उजली होती है। उनके 
स्तन, पेड़, छुख, हाथ, पैर ओर नेत्र अत्यन्त सुन्दर होते है। वे लावण्य, 
सोन्दर्य और योवन के गुणों से सम्पन्न होती हैं। वे नन्‍्दनवन में विचरण 
करने वाली अप्सराओं के समान मानुषीरूप मे उत्तरकुरुक्षेत्र की अप्सराएँ होती 
हैं, जो आइचयपूर्वक देखने जैसी होती हैं । वे तीन पल्योपम की उत्कृष्ट आयु 
को भोग कर अन्ततः कामभोगो से अतृप्त ही मृत्यु पाती हैं । 


व्याख्या 


इससे पूर्व सृत्रपाठ मे जिन भोगभूमि (अकर्मभूमि) के मनुष्यों का वर्णन 
किया है, उनकी पत्नियो का उससे आगे के सूत्रयाठ में वर्णन किया गया है । इस 
विस्तृत सूत्रपाठ मे शास्त्रकार ने उत्तरकुरु-देवकुरुक्षेत्र को महिलाओ के उत्तमोत्तम 
भुणों और मागल्यसूचक लक्षणों के अतिरिक्त उनके चरण, अगुली, नख, जाघें, घुटने, 
सधियाँ, उछू, कमर, पेट, मध्यभाग, रोमावली, नाभि, कुक्षि, पाश्वंभाग, गात्रयष्टि, 
स्तन, बाहू, नख, पजा, हाथो की उ गली, हस्तरेखा, कपोल, गर्दन, ठुड्डी, ओठ, दात, 
तालु, जीभ, नाक, आँख, कान, भौंह, ललाट, मुख, मस्तिष्क, बाल, आदि प्रत्येक अग- 
उपाग का सूक्ष्म विश्लेषण किया है। अन्त में उनकी चाल-ढाल, आवाज, ऊँचाई, 
लोकप्रियता, कमनीयता, लावण्य, रूप, यौवन, वेशभूषा और निवास आदि का वर्णन 
भी किया है । 

मतलब यह है कि शास्त्रकार ने उनकी शारीरिक, मानसिक और बौद्धिक 
योग्यता, प्रकृति और ग्रुणों का सुन्दर चित्रण किया है । 

इस बर्णत से पता चलता है कि ये सब महिलाएँ कृत्रिमताओ, फैशन और 
नखरों से काफी दूर होती हैं। जिस प्रकार भोगभूमि के पुरुष प्रकृति के अत्यन्त निकट 
होते हैं , वैसे ही वहाँ की ये महिलाएं भी टापटीप और आडम्बर से अति दूर होती 
हैं। शरीर का जो स्वाभाविक सौन्दर्य, लावण्य, और स्वास्थ्य है, उसी पर वे निर्भर 
रहती हैं । यही कारण है कि इतने लम्बे वर्णन मे कही भी यह बात नहीं बताई गई 
है कि उनके शरीर पर आभूषण कोन-कोन-से थे ? उनके नखो और ओठो को विशेष 
लाल करने के लिए कौन-सी चीज लगाई जाती थी ? गालो को विशेषरूप से चमकाने 
के लिए वे कौन-सा पाउडर या वासचुूर्ण लगाती थी ? दातो को चमकाने के लिए, 
मिस्‍्सी या सजन, आँखों को आकर्षक बनाने के लिए काजल या अजन कौन-से लगाती 
थीं ? बालो का जूडा बाधघती थी तो किस चीज से ? गले की शोभा के लिए कौन-सा 
हार पहनती थीं ? 


फिर भी स्त्रियों में जो स्वाभाविक सौन्दर्य होता है, वह उनमें था। वे स्वस्थ, 
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निश्चिन्त और रोगशोकमुक्त थी, और वृद्धत्व से, सफेद बालों से, अंगविकलता से 
एवं बेहरे पर झुरियों आदि से वे रहित थीं । 
कोई कह सकता है कि वे असम्य और फूहड होंगी, उनमें आधुनिक सभ्यता 
नही होगी, इसलिए उनका जीवन सभ्य-जीवन नही होगा ! इसका उत्तर एक ही पद 
में स्वय शास्त्रकार ने दे दिया है--'पहाणमहिलागुणेहि जुत्ता' अर्थात्‌--वे मुख्य-मुख्य 
महिलागुणो से सम्पन्न होती है । 
प्राचीनकाल मे महिला के प्रधान गुणों में ६४ कलाएँ मानी जाती थीं। 
६४ कलाओ मे ऐसी कोई विद्या या कला बाकी नहीं रह जाती, जो महिलाओं के 
प्रधान गृुणो की पूतति न कर सर्क । यह ठीक है कि भोगभूमि की स्त्रियाँ ६४ कलाओं 
का शिक्षण नही पाती थी, फिर भी उतका जीवन स्वभावतः ही कलापूर्ण था। इसलिए 
उन्हे असमभ्य और फ्‌ हड कंसे कहा जा सकता है ? वर्तमान की पढी-लिखी, फ शन- 
परस्त और शथ्यू गारप्रियचालाक तथा कलह॒प्रिय युवतियो से तो कहीं अच्छी होती हैं वे । 
अत: प्रकृति से ही वे शान्त, सभ्य और नारी सुलभ लज्जा और संकोच से युक्त होती हैं। 
उनके शरीर पर भले ही बाह्य अलकार नहीं होते; परन्तु उनके जीवन में 
निम्नोक्त दस स्वाभाविक अलकार अवश्य होते हैं। कहा भी है--- 
'लीला-विलासो विष्छित्ति बिब्बोक , किल फिचितं । 
भोट्टायितं. कुट्टमित ललित. विहृत॑ तथा ॥। 
विश्व मश्चेत्यलंकारा: स्तश्रीणां स्वाभाविका दश ।' 
यानी लीला, विलास, हावभाव, रूठना, क्रीडा करना, ललित कलाएँ बताना, 
अगविन्यास, अभिनय, विश्रम इत्यादि स्वाभाविक अलकार भोगभूमि की उन महिलाओं 
में भी होते हैं। वे शान्त, सौम्य, स्वतत्र महिलाएँ होती हैं; कलह॒कारिणी, 
स्वार्थी, ऋुर और चालाक नहीं । वे मध्ययुग की रानियो की तरह अन्त.पुर मे या 
केवल घर की चारदीवारी मे बद हो कर नही रहती हैं । इसीलिए उनके लिए शास्त्र- 
कार ने कहा --'नंवणवण विवरचारिणाीओ व्य अच्छराओ ५४ यानी वे नन्‍्दनवन में 
विचरण करने वाली अप्सराओ की तरह स्वतंत्र विचरण करने वाली होती हैं । 
महिलाओं का वर्णन क्‍यों ?--अब प्रश्न यह होता है कि इस सूत्रपाठ में भोग- 
भूमि के केवल पुरुषों क। ही वर्णन पर्याप्त था। इन महिलाओं का इतना विशद 
वर्णन करने का प्रयोजन कया था ? 
इसके उत्तर मे कहा जा सकता है कि यह अक्नह्मबचयं का प्रकरण 
चल रहा है। और उसमे भी अन्नह्ासेवनकर्ताओं के निरूपण का प्रसंग है।' 
अब्रह्मचर्य-सेवल का मूल आधार स्त्री है। यदहापि स्त्री और पुरुष दोनों के 
संयोग से अब्रह्मचर्य की निष्पत्ति होती है, तथापि अब्नह्मचये-सेवन का पहला और 
मूल कारण स्त्री है। स्त्री के रूपर॑ग, हाव-भाव, कटाक्ष, विलास, अंग्र-विन्यास और 
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चालढाल को देख कर साधारण पुरुषों की तो बात ही क्‍या, बडे-बडे योगियो और 
त्यागियों का मन भी चलायमान हो जाता है,इसलिए जो कामराग, हृष्टिराग और स्नेह- 
आसक्तिराग का मूल कारण है ; जिसके राग के वश हो कर ही पुरुष अपने मूल गुणों, 
बतों और नियमों को भूल जाता है , वह स्त्री ही है । 

यही कारण है कि शास्त्रकार ने भोगभूमि के पुरुषो की स्त्रियो का सागोपाग 
वर्णन किया है । 

पुनश्च--शास्त्रकार का अगरप्रत्यगों के सहित नारियों का वर्णन करने के 
पीछे एक आशय यह भी हो सकता है कि किसी को यह कहने की गु जाइश न हो कि 
भोगभूमि के पुरुषों के पास कामभोगसेवन के लिए स्त्रियाँ नही होती या अग्रोपाग, 
लावण्य और सौन्दर्य मे सर्वोत्तम नारियाँ नही होती । इसलिए वे कामभोगो को तरसते- 
तरसते ही मर जाते हैं ! उनके प्रत्येक के पास सुन्दर,सुशील,शान्त और यौवनसम्पन्न 
सर्वोत्तम स्त्री होती है। फिर भी वे कामभोगों को तरसते-तरसते अतृप्त अवस्था में 
ही इस लोक से विदा हो जाते हैं । यही तो स्त्री के आकर्षण की विशेषता है। कहा 


ह-->नमक 


'तिरयंज्चो सानवा देवा: केखित्‌ कान्तानुचिन्तनम्‌ । 
मरणेपि न भुज्चन्ति, सशोग योगिनो यथा॥| 
अर्थात्‌---'प्राय सभी तियेज्च, मनुष्य और देव मृत्युशय्या पर पडे-पडे अपनी 
प्रिया के चिन्तन में मग्न रहते हैं। जैसे योगीश्वर अपने सच्चे योग को नही छोडता, 
वैसे ही वे मरणोन्मुख अवस्था मे भी कामभोग का चिन्तन नही छोड़ते । 
जिस प्रकार पुरुष कामभोगो से तृप्त नही होते, वैसे ही स्थ्रियाँ भी कामभोगों 
से तृप्त नही होती । उनकी कामवासना भी अतृप्त रहती है। शास्त्रकार ने यहाँ स्त्रियों 
का वर्णन करके यह बता दिया है कि कर्मंभूमि की स्त्रियाँ, जिनके पास इतने 
सुखसाधन नही हैं, या जो रोग, शोक, दु.ख दारिद्रथ आदि से ग्रस्त रहती है वे तो 
दूर रही,भोगभूमि की स्त्रियाँ, जिनके पास पर्याप्त सुखसाधन है, रोग, शोक आदि 
से जो कभी पीड़ित नही होती,वे भी कामभोगो से अतृप्त दशा मे ही इस लोक से विदा 
होती हैं । इसीलिए अत मे स्पष्ट कहा है-- 
“तामोवि उवणमंति सरणघम्सं अवितिसा कामाणं।' 
बाकी के सारे सूत्रपाठ का अर्थ पदार्थान्वय एवं मूलार्थ से स्पष्ट है । 
अब्रह्माचरण और उसका दुष्फल 
पूर्व सूत्रपाठ से शास्त्रकार अब्रह्मचर्यसेवनकर्ता स्त्री - पुरुषों, देवदेबियों, 
चक्रवर्तियो, बलदेव-वासुदेवो और मांडलिकों का विशद निरूपण कर चुके । अब इस 
सूत्रपाठ मे अब्रह्माचरण किस-किस तरीके से किया जाता है' और 'उसका कितना 
भयकर फल श्राप्त होता है ?” इन दो बातो (द्वारों) का निरूपण करते हैं-- 
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मूलपाठ 
मेहुणसन्नासंपगिद्धा य मोहभरिया सत्येहि हरणंति एक्कमेक्कं, 
विसयविसस्स उदीरएसु, अवरे (उदारा) परदारेंह हम्मंत्ति, 
विसुणिया धणनासं सयणविप्पणासं च पाउणंति। परस्स दाराओ 
जे अविरया मेहुणसन्नासंपगिद्धा य मोहभरिया अस्सा, हत्थो, 
गवा य, महिसा, मिगा य मारेंति एक्कमेक्‍्कं, मणुयगण। वानरा य 
पक्खी य विरुज्झंति, मित्ताणि खिप्पं भवंति सत्तू, समये धम्मे गणे 
य भिदंति पारदारी, धम्मग्रुणरया य बंभयारी खणेण उल्लोट्ठए 
चरित्ताओ,जसमंतो सुव्वया य पार्वेति अयसकित्ति,रोगत्ता वाहिया 
पवर्ढ्डिति रोयवाही, दुवे य लोया दुआराहगा भवंति--इहलोए 
चेव परलोए परस्स दाराओ जे अविरया, तहेव केइ परस्स दारं 
गवेसमाणा गहिया हया य बद्धरुद्धा य एवं जाव गच्छंति विपुल- 
मोहाभिभूयसन्ना । मेहुणमूलं च सुव्वए तत्थ तत्थ वत्तपुष्वा 
संगामा जणक्खयकरा सीयाए दोवईए कए रुप्पिणीए पउमावईए, 
ताराए, कंचणाए, रत्तसुभदाए, अहिन्नियाएं, सुवन्नगुलियाए, 
क्रिन्तरीए, सुरूवविज्जुमतीए य रोहिणीए य। अन्नेसु य एवमा- 
दिएसु बहवो महिलाकएसु सुव्वंति अइक्कंता संगामा गामधस्म- 
मूला (अबंभसेविणोे) इहलोए ताबव नट॒ठा (विनट्ठकीत्ति ) 
परलोए वि य णट्ठा महया मोहतिमिसंधकारे घोरे तसथावर- 
सुहुमबादरेसु पज्जत्तसाहा रणसरी रपत्तेयसरी रेसु य, अंडज-पोतज- 
जराउय-रसज-संसेइम-संमुच्छिम-उब्भिय-उववादिएसु य नरग- 
तिरियदेवमाणुसेसु,ज राम रणरोगसोगबहुले पल्लिओवमसागरोवमाईं 
अणादीयं अणवदग्गं दोहमद्ध' चाउरंतसंसारकंतारं अणुपरियट्ट ति 
जीवा मोहवस (सं)संनिविद्ठा । 
एसो सो अबंभस्स फलविवागों इहलोइओ पारलोइओ य 


इ०्च श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


अप्पसुहो बहुदुबलो मह॒ब्भओ बहुरप्रप्पगाढ़ो दारुणो कक्‍्कसों 
असाओ वाससहस्सेहि न सुच्चति, नय अवेदइत्ता अत्थि हु 
मोक्खोत्ति, एवमाहंसु नायकुलनंदणों महप्पा जिणो 3 वीरवर- 
नामधेज्जो, कहेसी य अबंभस्स फलविवागं,एयं तं अबंभंपि चउत्थं 
सदेवमणुयासुरस्स लोगस्स पत्थणिज्जं एवं चिरपरिचियमणुगयं 
दुरंतं चउत्थं अधम्मदारं समत्तं त्ति बेमि ॥४॥ (सू०१६) 


संस्कृतच्छाया 

मंथुनसंज्ञासंप्रगुद्धाश्व मोहभृता. शस्त्र र्‌ घ्नन्ति अन्योध्यम, विषय- 
विधस्य उदोरकेषु (उदारा) अपरे परवा रे. (परदारेष प्रवत्ताः) हन्यन्ते, विश्वुता 
धननाशं च प्राप्नुवन्ति, परस्य दारेम्यो ये अविरताः मंथुनसंज्ञासम्प्रगद्धा 
(संप्रगह्मा:) च मोहभता अश्वा, गजाः, गावो, महिष्य:, मुगाश्च सारयन्ति 
परस्परम्‌ । मनुजगणा' बानराश्च पक्षिणश्च विरध्यन्ते, मजाणि क्षिप्र 
भवन्ति शत्रवः । समयान्‌, धर्मानू, गणान्‌ च भिदन्ति परदारिण:। धर्मंगुण- 
रताश्य ब्रह्मतारिणः क्षणन अपवर्तन्ते चारिश्रात्‌ । यशस्वन्त सुब्रताश्च प्राप्नु- 
वन्ति अयशःकीतिभ्‌ । रोगार्त्ता;, व्याधिताः प्रवर्धयन्ति रोगव्याधीन्‌ । द्वावषि 
लोकौ बुराराधको भवतः,इहलोके चेव परलोके परस्य दारेम्यो ये अविरता:। 
तथेब केचित््‌ परस्य दारान्‌ गवेषयन्तो गृहोताः हताश्च बद्धरुद्धाश्व एवं 
याबद्‌ गच्छन्ति विपुलमोहाभिभृतसंज्ञा:। मेथुनमूलं च श्रूयन्ते तत्र-तत्र वत्त- 
पूर्वा: संप्रामाः जनक्ष यकरा:, सीताया द्रोपद्याः कृते रुक्मिण्या: पद्मावत्या- 
स्तारायाः कांचनायाः रक्तसुभद्राया: अहिल्यायाः सुबर्णगुलिकाया: किन्नर्याः 
सुरुपविद्य न्मत्या रोहिण्याश्च। अन्येषु चेबमादिकेषु बहवो महिलाऊकृतेषु भयन्ते 
अतिक्ान्ताः संग्रामाः प्रामधर्ममूलाः | अन्नह्मसेविन: इह लोके तावन्नष्टा 
(इहलोके5पि नष्टकोति:) परलोके5पि चर तष्टा: सहति सहामोहतिमिल्रान्धकारे 
घोरे असस्थ।व रसूक्ष्मबावरेषु पर्याप्ता:पर्याप्तसाधारणशरीरप्रत्येक-शरीरेषु 
अंडजपोतजजरायुजरसजसंस्वेदिसोद्भिज्जौपपातिकेधु च नरकतियंग्देवमानुवेषु 
जरामरणरोगशोकबहले. पल्योपमसागरोपसाण्यनादिकसनवद प्र दीर्घाढें 
(बोर्धाष्व) चातुरन्तसंसारकान्तारमनुपरिवतन्ते जोबा. सोहबशसंनिविष्टाः । 


एव स अग्रहमण: फलविषाक', इहलोकिकः पारलौकिकश्च अल्पसुलखः, 
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बहुदु:ख:, मह॒दभय:, बहुरज:संप्रगाढो, दारणः, करकेश:, असात:, वर्षसहत्न र्‌ 
मुच्यते, न व्‌ अवेदयित्वा अस्ति खलु मोक्ष, इति एंवम्‌ आख्यातवान्‌ शात- 
कुलनन्दनो महात्मा जिनस्तु बीरवरतामधेघों, अचोकृपत्‌ श्र अश्रह्मणः 
कफलविपाकम्‌ एतम्‌ तस्‌, अञ्नह्य अपि चतुर्थ सदेवसनुभासुरस्य लोकस्य 
प्रार्थनीयस एवं चिरपरिचितम अनुगतस्‌दुरन्तस्‌ । चतुर्थ अधर्महारं 
समाप्तव्‌, इति ब्रवीसि ॥४॥ (सू० १६) 

पदार्थानवय---(मेहुणसन्नासंपगिड़ा) संचुनसेवत करने की संशा--वासमा में 
अत्यस्त आसक्त (य) और (मोहभरिया) अशान--मृकृता था सोह--कामवासना से 
भरे हुए (एक्कमेक्क) परस्पर एक दूसरे को (सत्येहि) शस्त्रों से (हणंति) भारते हैं । 
(अबरे) दुसरे कई लोग (विसयविसस्स उदोरएसु परदारेसु) शब्दादिविषयरूपों विद 
को उदीरणा फरने बाली--बढ़ाने वालो --पराई स्त्रियों में प्रवुत हुए अथवा (विसय- 
विस - उदारा परदारेसु) विषयरूपो विष के वशोभूत अर्थात्‌ अत्यन्त तोब् होकर 
परस्त्रियों में प्रवृत्त हुए (हम्मंति) दूसरों द्वारा मारे जाते हैं। (विसुणिया) प्रसिद्ध हो 
जाने पर (धणनासं) धन का नाश (य) और (सयणविष्पणासं) अपने कुटुस्य का नाश 
(पाउणंति) पाते हैं । (परस्स वाराओ) दूसरे को स्त्रियों से (जे अविरया) जो विरक्त 
नहीं हैं, वे (५) और मेहुणसन्नासंपगिद्धा) मं घुन सेवन करने की संशा--वासना में 
अत्यन्त आसक्त, (मोहभरिया) मृढ़ता या मोह से परिपूर्ण (अस्सा हृत्थी गया 
ये महिसा य मिगा) घोड़े, हाथी, बल, भसे और सूग यथा जंगली जानवर (एक्कमेक्कं) 
परस्पर लड॒ कर एक दूसरे को (मारेंति) मार डालते हैं, (मयगणा) मानवगण, 
(य) तथा (वानरा) बंदर (य) और (पक्‍खी) पक्षोगण (विरुज्य॑ति) संथुनवश पर- 
स्पर एक बूसरे के विरोधी हो जाते हैं। (मित्ताणि) सित्र, (लिप्पं) शीघ्र हो, (सत्त्‌) 
शत्र (भर्वंति) हो जाते है । (परवारी) परस्त्रीगामी (समये,धम्मे, य गणे) सिद्धास्तों या 
शपथों का, धर्माचरण का--सत्य-अहिसादि धर्म का, और गण--समान विचार- 
आचार बाले सानवसम्‌ह का--ससाज का,या समाज की सर्यादाओं का (सिदंति) संग 
कर डालते हुँ--तोड़ देते हैं। (य) तथा (धम्मगुगरया) धर्म और गुणों में शत 
(बंभयारी ) ब्रह्मचर्यपरायण व्यक्ति, सेथुनसंज्ञा के बशीभूल हो जाने पर (खअभेण) 
क्षणभर में (जरिसाओ) चरित्र संयम से (उल्लोट्डए) गिर जाते हैं--श्ष्ट हो गाते 
हैं। (जसमंतों य सुब्यया) यशस्वी तथा भलोभाँति जत के पालन करने बालें ससुध्य 
(अयसकित्ति पा्वेति) अपयश और अपकीति को पाते हैं। (रोगसा वाहिया) श्वरादि 


४१० श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


रोगों से पीड़ित तथा कोढ़ आदि व्याधियों से दुःखी मानव काससेवन की तोत्वासना 
के कारण (रोयवाही) रोग और व्याधि को (पवड्डंति) और ज्यावा बढ़ाते हैं। (जे) 
जो प्राणी (परस्स दाराओ) दूसरे की स्त्रियों से (अविरया) विरत नहीं हैं, या त्याग 
भहीं किया हैं,वे (ढुवे य लोगा) दोनों लोकों में (इहलोए जेब परलोए) इस लोक में 
हथा परलोक में (बुआराहगा) दुःझश से अ(राधक--आराधना करने बाले-- 
(अति) होते हैं । (तहेव) इसो प्रकार (केई) कई लोग (परस्स) पराई (वार) 
स्त्रियों को (गवेसमाणा) फिराक--सलाश में रहने वाले (गहिया) पकड़े जाते हैं, 
(य) और (हया) पीटे जाते हैं, (य) तथा (बद्धरद्धा) बांधे जाते हैं और जेल में बन्द कर 
विये जाते हैं । (एवं) इस प्रकार (विपुलमोहाभिभूयसन्ना) तोत्र मोह से या मोहनोय 
कर के उदय से उनकी सदबुद्धि सारी जातो है, वे (एवं गरछ॑ति जाब) इस प्रकार 
थे नीची गति में जाते हैं। यह तृतीय अध्ययन के पाठ तक समझ लेना चाहिए । 


(य) तथा (मेहुणमूलं) मेथनसेवन करने के निमिस (तत्थ-तत्थ) उ न-उन 
शास्त्रों में (र्ोयाएं, दोवईए कए रुष्पिणीए, पठमावईए, ताराए, कंचणाए, रत्त- 
सुमद्वाए, अहिबनि(ल्लि)याए, सुवन्नगुलियाएं, किन्नरीए, सुरूवविज्जुमतीए य रोहिणीए) 
सीता के लिए, द्रोपदी के लिए, रक्मिणों के लिए, पद्मावती के लिए, तारा के लिए, 
कांचना के लिए, रक्‍्तसुभव्रा के लिए, अहिल्या के लिए, स्वर्णगुटिका के लिए, किन्नरों 
के लिए, सुरुपविद्य न्मतो के लिए और रोहिणी के लिए, ,वत्तपुव्वा) पूर्वकाल में हुए 
(जणक्खयकरा ) मनुष्यों का संहार करने वाले (संगामा) युद्ध (सुव्वए) सुने जाते हैं । 
(य) और (एकमादिकेसू अन्न सु सहिलाकएसु गामधस्समूला बहुवो अद्वक्‍्कंता संग्रामा) 
ये और इस प्रकार की अन्य स्त्रियों के लिए इन्द्रियविषयों के निरमित्त भूतकाल में हुए 
बहुत-से संग्राम (सुव्यंति) सुने जाते हैं। (अवभसेविणों) मंथुनसेवत करने 
वाले जीव (इहलोए ताव नट्टा) इस लोक में तो बदनामी आदि होने के कारण नष्ट 
हो ही जाते हैं, (परलोए वि य नट्ठा) परलोक में भी नष्ट होते हैं। 
(तसथावरसुहुमबायरेस) त्रस, स्थावर, सृक्ष्म या बादर जीबों में, (य) तथा (पज्जतम- 
पज्जससाहारणसरी रप्तेयसरोरेसु) पर्याप्त, अपर्याप्त, साधारण ओर प्रत्येकशरीरो 
जोवों में (५) और अंडजपोतजजराउयरसजसंसेइमउब्भियठ ववादिएसु) अण्डज, 
पोतज, जरायुज, रसज, (रस में जन्म लेने वाले), संस्वेदिल--पसीने से पेदा होने 
वाले, उद्भिज्म और ओपपातिक जोबों में, ऐसे (नरगतिरियदेवमाणुसेसु) नरक, 
तियंच, देव और मतुष्यगति के जोबों में (जरामरणरोगसोगबहुले) ब्रढ़ापा, मृत्यु, रोग 
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और शोक से भरे हुए (महया मोहतिमिसंधकारे) भहासोहरूुपो धोर अंधकार बाले 
(धोरे) भ्रयंकर (परलोए थि) परलोक सें दूसरे जन्म में भी, (पलिओव्मसागरोबमाह) 
पल्योपणम और कभी-कभी सागरोपम काल तक (नट्ठा) नष्ट होते हैं-- 
बर्माद हो जाते हैं--बुःख पाते हैं। तथा (अजादीयं) अगादि (अजवदर्गं) अनम्त 
(बीहमड़ध) दोर्धधाल तक या लम्बे सार्ग वाले, (चाउरंत-संसारकंतारं) चार गति 
बाली संसाररूपी अठवी में (अणुपरियट्रति) आर-बार लगातार परिश्तमण करते 
रहते हैं । 

(एसो) यह (सो) वह पूर्वोक्त (अबंभस्स फलबिवागों) अन्रह्मचर्य का फलभोग 
(इहलोइओ) इस लोकसम्बन्धी (य) तथा (पारलोइओ) परलोक-सम्बन्धी (अप्यस॒हो 
बहुदुबलो) थोड़े सूख और अधिक दुःख वाला (महब्भओ) सहाभयातक (बहुरयप्प- 
गाढ़ो) बहुत ही गाढ़ कर्मरज का बंध करने बाला (दारुणों) धोर (कक्कसो) कठोर 
(असाओ) असातारूप है। (वाससहस्सेहि) ओर यह हजारों व्यों में जा कर 
(मुज्चइ) छूटता है। (य) और (अवेदइत्ता) बिना भोगे (सोक्लो) सोक्ष छुटकारा--- 
(हु न अत्यि) निश्चय ही नहीं होता । 

(एवं) इस प्रकार (नायकुलनंदणों) शातकुल के ननन्‍्दन-ज्ातकुल को समृद्ध 
करने वाले, (बीरवरनामधेज्जो महप्पा जिणो उ), सहावोर नाम के महात्मा जिनेरइ-- 
तीर्थंकर ने (आहंसु) कहा है। (य) तथा (एयं तं) पूर्वोक्त इस (अवंभस्स) मेथुनसेवन- 
रूप अव्रह्यतरण के (फलविवागं) फल के अनुभव को भी (कहेसी) बताया है । (एवं) 
इस प्रकार (तं) पृर्वोक्त वह (चउत्थं अं दि) चौथा आभ्रव--अग्रह्म भो (सदेवमणु- 
यासरस्स लोगस्स) देवता, मनुष्य ओर असृरसहिल सम्पूर्ण लोक के जीवों से 
(पत्यणिज्जं) प्रार्थनीय-- वांछित है। (एवं) इस तरह (जिरपरिथियं) चिरकाल से 
अभ्यस्त--परिचित, (अणुगयं) परम्परा से लगातार साथ आने वाला, (बुरंतं) अन्त 
में दुःखप्नद या कष्ट से अस्त होने वाला, (थउत्थं) चोथा, (अहम्मदारं) अधमेहार 
(समत्त ) समाप्त हुआ । (इति) ऐसा (जेलि) में कहता हूँ । 

मूलार्थ--मैथुनसेवत करने की वासना में अत्यन्त आसक्त और मोह- 
मृढ़ता से भरे हुए लोग आपस में एक दूसरे को हथियारों से मारते हैं और 
शब्दादि--विषयरूपी विष को उत्तेजित करने वाली परस्त्रियों में अत्यन्त 
तीज्नता से प्रवृत्त हुए कई लोग दूसरों द्वारा भी मारे जाते हैं। प्रसिद्ध हो 
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जाने पर उन्हें अपने घन के नाश और कुट्टम्ब का सर्वनाश ही मिलता है। इस 
प्रकार जो दूसरे की स्ज्रियो के सेवन से विरक्त नहों है, वे मैथुनसेवन की 
लालसा में अत्यन्त आसक्त एवं मृढता मोह से परिपूर्ण घोडे, हाथी, 
बेल, भेंसे एवं मृग-जंगलो पशु परस्पर लड कर एक दूसरे को मारते हैं, 
तथा मनुप्य, बदर और पक्षीगण परस्पर एक दूसरे के विरोधी हो जाते हैं, 
मित्र भी फटपट शन्नु बन जाते हैं। परस्त्रीगामो अपने सिद्धान्तों या शपथों 
अथवा वादों का, घर्माचरण का या अहिसा-सत्यादि धमें का और गण-समाज 
यानी समान आचार-विचार वाले जनसमूह का या समाज की मर्यादाओं का 
भंग कर डालते है-तोड देते है। तथा धर्म और गुणों में रत 
ब्रह्मवारी व्यक्ति भी मैथुनसंज्ञा के वशीभ्रुत हो जाने पर क्षणभर में पतित 
हो जाते हैं, प्रतिष्ठित--यशस्वी तथा ब्रतो का भलीभाति पालन करने वाले 
व्यक्ति भी अपयश और अपकांति पाते हैं । ज्वरादिरोग से पीड़ित और कुष्ट 
आदिव्याधियो से ग्रस्तमानव कामसेवन की तीत्र लालसा के कारण अपने रोगों 
और व्याधियो को और ज्यादा बढ़ाते है । जो प्राणा पराई स्त्रियां के सबन से 
अबिरत है--विरक्त नही है, वे अपने इहलोक ओर परलोक- दोनों लोक 
बिगाड़ लेते है--उभय लोक मे मुश्किल से आराधक बनते है । इसो प्रकार जो 
श्यक्ति पराई स्त्रियों की तलाश मे ही रात-दिन लगे रहते हूँ, वे गिरफ्तार किये 
जाते हैं, मारे-पीटे जाते है, रस्सी आदि बंधनों से बाधे जाते है ओर जेल मे 
बंद किये जाते हैं। इस तरह तीब्रमोहनीय कर्म के उदय से उनकी सदृबुद्धि 
मारी जाती है । यो वे अपने दुष्कर्मों के फलस्वरूप नरक आदि नीची गति में 
जाते हैं। तृतीय अध्ययन का यहाँ तक का पाठ इससे सम्बन्धित मान लेना 
चाहिए । 

तथा मैथुनसेवन के निमित्त से अनेक शास्त्रों में सीता के लिए 
द्रोपदी के लिए, रुक्मिणी के लिए,पद्मावती के लिए, तारा के लिए,काचना के 
लिए, रक्‍तसुभद्रा के लिए, अहिल्या के लिए, सुवर्णगुटिका के लिए, किन्‍्मरी 
के लिए, सुरूपविद्य न्‍्मती के लिए और रोहिणी के लिए पूववंकाल मे जनसहा- 
रक अनेक संग्राम होने के वर्णन सुने जाते है । इसी प्रकार अन्य स्त्रियो के लिए 
इन्द्रियविषयो के सेवन के निमित्त भुतकाल मे हुए बहुत से संग्राम सुने जाते हैं । 
मैथुनसेवन करने वाले जीव इस लोक में भी परस्त्रीसेवत के कारण कलं- 
कित हो कर नष्ट--अष्ट हुए है,परलोक में भी वे विनष्ट हुए है--दुर्गतिगामी 
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बने हैं। महामोहान्धकार वाले तथा बुढापा, मृत्यु, रोग और शोक से 
भरे हुए घोर परलोक मे भी वे त्रस, स्थावर, सूक्ष्म और बादर जीवो में; 
पर्याप्त, अपर्याप्त, साधारणशरीरी और प्रत्येक शरीरी जीवों में और अंडज, 
पोतज, जरायू ज,रसज, संस्वेदिम (पसीने से उत्पन्न होने वाले जीव) उद्भिज्ज 
ओर ओऔपपातिक जन्म वाले ऐसे नरक, तिर्यच, मनुष्य और देवगति के जोवों 
में, पल्योपम और सागरोपम काल तक दुःख पाते है। मोह या मोहनीय कर्म 
से ग्रस्त जीव अनादि-अनन्त दी्घकाल वाली या लबे मार्ग वाली चतुर्गति रूप 
भयानक संसार-अटबी मे भ्रमण करते हैं । 


यह पूर्वोक्त अनब्नह्माचरण से उत्पन्न कर्मों के फलविपाक-फल का भोग 
इस लोक में तथा परलोक मे अल्पसुख और बहुत दुःख देने वाला है। यह 
महाभयानक है और गाढ कर्मरज के बधनका कारण है । यह दारुण,कठोर और 
असांताजनक है। यह हजारो वर्षों मे जा कर छूटता है। इसे भोगे बिना 
कदापि छुटकारा नही होता । इस प्रकार ज्ञातकुलनन्दन महात्मा महावीर 
जिनेन्द्र ने कहा है । वैसा ही इस पूर्वोक्त अश्नह्मसेबन के फलविपाक का वर्णन 
किया है । यह पूर्वोक्त अन्नह्य (मैथुन) भी देव, मनुष्य और असुरसहित समस्त 
सासारिक जीवो द्वारा प्रार्थीय--अभीष्ट है। इसी तरह यह चिरकाल से 
अभ्यस्त है। अनादिकाल से जोवो के साथ निरन्तर सम्बद्ध है, अन्त में दुःख- 
दायी है, या दुःख से इसका अन्त होता है । यह चतुर्थ अधर्मद्वार समाप्त हुआ। 
ऐसा मैं (शास्त्रकार) कहता हूँ। 


व्याख्या 


शास्त्रकार ने पूर्व सूत्रपाठों मे क्रमश अन्नह्य के पर्यायवाची नामों का तथा अब्नह्म 
के स्वरूप और अन्नह्मसेवनकर्त्ताओ का निरूपण करने के बाद इस अन्तिम सूत्रपाठ में 
भत्रह्मसेवन के निमित्तो और उसके दृष्फलभोगो का सयुक्तरूप से वर्णन किया है। 
यद्यपि वर्णन स्पष्ट है, तथापि कुछ पदों पर तथा बीच-बीच में दिये गए हृष्टान्तों 
पर भ्रकाश डालना आवश्यक है। अत. नीचे हम कुछ बातो पर प्रकाश डाल 


रहे हैं-- 


मेहुणसम्नासंपगिद्धा--कामवासना खुजली की तरह बड़ी मीठी लगती है। 
परन्तु खुजली को बारबार खुजलाने पर उस स्थान पर घाव हो जाता है और वहाँ 
थून टपकने लगता है | इसी प्रकार कामवासना की खुजली को भी आर-बार खुजलाने से 
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आपस मे सघर्ष पैदा होता है । एक ही स्त्री पर आसकक्‍त कई कामी लोगो में परस्पर 
लाठियों, भालों, डइंडों एवं तलवार आदि शस्त्रो से लड़ाई छिड़ जाती है। 
लड़ाई जहाँ होती है, वहाँ परस्पर वेरभावना की आग बढ़ती जाती है भर वह 
सारे परिवार का, धन-सम्पत्ति का और कुल की प्रतिष्ठा एवं चारित्र का सर्वेनाश 
कर देती है। इसोलिए शास्त्रकार ने इस सर्वनाश का सर्वप्रथम कारण मैथुनसज्ञा 
में अत्यन्त आसक्त जीवो को बताया है, फिर वे चाहे मनुष्य हो, चाहे पशु-पक्षी 
हों । निष्कर्ष यह है कि 'मेयु नसंशा' ही मनुष्य को अपने आपका, परिवार का, धन- 
सम्पत्ति का और कुलप्रतिष्ठा एक चारित्रका भान भूला देती है । 

मेथुनसंज्ा और उसका अर्थ--ससार के समस्त प्राणियो को आहार, भय, 
मैथुन और परिग्रह की चार सज्ञाओ ने बुरी तरह घेर रखा है। उनमे से 
मैथुन की सज्ञा बडी भयकर होती है और वह्‌ होती है नोकषायरूप चारित्रमोहनीय 
कर्म के एक भेद--वेदकर्म के उदय से । साथ ही उसका उदय नौवे अनिवृत्तिकरण 
नामक गुणस्थान के सवेदभाग तक रहता हैं । अत. मैथुनसज्ञा का अस्तित्व सवेदभाग 
के अनिवृत्तिगुणस्थानवर्ती मुनि तक मे माना गया है। लेकिन रतिक्रीडा इत्यादि के 
रूप में मैथुनसेवनरूप उसका कार्य पाचवे ग्रुणस्थान तक ही होता है। इससे आगे 
छठे गुणस्थान से ले कर आगे के सभी गुणस्थानों मे मैथुनसज्ञा का कार्य नहीं होता । 

मैथुनसज्ञा किन-किन कारणों से पैदा होती है ”? इसके लिए एक आचार्य 
कहते है-- 

'पणीदरसभोयणेण य तस्सुवजोगे कुसीलसेवाए । 
वेदस्सोदीरणाएं मेहुणसब्णा हवदि एवं ॥।! 

अर्थात्‌--'इन्द्रियो में दर्प उत्पन्न करने वाले स्वादिष्ट या गरिष्ठ रसीले 
भोजन के करने से, पहले सेवन किये हुए विषयभोगों का स्मरण करने से, कुशीलसेवन 
करने से और मोहनीयकर्मजनित वेद की तीज उदीरणा-उत्तेजना या तीत्र कर्मोदय 
होने से मैथुनसंज्ञा उत्पन्न होती है ।' 

उपयुक्त गाथा के द्वारा मैथुनसज्ञा के अन्तरग और बहिरग कारणों का 
साफतोर से पता लग जाता है । 

प्रश्न होता है कि यहाँ मैथुनशब्द के आगे 'संज्ञा' शब्द का क्‍या प्रयोजन है ; 
क्योंकि मैथुनशब्द का अर्थ ही अग्रह्मसेवन होता है, फिर संज्ञा-शब्द के लगाने का 





“इन चारो सज्ञाओं का विस्तृतस्वरूप जानने के लिए जैनशास्त्रों तथा जैनग्रन्थों 
का अवलोकन करें । ---संपादक 
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क्या अर्थ रह जाता है ” इसका उत्तर 'सज्ञा' शब्द का वास्तविक अर्थ ज्ञात होने से 
हो जायगा । सस्कृतभाषा में 'सज्ञा' शब्द के कई अर्थ हैं । इस सम्बन्ध में मेदिनीकोष 
का निम्नोवत प्रमाण प्रस्तुत है -- 
'संज्ञा नामनि गायश््यां, खेतनारवियोधितो: । 
अर्थस्थ सूचनायां व, हस्ताद्य रपि योषिति ॥ 

अर्थात्‌--'स्त्रीलिगवाची सज्ञा शब्द का प्रयोग नाम, गायत्री, चेतना (होश मे 
आना-बाहोशी ), सूर्य की स्त्री, हाथ आदि से किसी बात के लिए सकेत करना, 
इत्यादि अर्थों मे होता है । परन्तु यहाँ संज्ञा शब्द न तो किसी के नाम के अर्थ में है, 
न गायत्री अर्थ मे, न सूर्यपत्नी के अर्थ मे और न सकेत करने के अर्थ में है। यहाँ 
सीधेतौर पर सज्ञा शब्द चेतना-अर्थ मे भी प्रतीत नहीं होता । वास्तव में जैनदर्शन मे 
सज्ञा-शब्द पारिभाषिक है, और वह दो अर्थों मे प्रयुक्त होता हैं। एक तो मन के 
व्यापार रूप अर्थ में सज्ञाशब्द का प्रयोग होता है । जैसे- सज्ञी और असझ्ली जीव । यहाँ 
सज्ञी का मतलब है मन के व्यापार--सज्ञा वाला जीव | दूसरा सज्ञा-शब्द वासना 
या अभिलापा अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। यहाँ मैथुनशब्द के साथ सज्ञाशब्द लगाने से 
प्रसगमवश कामसेवन को अभिलाषा या वासना अर्थ ही सगत लगता है । 

केवल मंथुन-शब्द के रहने से तो पाचवे युणस्थान तक रहने वाली मैथुनक्रिया का 
ही बोध होता । लेकिन मैथुन की वासना या अभिलाषा अव्यक्त रूप से तो नौवें गुणस्थान 
तक रहती है । इसलिए इस बात को द्योतित करने के लिए ही शास्त्रकार ने मैथुन-शब्द 
के साथ सज्ञाशब्द जोडा है। यही कारण है कि आगे चल कर शास्त्रकार ने स्पष्ट 
कर दिया है कि - “धम्सगुणरया य बभयारो खणेण उल्लोट्टरए चरित्ताओ । अर्थात्‌-- 
मंथुनसज्ञा के बढ जाने पर अहिंसा-सत्यादि चारित्रधर्म और सदृग्रुणो मे रत ओर 
ब्रह्मचयनिष्ठ मुनि, साधु, सन्‍्यासी और योगी भी क्षणभर मे चारित्र से भ्रष्ट हो जाते 
हैं । इसीलिए यहाँ मैथुनसज्ञा को सर्वनाश का सर्वप्रथम कारण बताया है । 

इक्षके अतिरिक्त शास्त्रकार ने इसी सूत्रपाठ मे आगे चल कर जिन भयंकर 
अनथों -- परस्पर शस्त्राधात, मारपीट, जीवनाश, युद्ध ओर सघर्ष आदि का वर्णन 
किया है ; उन सब अनर्थों की खान मैथुनसज्ञा ही है। इसलिए 'मेहुणसम्नासंपणिद्धा' 
शब्द से शास्त्रकार का एक तात्पय यह भी मालूम होता है कि मैथुनसज्ञा में आसक्ति 
रखने वाले जीवों की दशा को जान कर मैथुनसंज्ञा के कारणों से संश्रान्त 
व्यक्ति बचा रह सकता है। चू कि मैथुनसज्ञा से इस जन्म और परजन्म में आत्मा का 
अहित होता है, अत उससे बचना ही श्रेयस्कर है। 

सोहभरिया'--अब्रह्मचर्य में प्रवृत्त होते वाले जीवो के लिए दूसरा कारण बन 
जाता है--मोह” । यह मोह ही है, जो मनुष्य को विवेकान्ध बना देता है, हिताहित 
का भान भुला देता है ; जो मनुष्य के ज्ञानचक्षुओं पर पर्दा डाल देता है। मोह से 
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मूढता, जड़ता, अज्ञानता और विवेकविकलता पैदा होती है । मनुष्य अपनी शक्तियों 
का सदुपयोग करने के बदले दुरुपयोग कर बेठता है। मैथुनसज्ञा भी मोहनीयकर्म 
के तीतन्र उदय से होती है। दर्शनमोहनीय देव, गुरु, धर्म और आत्मा के ग्रुणो पर 
श्रद्धा नहीं जमने देता , वह सम्यक्‌ विश्वास को उखाड फंकता है। और चारित्र- 
मोहनीय आत्मा में चारित्र के गुणों को उत्पन्न नहीं होने देता , वह चारित्र का 
पालन करने मे बाधक बनता है। त्याग, प्रत्याख्यान, असयम से विरति, सयम मे 
पराक्रम आदि समस्त चारित्रगुणो का वह नाश कर देता है। चारित्रमोहनीय कर्म 
के उदय से जीव पापक्रियाओ को सुखदायी समझ कर उनमे अधिकाधिक प्रवृत्त होता 
जाता है। इसीलिए शास्त्रकार ने सकेत किया है कि मोह से ग्रस्त हुए जीव इस लोक 
में सदा भयोत्पादक, शरीर को सत्त्वहीन व क्षीण बना देने वाले और सन को सदा 
उद्विग्न तथा विक्षुब्ध बना देने वाले मैथुन का सेवन बेख्टके करते है । 
सत्मेहि हणंति एक्केकक इस वाक्य मे कामीपुरुषो की दशा का वर्णन 
किया गया है। मोहान्ध कामीजन क्षणिक विपयतृप्ति के लिए परस्पर एक दूसरे को 
प्राणशहित कर देते है । कहा भी है-- 
'पहः कथा भाविभवांश्व भोगिविषमान्‌ भोगान्‌ बुभकुर भशम्‌ । 
सृत्वापि स्वयमस्तभीतिकरण: सर्वानू जिधांसुमु धा ॥ 
यद्यत्साधुविगहित॑ हृतसिति तस्थेब धिक कामुकः । 
कामक्रोधमहाग्रहाहितमसनाः कि. कि न कुर्याज्जनः ॥' 
अर्थात्‌--कामी पुरुष पापों से नि्भध एवं जीवदया से रहित हो कर अपने 
भावी जन्मों को बिगाड देता है ; तथा अपने प्राणों को खो कर भो काले नाग के 
समान भयकर भोगो को भोगने की तीत्र इच्छा करता है। जिस मैथुन आदि 
कुकृत्य को सत्पुरुषो ने निन्दित माना है--आत्मा से दूर किया है, धिक्‍कारा है, उसी 
की कामना करने वाला पुरुष काम और क्रोघरूपी महाग्रहो से ग्रस्त हुआ क्या-क्या 
दुष्कर्म नहीं कर डालता ? अर्थात्‌ कामी पुरुष सभी पापकर्मों में बेखटके प्रवृत्त होते है । 
मतलब यह है कि कामवासना में अन्धा हो कर मनुष्य अन्नह्मचयं के साथ- 
साथ हिंसा, झूठ, चोरी, परिग्रह और मोह, मद आदि अनेक पापों के करने से नहीं 
हिचकिचाता । सत्पुरुषों की बात उसके गले नहीं उतरती। इसीलिए कामी 
पुरुष असहिष्णु और आवेशयुक्त हो कर एक दूसरे को शस्त्र से मार डालते हैं । 
/विसयविसस्स उदीरएसु अबरे परदारेहि हम्मंति'--कुछ लोग, जो विषयरूपी 
विष को उत्तेजित करने वाली-बढावा देने वाली परस्ल्रियों मे प्रवृत्त होते हैं ; दूसरों 
द्वारा मार डाले जाते हैं। वास्तव मे देखा जाय तो विषयों को जन्म देने वाली एव 
उत्तेजित करने वाली तो मनुष्य की कामुक मनोवृत्ति--मैथुनसज्ञा होती है; लेकिन 
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उनकी उस कामवासना को भड़ काने में प्रबल निर्मित्त बनती है--रुत्री ! गृहस्थजीचन में 
अणुत्रती श्रावक,जिसने स्वदारसतोष-परदारवि रमणब्रत ग्रहण किया है,वह अपनी विवा- 
हिता स्त्री के साथ कामभोग-सेवन करता है, उसके लिए वह लोगों के लिए निन्‍्दा या 
घुणा का पात्र नही बनता और न कोई व्यक्ति उसे मारपीट सकता है; लेकिन परस्त्री 
के साथ तो तभी व्यक्ति की काम-प्रवृत्ति होती है, जब उसकी वासना अत्यन्त भड़क 
उठती है । और ऐसा व्यक्ति जनता की दृष्टि मे निन्दित, अपमानित माना जाता है, 
कोई न कोई व्यक्ति अथवा स्वय उस स्त्री का पति ही उसे मार डालता है । 

“विसुणिया धणनासं, सयणविष्पणासं श्र पाउजंति'--इतना ही नहीं, जो 
पुरुष परस्त्रीगामी हो , साथ ही अपनी जाति, समाज या राष्ट्र मे प्रसिद्ध भी हो, वे 
अपने प्राणों से ही हाथ नही धो बैठते, अपितु अपने धन को भी (अपने उस कलक को 
छिपाने या ऐब को दबाने के लिए) स्वाहा कर देते हैं अथवा अपने उस महापाप के 
कारण सारे परिवार के प्राणो को सकट मे डाल देते हैं। रावण आदि परस्त्री- 
सगकामी दुरात्मा अपने परिवार का विनाश कराने मे कारण हुए हैं । 

'परस्स दाराओ “अस्सी हत्यी गया य महिला सिगा य मारेंति एक्कमेक्‍्क -.. 
केवल मनुष्यो मे ही नहीं , पशुपक्षियो मे भी यह देखा जाता है कि अपनी प्रिया 
मादा के साथ दूसरा नर पशु या पक्षी प्रेम करने लगता है तो वे परस्पर लड़ते हैं 
और एक दूसरे को मार डालते हैं। घोड़ो, हाथियो, साडो, भैसो, बदरो या हिरण 
आदि पशुओ एव पक्षियों मे यह मनोवृत्ति पाई जाती है कि वे अपनी प्रेमिका मादा के 
साथ दूसरे नरपशु को बैठे या कामक्रीडा करते देखते हैं तो उसे सह नही सकते हैं । 
वे मौका देख कर अपने प्रतिद्वन्द्दी को मार डालते हैं । कई मनुष्य,बंदर या पक्षी अपनी 
प्रेमिका के साथ किसी नर-पशु या पक्षी को देखते ही परस्पर लडने लगते हैं। अच्छे से 
अच्छे गाठ या जिगरी दोस्त भी जब अपने दोस्त को परस्त्रीगमन करते देखते हैं, तो वे 
मित्रता छोड देते हैं, परस्पर शत्रुता धारण कर लेते हैं । 

समये, धस्मे, गणे य भिदंति पाश्वारो--परस्त्रीगामी मनुष्य का कोई धर्मकर्म 
नहीं होता । वह अभक्ष्य चीजो को भक्षण करने या अपेयवस्तुओ को पीने के लिए तैयार 
हो जाता है, अपने समाज को भी तिलाजलि दे बैठता है। वह समाज की मर्यादाओं 
को भी तोड देता है। समान आचारविचारों का जनसमूह गण कहलाता है। यह गण 
आसानी से धर्ममर्यादाओ के पालन करने के लिए जिन आचारविचारो या धर्मो-- 
नियमों, ब्रतों की मर्यादा बांघता है, उसे भी परदारसेवी बेखटके तोड़ डालता है। 
वह सिद्धान्तों को ताक मे रख देता है, अपने स्वीकृत शपथो को भी भग कर देता है । 
उसका कोई भरोसा नहीं करता । 
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आशम यह है कि जो पहले सिद्धान्तवादी था, जिसकी बात को लोग 
पत्थर की लकीर मानते थे, वह परस्त्री के चक्‍कर मे जब पड जाता है तो सिद्धान्त 
आदि से अष्ट हो जाता है। कहा भी है-- 
परम शील॑ कुलाचारं शोर्य स्नेह च॑ मानवः । 
ताबदेव हापेक्यन्ले यावन्‍त स्त्रीवशोी भवेत्‌।॥।' 
अर्थात्‌--'मनुष्य तब तक ही धर्म, शील, कुलाचार, शौय्यं, जाति, कुल 
और स्नेह की अपेक्षा करता है, जब तक वह किसी स्त्री के प्रेम में नही 
पड़ जाता ।' बहुधा किसी सुन्दरी के मोह मे पडने चाले धर्म, सदाचार, कुल की नीति- 
रीति, सिद्धान्त, स्नेह, जाति और समाज के साथ सम्बन्ध आदि सबको एक झटके 
में तोड फैकते हैं। ऐसे लोग अपने उस ऐब या दोष को क्रान्ति के नाम से छिपाते 
हैं, समाज मे क्रान्तिकारी के नाम से वे अपने को प्रसिद्ध करने का प्रयत्न करते हैं । 
वास्तव मे, ऐसा कामुक व्यक्ति खुद तो बिगड़ता है ही, अपने परिवार की भी 
बिगाड़ता है, समाज मे भी गलत ससस्‍्कारो का चेप छोड जाता है। 


'धम्मगुणरया य बंभचारो खणेण उल्लोट्ठए चरिस्ताओ--बडे-बडे तपस्वी, 
धर्मात्मा, गुणवान और ब्रह्मचारी भी स्त्री के सम्पकं, आसक्तिमय ससमें और जाल 
में फेंस कर अपने सुन्दर चरित्र से भ्रष्ट या पतित हो जाते हैं। सामान्‍य मनुष्यों की 
तो बात ही क्‍या ? कहा भी है-- 

'इलथसबद्भावना - धर्मः, स्त्रीविलासशिलोमुले. । 
पुनियोद्धा ह॒तो5धस्ताम्निपतेच्छीलकु जरात्‌ ॥।' 


अर्थात्‌--'कमंशत्रुओं के साथ युद्ध करने वाला धर्मयोद्धा मुनिवर भी स्त्रियों के 
हावभाव और लीलारूपी बाणों से घायल होकर श्रंष्ठ भावनारूप अपने धर्म से 
शिथिल हो जाता है और ब्रह्मचयंरूपी हाथी से नीचे गिर जाता है ।' वास्तव मे स्त्री 
ससगग ही मोहबृद्धि का कारण होता है और उससे कामवासना अकृरित होती है, 
जो अत्यधिक आसक्ति से फलती-फूलती है। रथनेमि जैसे त्यागी साधु भी एकान्त 
में सती राजीमती का रूप-लावण्य देख कर अपने सयम से चलायमान हो गए थे, 
मुनिश्र ष्ठ स्थूलभद्र के गुरुआ्राता कोशावेश्या पर मोहित होकर अपने सयम से पतित 
होने को उद्यत हो गए थे । जब इतने महान्‌ सयमी भी स्त्री के जरा-से सम्पर्क से 
डोल गए, और अपने धर्म को तिलाजलि देने के लिए तैयार हो गए, तब भला, 
सामान्य व्यक्तियों का तो कहना ही क्‍या ? 
रे 'जससंतो पाेति अयसर्कित्ति, रोगत्ता वाहिया पवर्डिडति रोयवाही'-- 
बड़ें-बड़े यशस्त्री व्यक्ति,जिनकी दूर-दूर तक फ्रीति फैली हुई होती है,जो उत्तम ब्रतधारी 
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हैं,वे भी स्त्री के प्रेमपाश में पड कर घोर अपयश, बदनामी और अपकीति की कालिख 
अपने मुह पर पोत लेते हैं । कहा भी है-- 
“अपकीरतिकारणं योषित्‌ योषिद्‌ बेरस्य कारणम्‌ । 
संसारकारणं योषित्‌ु, योजितं वर्जयेन्नरः ॥' 
अर्थात्‌--सत्री अपकीति का कारण है, वैर का कारण है, इसी तरह नारी 
ससारवृद्धि का कारण भी है, अत. मनुष्य को स्त्री संसर्ग से दूर रहना चाहिए । 
ससार मे उत्तम कार्यों के करने से मनुष्य की कीरति, प्रतिष्ठा और इज्जत 
बढती है। ऐसा मनुष्य प्रशसापात्र, सम्माननीय और सर्वेमान्य बनता है; परन्तु 
जब मनुष्य कामवासना मे अन्धा होकर किसी स्त्री के जाल में फेस जाता है तो वह 
लोगो की हृष्टि मे गिर जाता है। लोग उसे नफरत की निगाहो से देखने लगते हैं। 
उसकी कोई प्रतिष्ठा या प्रशसा नही करता । 
इसके अतिरिक्त स्त्री ससगं, जब कामभोग की तीज अभिलाषा से किया 
जाता है, तो उस व्यक्ति का शरीर अनेक बीमारियों और व्याधियों का घर बन जाता 
है । रोगी और व्याधिग्रस्त व्यक्ति स्त्रीसहवास करेगा तो उसकी बीमारी और 
व्याधि अवश्य ही बढ़ेगी। जिसका नतीजा यह होगा कि वह असमय मे ही बूढ़ा, 
अशक्त और जीणं होकर मौत का मेहमान बन जायगा । कहा भी है-- 
सद्यो बुद्धिहरा तुडो, सो बुंद्धोिकरा बचा। 
सद्यः शक्तिहरा नारो, सबश्चः शक्तिकरं पयः ॥* 
अर्थात्‌--तु डी या कु दरू का फल शीक्र बुद्धि का क्लास करता है । बचसे 
बुद्धि प्रख८ होती है । इसका नियमितरूप से सेवन करने पर बुद्धि तीक्षण 
होती है । स्त्री तत्काल शारीरिक, मानसिक और आत्मिक तीनो शक्तियो का हरण 
कर लेती है और दूध पीने से तत्काल शक्ति आती है ।' 


मतलब यह है कि स्त्री के प्रति कामबासना जागते ही या उससे संसर्ग करते 
ही बह मन और तन दोनों को कमजोर बना देती है। और भात्मा तो इन दोनों के 
क्षीण होते ही निर्बेल बन जाती है । 


एक अन्य नीतिकार ने तो यहां तक कह दिया है---- 
'दशंनाद हरते चिल, स्पशंताद हरते अलम्‌ । 
चिम्तनाद हरते बुद्धि, सजी प्रत्यक्षराक्षसों ॥! 
“स्त्री का दर्श ही चित्त का हरण कर लेता है, उसका स्पशे बल को नष्ट 
कर देता है, स्त्री के चिन्तन से बुद्धि नष्ट-अष्ट हो जाती है। इसलिए स्त्री वास्तव 
में प्रत्यक्ष रावसी है।' 
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स्त्री का दर्शन और स्पर्शन तो दूर रहा, उसका मन में चिन्तन भी मनुष्य का 
सत्त्व चुस लेता है। उसकी शारीरिक और मानसिक शक्ति तो चिन्तन मात्र से क्षीण 
हो जाती है । 

किसी नीतिकार ने कहा है--- 

जरण-शवयथुरायासातु॒ स॒च॒ रोगश्थ जागरात्‌ । 
तो च रकतो दिया स्वापात्‌ ते थ सृत्युश्व मंथुनात्‌ ॥' 
अर्थात्‌--परिश्रम करने से घावों पर सुजन आ जाती है और जागने से रोग 
उत्पन्न होता है, तथा दिन मे सोने से रोग और वीयँपात होता है, परन्तु मैथुन (स्त्री- 
सहवास) से तो रोग, वीयंपात और भृत्यु तीनो ही हो जाते हैं। 

अतः स्त्रीसंसर्ग अपकीति, रोग, शोक, दु ख-दरिद्रता और दौरबल्य बढाने 
वाला है, इसमे कोई सदेह नही । 

'बुबे ये लोया दुआराहुगा भवंति “ ““परस्स वदाराओ जे अधिरता'-- 
इसके अतिरिक्त जो न तो पूर्णरूप से ब्रह्मचर्य का पालन करके साधुधर्म निभाते 
हैं और न ही मर्यादित ब्रह्मचयंपालन (स्वस्त्री-सतोष) करके गृहस्थधर्म की मर्यादाएं- 
ही निभापाते हैं, किन्तु सुन्दर परस्त्रियों की मन मे अभिलाषा करते हैं, उन्हें 
ताकते रहते हैं, उनके लिए मन में झूरते रहते है,वे न तो इस लोक को साध सकते हैं, 
न परलोक को । वे दोनों ही लोको को बिगाड़ डालते है। इसलिए वे उभयलोक 
विराधक होते हैं। कहा भी है-- 

परवाराइनिवततानासिहा 5कोतिविडम्बना | 
परत्न दुर्गेतिप्राप्तिदोर्भाग्य॑ षण्डता तथा ॥।' 

अर्थात्‌-पराई स्त्रियों के सेवत का त्याग जिन्होने नही किया है, इस 
लोक मे तो उनकी अपकीति (बदनामी) और विडस्बना (मारपीट, कद, हत्या 
अपमान आदि) होती ही हैं, परलोक में भी उन्हे नरक-तिययंञ्चगति (दुर्गति) 
मिलती है; मनुष्यजन्स मिलने पर भी वे भाग्यहीनता (अभागापन) और नपु सकता 
प्राप्त करते हैं। 

मतलब यह है कि परस्त्रीगामी दोनो लोकों को खो देता है । 

.. 'तहेब कइ परस्स दार गवेसमाणा गहिया ' विपुलमोहाभिभूयसन्ना'--- 
जिस मनुष्य को अपनी विवाहिता पत्नी को छोड़कर पराई स्त्रियों को खोजने की 
जाट लग जाती है, परस्त्रियों को अपने चंगुल मे फेसाने की धुन सवार हो जाती है, 
वे अपनी आदत से लाचार हो कर एकदिन अपनी बुरी लालसा को पूरी करने के 
लिए दु.साहूस कर बैठते हैं, लेकिन आखिरकार एकदिन बे रगे हाथों पकड़े जाते 
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जाते हैं, मारे-पीटे जाते हैं, जेल में बंद कर दिये जाते हैं, अनेक प्रकार की यातनाएँ 
पाते हैं, साक्षात्‌ नरक-की-सी असहाय पीडा उन्हे यहाँ और परलोक में मिलती 
हैं। आगे चलकर उन्हें परलोक मे भी भयंकर सजाएँ मिलती हैं । 

'मेहुणमूल च सुब्बए तत्थ * * संगामा जणक्खयकरा--वास्तव में संसार 
में जितने भी जनसहारक संग्राम लडे जाते हैं, उनमें एक निमित्त कारण स्त्री भी है। 
परस्त्रीगासी इतना भयकर पापात्मा है कि कृत पाप का कुफल तो उसे मिलता ही है, 
किन्तु उसके निमित्त से अन्य प्राणियों को भी उनका कटुफल अनुभव करना पड़ता 
है। विभिन्न धर्मशास्त्रो मे जगह-जगह ऐसी बाते देखने-सुनने मे आई हैं कि इस 
परस्त्रीसेवन के निमित्त से असख्य निरपराध जनसमूह का निर्मम सहार करने 
वाले युद्ध हुए हैं । जिस देश, गाँव या नगर में परस्त्रीलपट निवास करता है, उस 
गाँव, नगर या देश का सहार हुआ है। फिर इस पापकर्मरूपी दावानल की 
चिनगारियाँ दूर-दूर तक उछलती है और उन देशों को भस्मसात कर डालती हैं । 
इसलिए मैथुन-सेवन की जड परस्त्री को माना गया है, परस्त्री को लेकर ही तलवारे 
चली हैं, वैर-विरोध बढ़े हैं और निर्दोष मनुष्यों के सहारक सैकडो युद्ध हुए हैं । 
इसीलिए एक आचार्य ने कहा है-- 

'सतापफलयुक्तस्थ न॒ुणां प्रेसबतासपि | 
बद्धयूलस्य मूल॑ हि मह॒द्वरतरोः: स्थ्रिय: ॥' 

अर्थात्‌--प्रेमभाव से रहने वाले मनुष्यों मे महान्‌ भयकर वैररूपी वृक्ष 
का, जिस पर सतापरूपी फल लगते हैं और जो बडी मजबूत-जड जमाए हुए है, मूल 
स्त्रियाँ ही है । 

ससार मे स्त्रियो के लिए बडें-बडे झगड हुए हैं, जिनमे कामलोलुप लोगों 
ने तो पतंगो की तरह कूद कर अपनी जानें दी हैं, लेकिन लाखो निर्दोष मनुष्य यों 
ही मारे गए हैं । इसलिए स्त्री को क्षडडे की जड कहा है। जैसे कमठ के जीव ने 
पाएवनाथ (तीर्थंकर) की आत्मा के साथ स्त्री के निरमित्त से ही भयकर वैर विरोध किया, 
जो अनेक भवों तक चला । 


स्त्री के निमिश हुए स ग्राम के विभिम्न उदाहरण-- 

(१) सीता के निभित्त युद्ध-मिथिला नगरी के राजा जनक थे । उनकी रानी का 
नाम विदेहा था । उनके एक पुत्र और एक पुत्री थी । पुत्र का नाम भासंडल और पुत्री 
का नाम जानकी-सीता था। सीता अत्यन्त रूपवती और समस्त कलाओं में पारगत थी। 
जब वह विवाह योग्य हुई तो राजा जनक ने स्वयंवरमंडप बनवाया और देश-विदेशों 
के राजाओं, राजकुमारों ओर विद्याधरो को स्वयवर के लिए आमंत्रित किया। 
राजा जनक ने प्रतिज्ञा कर ली थी कि जो स्वयवर-मडप में स्थापित देवाधिष्ठित 
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धनुष की प्रत्यंचा चढा देगा, उसी के गल्ले में सीता वरमाला डालेगी । ठीक समय पर 
राजा, राजकुमार और विद्याधर आ पहुँचे । अयोध्यापति राजा दशरथ के पुत्र रघुकल- 
कमलदिवाकर रामचन्द्र भी अपने छोटे भाई लक्ष्मण के साथ उस स्वयवर में आए 
थे। महाराजा जनक ने सभी समागत राजाओं को सम्बोधित करते हुए कहा-- 
'महानुभावो ! आपने मेरे आमत्रण पर यहाँ पधारने का कष्ट किया है, इसके 
लिए धन्यवाद ! मेरी यह प्रतिज्ञा है कि जो वीर इस धनुष को चढ़ा देगा, 
उसी के गले मे सीता वरमाला डालेगी।” यह सुन कर सभी समागत राजा, राजकुमार 
और विद्याधर बहुत ही प्रसन्न हुए। सब को अपनी सफलता की आशा थी । सब 
विद्याधरो और राजाओ ने बारी-बारी से अपनी ताकत अजमाई, लेकिन धनुष किसी 
से भी टस से मस नहीं हुआ | राजा जनक ने निराश होकर खेदपूर्वक जब सभी 
क्षत्रियों को फटकारा कि क्‍या यह पृथ्वी वीरशून्य हो गई है! तभी लक्ष्मण के कहने 
पर रामचन्द्रजी उस धनुष को चढ़ाने के लिए उठे | सभी राजा आदि आश्चर्यचकित 
थे | रामचन्द्रजी ने धनुष के पास पहुच कर पच्रपरमेष्ठी का ध्यान किया | धनुष का 
अधिष्ठायक देव उसके प्रभाव से शान्त हो गया। तभी श्रीरामचन्द्रजी ने सबके देखते 
ही देखते क्षणभर में धनुष को उठा लिया और झट से उस पर बाण चढ़ा दिया । 

सभी ने जयनाद किया । सीता ने श्रीरामचन्द्रजी के गले में वरमाला डाल दी। 

यहीं विधिपूर्वक दोनो का पाणिग्रहण हो गया । विवाह के बाद श्रीरामचन्द्रजी सीता 

को ले कर अपने अन्य परिवार के साथ अयोध्या आए। सारी अयोध्या में खुशियाँ 
मनाई गई। अनेक मगलाचार हुए। इस तरह कुछ समय आननन्‍्दोल्लास में 
ब्यतीत हुआ । 


एक दिन राजा दशरथ के मन मे इच्छा हुई कि रामचन्द्र को राज्याभिषिक्त 
करके मैं अब त्यागी मुनि बन जाऊं । परन्तु होनहार बलवान है | जब रामचन्द्रजी की 
विमाता कैकयी ने यह सुना तो उसने सोचा कि राजा अगर दीक्षा लेगे तो मेरा पत्र 
भरत भी साथ ही दीक्षा ले लेगा। अत भरत को दीक्षा लेने से रोकने के लिए उसने 
राजा दशरथ को युद्ध मे अपने द्वारा की हुई सहायता के फलस्वरूप प्राप्त और 
सुरक्षित रखे हुए वर को इस समय मांगना उचित समझा। महारानी कैकयी ने 
राजा दशरथ से अपने युत्र भरत को राज्याभिषेक देने का वर माँगा। महाराजा 
द्थरथ को अपनी प्रतिज्नानुसार यह वरदान स्वीकार करना पड़ा। फलत. 
श्रीरामचन्द्रजी ने अपने पिता की प्रतिज्ञा का पालन करने और भरत को राज्य का 
अधिकारी बनाने के लिए सीता और लक्ष्मण के साथ बनगमन किया। वन में 
अमण करते हुए वे दण्डकारण्य पहुंचे और बहाँ पर्णकुटी बना कर रहने लगे। 


एक दिन लक्ष्मणजी घूमते-घूमते उस बन के एक ऐसे प्रदेश मे चहुँचे, जहां 
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खरदूषण का पृत्र शम्बुक बांसों के बीहड में एक वृक्ष से पैर बांधकर औंधे लटकते हुए 
खन्द्रहासखड्ग की एक विद्या सिद्ध कर रहा था। परन्तु उसकी विद्या सिद्ध न ही सकी । एक 
दिन लक्ष्मण ने आकाश में अधर लटकते हुए चमचमाते चन्द्रहासखड्ग को कुतूहलवश 
हाथ में उठा लिया और उसका चमत्कार देखने की इच्छा से उसे बांसों के बीहड़ पर चला 
दिया । संयोगवश खरदूषण ओर चन्द्रनखा के पुत्र तथा रावण के भानजे शम्बुककुमार पर वह 
तलवार जा लगी । बासो के साथ-साथ उसका भी सिर कट गया। जब लक्ष्मणजी को यह पता 
लगा तो उन्हें बडा पश्चात्ताप हुआ । उन्होंने रामचन्द्रजी के पास जा कर सारा वृत्तान्त 
सुनाया । उन्हें भी बडा पश्चात्ताप हुआ। वे समझ गए कि लक्ष्मण ने एक बहुत बडी 
विपत्ति को बुला लिया है। जब शम्बुककुमार के मार डाले जाने का समाचार उसकी 
माता चन्द्रनखा को मातम हुआ तो वह क्रोध से आगबबूला हो उठी और पुत्रधातक 
से बदला लेने के लिए उस पर्णकुटी पर आ पहुंची, जहां राम-लक्ष्मण बैठे हुए थे। 
वह आई तो थी बदला लेने, परन्तु वहां बह श्रीराम-लक्ष्मण के दिव्यरूप को देखकर 
उन पर मोहित हो गई । उसने बिद्या के प्रभाव से षोडशी सुन्दर युवती का रूप बना 
लिया और कामज्वर से पीडित हो कर एक बार राम से तो दूसरी बार लक्ष्मण से कामाग्नि 
शान्त करने की प्रार्थना की । मगर स्वदारसंतोषी परस्त्रीत्यागी राम-लक्ष्मण ने उसकी 
यह जघन्य प्रार्थना ठुकरा दी। पुत्र के वध करने और अपनी अनुचित प्रार्थना को ठुकरा 
देने के कारण चन्द्रनखा का रोष दुगुना भभक उठा । वह सीधी अपने पति खरदूषण 
के पास आई और पुत्रवध का सारा हाल कह सुनाया | सुनते ही खरदृषण अपनी 
कोपज्वाला से दग्ध हो कर बैर का बदला लेने हेतु सदलबल दडकारण्य मे 
पहुचा । जब राम-लक्ष्मण को यह पता लगा कि खरदृषण लडने के लिए आया है 
तो श्रीलक्ष्मणजी उसका सामना करने पहुचे। दोनो मे युद्ध छिड़ गया । उधर लकाघीश 
रावण को जब अपने भानजे के वध का समाचार मिला तो वह भी लकापुरी से 
आकाश-मार्ग द्वारा दण्डकवन मे पहुंचा । आकाश से ही वह टकटकी लगा कर बहुल 
देर तक सीता को देखता रहा । सीता को देख कर रावण का अन्त.करण कामबाण 
से व्यथित हो गया । उसकी विवेकबुद्धि और धर्मंसज्ञा लुप्त हो गई। अपने उज्ज्वल 
कुल के कलकित होने की परवाह न करके दुर्गेतिगमन का भय छोड़ कर उसने किसी 
भी तरह से सीता का हरण करने की ठान ली। सन्निपात के रोगी के समान कामो- 
न्मत्त रावण सीता को प्राप्त करने के उपाय सोचने लगा। उसे एक उपाय सूझ्षा। उससे 
अपनी विद्या के प्रभाव से जहा लक्ष्मण सभ्नाम कर रहा था, उस ओर जोर से 
सिहनाद की ध्वनि की । श्रीराम यह सिहनाद सुन कर चिन्ता से पड़े कि लक्ष्मण भारी 
विपत्ति में फसा है, अतः उसने मुझे बुलाने को यंह्‌ पूर्वसंकेतित सिहताद किया है । 
इसलिए वे सीता को अकंली छोड़ कर तुरन्त लक्ष्मण की सहाथता के लिये चल पड़े । 


डर४ श्री प्रश्तव्याकरण सूच 


परस्त्रीलपट दुष्ट रावण इस अवसर की प्रतीक्षा में था ही। उसने मायावी साधु का 
वेष बताया और दान लेने के बहाने अली सीता के पास पहुचा। ज्यों ही सीता 
बाहर आई, त्यो ही जबरन उसका अपहरण करके अपने विमान में बिठा लिया और 
आकाशमायें से लंका की ओर चल दिया । सीता का विलाप और रुदन सुन कर रास्ते 
में जटायु पक्षी ने विभान को रोकने का भरसक प्रयत्न किया, लेकिन उसके पस्ष काट 
कर उसे नीचे मिरा दिया और सीता को लेकर झटपट लंका पहुचा । वहाँ उसे अशोक- 
वाटिका में रखा। रावण ने सीता को अनेक प्रलोभन और भय बता कर अपने अनु- 
कूल बनाने की भरसक चेष्टाएँ की, लेकिन सीता किसी भी तरह से उसके वश में न 
हुई | आखिर उसने विद्याप्रभाव से श्रीराम का कटा हुआ सिर भी बताया और 
कहा कि अब रामचन्द्र तो इस ससार मे नही रहा. तू व्यर्थ ही किसका शोक कर 
रही है? अब तो मुझे स्वीकार कर ले | इत्यादि नाना उपायो से सीता को मनाने 
का प्रयत्न किया, लेकिन सीता ने उसकी एक न मानी | उसने श्रीराम के सिवाय 
अपने मन में और किसी पुरुष को स्थान न दिया। रावण को भी उसने अनुकूल- 
प्रतिकूल अनेक वचनों से उस अधर्मक्ृत्य से हटने के लिए समझाया, पर वह अपने 
हठ पर अडा रहा। ; 


उधर श्रीराम लक्ष्मण के पास पहुंचे तो लक्ष्मण ने पूछा-'भाई ! आप माता 
सीता को पर्णकुटी मे अकेली छोड कर यहा कैसे आ गए ? श्रीराम ने सिहनाद को 
मायाजाल समझा ओर तत्काल अपनी पर्णकुटी मे वापस लौटे । वहा देखा तो सीता 
गायब ! सीता को न पा कर श्रीराम उसके वियोग से व्याकुल हो कर गरूच्छित हो गए, 
भूमि पर गिर पड । इतने में लक्ष्मण भी युद्ध में विजय पा कर वापिस लौटे तो 
अपने बर्ड भैया की यह दशा और सीता का अपहरण जान कर अत्यन्त दुखित हुए। 
लक्ष्मण के द्वारा शीतोपषचार से राम होश मे आये । फिर दोनो भाई वहा से सीता की 
खोज मे चल पडे । मा मे उन्हे ऋष्यमूक पर्वत पर वानरवशी राजा सुग्रीव 
और हनुमान आदि विद्याधर मिले। उनसे पता लगा कि “इसी रास्ते से आकाशमार्ग 
से विमान द्वारा रावण सीता को हरण करके से गया है ।' उसके मुख से 'हा राम !! 
शब्द सुनाई दे रहा था, इसलिए मालूम होता है, वह सीता ही होगी।' अतः 
दोनो भाई निश्चय करके सुग्रीय, हनुमान आदि वानरबशी तथा सीता के भाई 
भामडल आदि विद्याधरो की सहायता से सेना ले कर लंका पहुचे | युद्ध से व्यर्थ मे 
जनसहार न हो, इसलिए पहले श्रीराम ने रावण के पास दूत भेज कर कहलाया कि 
सीता को हमे आदर पूर्वक सौंप दो और अपने अपराध के लिए क्षमा थाचना करो तो 
हम बिना सप्राम किये वापिस लौट जाएँगे। लेकिन रावण की मृत्यु निकट थी। 
उसे विभीषण, मन्दोदरी आदि हितैषियों ने भी बहुत समझाया, किन्तु उसने किसी 
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की एक न भानी | आखिर युद्ध की दुदुभि वजी। राम और रावण की सेना में 
परस्पर घोर संग्राम हुआ । दोनो ओर के अगणित मनुष्य मोत के मेहमान बने। 
अधर्मी रावण के पक्ष के बड़े-बड़े योद्धा रण में खेत रहे । आखिर रायण रणतोत्र में 
आया । रावण तीन खण्ड का अधिनायक प्रतिनारायण था। उससे युद्ध करने की शक्ति 
राम और लक्ष्मण के सिवाय किसी में नथी। यद्यपि हनुमान आदि अजेय योद्धा 
राम की सेना में थे, तथापि रावण के सामने टिकने की और विजय पाने की ताकत 
नारायण के अतिरिक्त दूसरे में नही थी। अत. रावण के सामने जो भी योद्धा आए 
उन सबको वह परास्त करता रहा, उनमे से कई तो रणचंडी की भेंट भी चढ़ गए । 
रामचन्द्रजी की सेना मे हाह्कार मच गया। राम ने लक्ष्मण को ही समर्थ जान 
कर रावण से युद्ध करने का आदेश दिया । दोनों ओर से शस्त्रप्रहार होने लगे । लक्ष्मण 
ने रावण के चलाए हुए सभी शस्त्रो को निष्फल करके उन्हें भूमि पर गिरा दिया । अन्त 
मे, फ्रोधधश रावण ने अन्तिम अस्त्र के रूप मे अपना चक्र लक्ष्मण पर चलाया, लेकिन 
वह लक्ष्मण की तीन प्रदक्षिणा देकर लक्ष्मण के ही दाहिने हाथ मे जा कर ठहर गया । 
रावण हताश हो गया । 

अन्तत लक्ष्मणजी ने वह चक्र सभाला और ज्यों ही उसे घुमा कर 
रावण पर चलाया, त्यो ही रावण का सिर कट कर भूमि पर आ गिरा। रावण यम- 
लोक का अतिथि बना | 

रावण की मृत्यु के बाद श्रीराम ने उसके धर्मेत्रिय भाई विभीषण को लंका 
का राज्य सौपा । चिरकाल से वियोग के कारण दु लित सीता श्रीराम को ओर श्रीराम 
सीता को था कर हर्षविभोर हो गए । आनन्दोत्सव-पूर्वक उन्होने अयोध्या मे प्रवेश किया 
और सहर्ष राज्य करने लगे। 

यद्यपि सीता के निमित्त रामचन्द्रजी ने रावण से युद्ध छेड़ा था; तथापि 
रामचन्द्रजी का पक्ष न्याय और धर्म से युक्त था; रावण का पक्ष अन्याय-अनीति 
और अधर्म से पूर्ण था । इसलिए महासती सीता के लिए जो युद्ध हुआ ; वह रावण 
की मदान्धता और कामान्धता के ही कारण हुआ । 

(२) द्रौपदी के लिए हुआ संप्राम--कापिल्यपुर में द्रपद नाम का राजा 
राज्य करता था। उसकी रानी का नाम चुलनी था। उतके एक पुत्र और एक पुत्री 
थी । पुत्र का नाम धृष्टदू मन था, और पुत्री का नाम था--द्रौपदी । विवाहयोग्य होने 
पर राजा द् पद ने उसके योग्य वर चुनने के लिए स्वयंवरमण्डप की रचना करवाई 
तथा सभी देशों के राजा-महाराजाओं को स्वयंवर के लिए आमंत्रित किया | हस्ति- 
नागपुर के राजा पाण्डु के थाचों पुत्र युधिष्ठिर, अजु त, भीम, नकुल और सहदेव भी 
उस स्वयंवर-मडप मे पहुंचे । मंडप में उपस्थित सभी राजाओं और राजपूत्रों को 
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सम्बोधित करते हुए द्र्‌ पदराजा ने प्रतिज्ञा की घोषणा कि “यह जो सामने वेध् यंत्र 
लगाया गया है, उसके द्वारा तीव्रगति से घूमती हुई ऊपर में यत्रस्थ मछल्ली का प्रति- 
बिम्वब तीचे रखी हुई कडाही के तेल मे भी घूम रहा है। जो वीर नीचे प्रतिबिम्ब को 
देखते हुए धनुष से उस मछली का (लक्ष्य का) वेध कर देगा , उसी के ग्रले 
में द्रौपदी वरमाला डालेगी।” यह सुनते ही वहा उपस्थित सभी राजाओ ने 
अपना-अपना हस्तकौशल दिखाया,लेकिन कोई भी मत्स्यवेध करने मे सफल न हो सका । 
अन्त में, पाडवों का नंबर आया | अपने बडे भाई युधिष्ठिर की आज्ञा मिलने पर 
घनुविद्याविशारद अजु न ते अपना गांडीव धनूष उठाया और तत्काल लक्ष्येध कर दिया । 
अपने कार्य मे सफल होते ही अजुन के जयनाद से सभामडप ग्रूज उठा। 
राजा द्रूपद ने भी अत्यन्त हृषित होकर द्रौपदी को अजुन के गले मे वरमाला 
डालने की आज्ञा दी। द्रौपदी अपनी दासी के साथ मडप मे उपस्थित थी। वह 
अजुन के गले मे ही माला डालने जा रही थी, किन्तु पृूवेकृतनिदान के 
प्रभाव से दैवयोगात्‌ वह माला पाँचों भाइयों के गले में जा पडी। इस 
प्रकार पूर्वकृतकर्मानुसार द्रौपदी के युधिष्ठिर, अजुन, भीम आदि पाच पति 
कहलाए । 

एक समय पाण्डु राजा राजसभा में सिंहासन पर बैठे थे। उनके पास ही 
क्ुन्ती महारानी बैठी थी और युधिष्ठिर आदि पाचो भाई भी बैठे हुए थे । द्रौपदी 
भी वही थी | तभी आकाश से उतर कर देवषि नारद सभा मे आए । राजा आदि ने 
तुरत खडे होकर नारद-ऋषि का आदर-सम्मान किया। लेकिन द्रौपदी किसी कारण- 
वश उनका उचित सम्मान न कर सकी । इस पर नारदजी का पारा गर्म हो गया । उन्होने 
द्रौपदी द्वारा किए हुए इस अपमान का बदला लेसे की ठान ली। उन्होने 
सोचा--द्ौपदी को अपने रूप पर बडा गे है। इसके इस गवे को चूर-चूरन कर 
दिखाऊ तो मेरा नाम नारद ही कया ?' वे इस दृढसकल्पानुसार मन ही मन द्रौपदी को 
नीचा दिखाने की योजना बना कर वहाँ से चल दिए। देश-देशान्तर घूमते हुए नारदजी 
धातकीखड के दक्षिणार्ध भरतक्षंत्र की राजधानी अमरकका' नगरी में पहुचे। 
वहा के राजा पद्मनाभ ने नारदजी को अपनी राजसभा से आये देख उनका बहुत 
आदर-सत्कार किया। कुशलक्षेम पूछने के बाद राजा ने नारदजी से पूछा-- 
“ऋषिवर ! आप की सर्वत्र अबाधित गति है। आपको किसी भी जगह जाने की रोक- 
टोक नहीं है । इसलिए यह बताइए कि 'सुन्दरियों से भरे मेरे अन्त.पुर (रनवास) जैसा 





१ अपरकंका नाम भी है। 
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और कही कोई सुन्दर अन्त.पुर आपने देखा है ?” यह सुनकर नारदजी हंस पड़े और 
बोले---/“राजन्‌ ! तू अपनी नारियों के सौन्दर्य का ठृथा गये करता है। तेरे अन्तःपुर 
में द्रौपदी-सरीखी कोई सुन्दरी नहीं है। सच कहूं तो, द्रौपदी के पैर के 
अंगूठे की बराबरी भी वे नही कर सकतीं ।” यह बात सुनते ही विषयविलासानुरागी 
राजा पदुमनताभ के चित्त मे द्रौपदी के प्रति अनुराग का अंकुर पैदा हो गया। उसे 
द्रौपदी के बिना एक क्षण भी वर्षों के समान सतापकारी मालूम होने लगा। उससे 
तत्क्षण पूर्व-सगतिक देवता की आराधना की । स्मरण करते ही देव उपस्थित हुआ । 
राजा ने अपना मनोरथ पूर्ण कर देने की बात उससे कही। अपने महल में 
सोई हुई द्रौपदी को देव ने शय्या-सहित उठा कर पदमनाभ नृप के क्रीड़ोआन में ला 
रखा। जागते ही द्रौपदी अपने को अपरिचित प्रदेश में पा कर एकदम घबरा 
उठी । वह मन ही मन पचपरमेष्ठी का स्मरण करने लगी । इतने मे राजा पदुमनाभ 
ने आ कर उससे प्रेमयाचना की, अपने वैभव एवं सुखसुविधाओ आदि का भी प्रलोभन 
दिया । नीतिकुशल द्रौपदी ने सोचा---'इस समय यह पापात्मा कामास्य हो रहा है । 
अगर मैंने साफ इन्कार कर दिया तो विवेकशुन्य होने से शायद यह जबद॑स्ती मेरा 
शीलभग करने को उद्यत हो जाय ! अत. फिलहाल अच्छा यही है कि इसे भी बुरा न 
लगे और मेरा शील भी सुरक्षित रहे ।' ऐसा सोच कर द्रौपदी ने पद्मनाभ से कहा--- 
'राजन्‌ | आप मुझे ६ महीने की अवधि इस पर सोचने के लिए दीजिए । उसके बाद 
अ।पकी जैसी इच्छा हो, करना ।' उसने भी बात मंजूर कर लीौ। इसके बाद 
द्रौपदी अनशन आदि तपश्चर्या करती हुई सदा प्रपरमेष्ठी के ध्यान से लीन 


रहने लगी। 


पाडवों की माता कुन्ती द्रौपदीहरण के समाचार ले कर हस्तिनागपुर से 
द्वारिका पहुची और श्रोकृष्ण से द्रोपदी का पाता लगाने और लाने का आग्रह किया | इसी 
समय कलहप्रिय नारदऋषि भी वहाँ आ धमके । श्रीकृष्णजी ने उनसे पूछा--मुने ! 
आपकी सर्वत्र अबाधित गति है। ढाई द्वीप में ऐसा कोई स्थान नही है, जहाँ आपका 
गमन न होता हो । अतः आपने कही द्रोपदी को देखा हो तो कृपया बतलाइए ।” 
नारदजी बोले--“जनारदन ! धातकीखण्ड मे अमरकका नाम की राजधानी है । वहाँ 
के राजा पद्मनाभ के क्रीड़ोद्यान के महल मे मैंने द्रौपदी जैसी एक स्त्री को देखा तो है ।” 
नारदजी से द्रौपदी का पता मालूम होते ही श्रीकृष्णजी पाचों पांडवों को साथ ले कर 
अमरकका की ओर रवाना हुए। रास्ते में लबणसमुद्र उनका मार्ग रोके हुए था; जिसकों 
पारकरना उनके बूते की बात नहीं थी। तब श्रीकृष्णजी ने तेला (तीन उपवास) धारण 
करके लवणसमुद्र के अधिष्ठायक देव की आराधना की ; देव प्रसन्न हो कर श्रीकृष्णजी 
के सामने उपस्थित हुआ | श्रीक्ृष्णजी के कथनानुसार समुद्र ने उन्हें रास्ता दे दिया। 


है श्री प्रश्तव्याकरण सूच 


फलत श्री कृष्णजी पानरों पाडवों को साथ लिये हुए राजधानी अमरकका नगरी 
में पहुंचे और एक उद्यान मे ठहर कर अपने सारथी के द्वारा पद्मनाभ को 
सूचित कराया | पद्मनाभ अपनी सेना ले कर युद्ध के लिए आ डटा। दोनो ओर 
से युद्धपारम्भ होने की दुदुभि बजी | बहुत देर तक दोनो में जम कर भयकर युद्ध 
हुआ । पदमनाभ ने जब पाडवों को परास्त कर दिया ; तब श्री कृष्ण स्वय युद्ध के 
मैदान में आ डटे और उन्होंने अपना पाचजन्यशख बजाया । पाचजन्य का भीषण 
नाद सुनते ही पदमनाभ की तिहाई सेना तो भाग खडी हुई, एक तिहाई सेना को 
उन्होंने सारग-गाडीव धनुष की प्रत्यचा की टंकार से मूच्छित कर दिया | शेष 
बची हुई तिहाई सेना और पद्मनाभ अपने प्राणो को बचाने के लिए दुर्ग मे जा 
घुसे । श्रीकृष्ण ने नरसिंह का रूप बनाया और नगरी के द्वार, कोट और अटारियो 
को अपने पंजे की मार से भूमिसात्‌ कर दिया। बड़े-बड़े विशालभवनों 
और प्रासादो के शिखर गिरा दिये। सारी राजधानी (नगरी) मे हाहाकार मच 
गया । पदनाभराजा भय से कापने लगा और श्रीकृष्ण के चरणों मे आ गिरा तथा 
आदरपूर्वक द्रौपदी को उन्हें सौंप दिया। श्रीकृष्णणी ने उसे क्षमा किया और 
अभयदान दिया । 

तत्पश्चात्‌ श्रीकृष्ण द्रोपदी और पाचों पाडवों को ले कर जयध्वनि एव 
आनन्दोल्लास के साथ द्वारिका पहुचे । 

इस प्रकार राजा पदनाभ की कामवासना--मैथुनसज्ञा के कारण महाभारत- 
काल में द्रौपदी के लिए भयकर सम्नराम हुआ । 

(३) रक्ष्मणी के लिए हुआ युद्ध--कुु डिनपुर नगरी के राजा भीष्म के दो 
संतान थी--एक पुत्र और एक पुत्री | पुत्र का नाम रुक्‍मी था और पुत्री का नाम 
था--रुक्मिणी । 

एक दिन धूमते-घामते नारदजी द्वारिका पहुँचे और श्रीकृष्ण की राजसभा 
में प्रविष्ट हुए । उनके आते ही श्रीकृष्ण अपने आसन से उठ कर नारदजी के सम्मुख 
गए और प्रणाम करके उन्हें विनयपूर्वक आसन पर बिठाया | नारदजी ने कुशलमभल 
पूछ कर श्रीक्षष्ण के अन्त पुर मे गमन किया। वहाँ सत्यभामा अपने गृहकार्ये मे 
व्यस्त थी। अतः वह नारदजी की आवभगत भलीभाति न कर सकी । नारदजी ने 
इसे अपना अपमान समझा और गुस्से मे आ कर प्रतिज्ञा की---“इस सत्यभामा पर सौत 
ला कर यदि में इसे अपने अपमान का फल न चबा दूँ तो मेरा नाम नारद ही क्या ।” 
तत्काल वे वहाँ से रवाना हुए और कु डिनपुर के राजा भीष्म की राजसभा मे पहुचे । 
राजा भीष्म और उनके पुत्र रकम ने उनको बहुत सम्मान दिया । फिर उन्होंने हाथ 
जोड कर अपने आगमन का कारण पूछा। नारदजी ने कहा----'हम भगवद्‌--- 


चतुर्थ अध्ययन : अन्नह्मचर्य-आश्रव ४३६ 


भजन करते हुए भगवदभक्तो के यहां घूमते-घामते पहुच जाते है ।” इधर-उधर की 
बाते करने के पश्चात्‌ नारदजी अन्त पुर में पहुचे । रानियो ते उनका सविनय सत्कार 
किया । रुक्मिणी ने भी उनके चरणों में अरणाम किया । नारदजी ने उसे आशीर्वाद 
दिया--“कृष्ण की पटरानी हो ।” इस पर रुक्मिणी की बुआ ने साश्चयं पूछा-- 
“मुनिवर ! आपने इसे यह आशीर्वाद कैसे दिया ? और श्रीकृष्ण कौन है ? उनमें 
क्या-क्या गुण हैं ?” इस प्रकार पूछने पर नारदजी ने उनके सामने श्रीकृष्ण के वेभव 
और ग्रुणो का वर्णन करके रुविमणी के मन मे कृष्ण के प्रति अनुराग पैदा कर दिया । 
नारदजी भी अपनी प्रतिशा की सफलता की सम्भावना से हृषित हो उठे । नारदजी 
ने वहाँ से चल कर पहाड की चोटी पर एकान्त में बैठ कर एक पट पर रुक्मिणी 
का सुन्दर चित्र बनाया। उसे ले कर वे श्रीकृष्ण के पास पहुचे और उन्हे वह 
दिखाया । चित्र इतना सजीव था कि श्रीकृष्ण देखते ही भावविभोर हो गए 
और रुक्मिणी के प्रति उनका आकंषंण जाग उठा । वे पूछने लगे---''नारदजी ! यह 
तो बताइए,यह कोई देवी है,बिन्‍नरी है ? या मानुषी है ? यदि यह मानुषी है तो वह 
पुरुष धन्य है, जिसे इसके करस्पर्श का अधिकार प्राप्त होगा । नारदजी मुसकरा कर 
बोले--/कृष्ण | वह धन्य पुरुष तो तुम ही हो” । नारदजी ने सारी घटना आयद्योपान्त 
कह सुनाई । तदनन्तर श्रीकृष्ण ने राजा भीष्म से रुक्मिणी के लिए याचना 
की । राजा भीष्म तो इससे सहमत हो गए। लेकिन रुक्मी इसके विपरीत 
थधा। उसने इन्कार कर दिया कि “मैं तो शिशुपाल के लिए अपनी बहन 
को देने का संकल्प कर चुका हू ।” रुक्‍मी ने श्रीकृष्ण के निवेदन पर कोई ध्यान 
नही दिया और माता-पिता की अनुमति की भी परवाह न की । उसने सबकी बात को 
ठुकरा कर शिशुपाल राजकुमार के साथ अपनी बहन रुक्मिणी के पाणिग्रहण का 
निश्चय कर लिया । शिशुपाल को वह बडा प्रतापी और तेजस्वी तथा भूमडल में 
बेजोड़ बलवान मानता था। श्रीकृष्ण के बल, तेज और वैभव का उसे विशेष 
परिचय नही था। रुकमी ने शिशुपाल के साथ अपनी बहन की शादी की तिथि 
निश्चित कर ली | शिशुपाल भी बडी भारी बारात ले कर सजधज के साथ विवाह के 
लिए कु डिनपुरी की ओर चल पड़ा । अपने नगर से निकलते ही उसे अमगलसूचक 
शक्रुन हुए, किन्तु शिशुपाल ने कोई परवाह न की और विवाह के लिए चल ही दिया। 
कुण्डिनपुर पहुँच कर नगर के बाहर वहू एक उद्यान में ठहरा। उधर रुक्सिणी 
नारदजी से आशीर्वाद प्राप्त कर और श्री कृष्ण के ग्रुण सुन कर उनसे प्रभावित 
हो गई थी। फलत: मन द्वी मन उन्हें पतिरूप मे स्वीकृत कर चुकी थी । वह यह सुत्र कर्‌ 


४६० श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


अत्यन्त दुःखी हुई कि भाई रुकमी ने उसकी व पिताजी की इच्छा के विरुद्ध हठ करके 
शिक्षुपाल को विवाह के लिए बुला लिया है और वह बरातसहिंत उद्यान मे आ भी पहुचा 
है । रविमणी को उसकी बुआ बहुत प्यार करती थी। उसने रुक्मिणी को दु'खित 
ओऔर संकटग्रस्त देख कर उसे आश्वासन दिया और श्रीकृष्णजी को एक पत्र लिखा--- 
“+जनादेन ! रुक्मिणी के लिए इस समय तुम्हारे सिवाय कोई शरण नही है ! यह 
तुम्हारे प्रति अनुरक्त है और अहनिश तुम्हारा ही ध्यान करती है। इसने यह सकल्प 
कर लिया है कि कृष्ण के सिवाय ससार के सभी पुरुष मेरे लिए पिता या भाई के 
समान हैं । अत तुम ही एकमात्र इसके प्राणनाथ हो ! यदि तुमने समय पर आने की 
कृपा न की तो रुक्मिणी को इस ससार में नहीं प्रा ओगे और एक निरपराध अबला की 
हत्या का अपराध आपके सिर लगेगा। अत इस पत्र के मिलते ही प्रस्थान करके 
निश्चित समय से पहले ही इक्मिंणी को दर्शन दे ।” 

इस आशय का करुण एवं जोशीला पत्र लिख कर बुआ ने एक 
शीघध्रगामी दूत द्वारा श्रीकृष्णजी के पास द्वारिका भेजा। दूत पवनवेग के समान 
शीघ्र ढ्वारिका पहुंचा और वह पत्र श्रीकृष्ण के हाथ मे दिया। पत्र पढते ही श्री कृष्ण 
को हथे से रोमाच हो उठा और क्रोध से उनकी भुजाएँ फडक उठी । बे अपने आसन से 
उठे और अपने साथ बलदेव को ले कर शीघ्र कुण्डिनपुरी पहुँचे। वहाँ नगर के बाहर 
गुप्तरूप से एक बगीचे में ठहरे। उन्होंने अपने आने की एवं स्थान की सूचना 
गुप्तचर द्वारा रुक्मिणी और उसकी बुआ को दे दी। वे दोनो इस सूचना को पा 
कर अतीव हृषित हुईं । 


रुक्मिणी के विवाह मे कोई अडचन पैदा से हो, इसके लिए रुकमी और 
शिशुपाल ने नगर के चारो ओर सभी दरवाजों पर कड़ा पहरा लगा दिया था। नगर 
के बाहर और भीतर सुरक्षा का भी पूरा प्रबन्ध कर रखा था | लेकिन होनहार कुछ 
और ही थी । 

२क्मिणी की बुआ इस पेचीदा समस्या को देख कर उलक्षन में पड गई। 
आखिर उसे एक विचार सूझा । उसने श्रीकृष्णी को उसी समय पत्र द्वारा सूचित 
किया---“हम रुक्मिणी को साथ ले कर कामदेव की पूजा के बहाने कामदेव के सन्दिर 
में आ रही हैं। और यही उपयुक्त अवसर है---रुक्मिणी के हरण का । इसलिए आप 
इसी स्थान पर सुसज्जित रहें ।” 

पत्र पाते ही श्रीकृष्ण ने तदनुसार सब तैयारी कर ली। विवाह के मंगलकायें 
सम्पन्न हो रहे थे। उसी समय नगर में घोषणा करवाई गई कि “आज रुक्मिणी अपनी 
सलियों के साथ वर की शुभकामना के लिए कामदेव की पूजा करने जाएगी।” 
ठीक समय पर पूजा की सामग्री से सुसज्जित थालों को लिए मगलगीत गाती हुई 
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रुकिसमणी अपनी सखियो के साथ महल से निकली । नगर के द्वार पर राजा शिशुपाल के 
पहरेदारो ने यह कह कर उन्हें रोक दिया कि---“ठहरो! राजा की आज्ञा किसी कों बाहर 
जाने देने की नही हैं ।” रुक्मिणी की सखियो ने उनसे कहा--"हमारी सखी शिशुपाल 
की शुभकामना के लिए कामदेव की पूजा करने जा रही है। तुम इस मगलकार्य में क्यों 
विध्न डाल रहे हो ? खबरदार ! यदि तुम इस शुभकार्य मे बाधा डालोगे तो इसका 
बुरा परिणाम तुम्हे भोगना पड़ेगा । तुम कैसे स्वामिभकक्‍त हो कि अपने स्वामी के 
हित में बाधा डालते हो !” द्वाररक्षकों ने यह सुन कर खुशी से उन्हे बाहर जाने 
दिया । रुक्मिणी अपनी बुआ और सख्ियो सहित आननन्‍्दोल्लास के साथ कामदेवमदिर 
में पहुची । परन्तु वहाँ किसी को न देख कर व्याकुल हो गई । 


उसने आतर्त स्वर मे प्रार्थना की । श्रीकृष्ण और बलदेव दोनो एक ओर छिपे 
रुक्मिणी की भक्ति और अनुराग देख रहे थे । यह सब देख-सुन कर वे सहसा रुक्मिणी 
के सामने आ उपस्थित हुए। लज्जा के मारे रुक्मिणी सिकुड गई और पीपल के पत्तों 
के समान थर-थर कापने लगी | श्रीकृष्ण को चुपचाप खड़े देख बलदेवजी ने कहा--- 
“क्ुष्ण ! तुम बुत से खडे क्या देख रहे हो ” क्‍या लज्जावती ललना प्रथम दर्शन में 
अपने मु ह से कुछ बोल सकती है ?” इतना सुनते ही कृष्ण ने कहा--आओ , प्रिये ! 
चिरकाल से तुम्हारे वियोग मे दु खित कृष्ण यही है ।” यो कह कर रुक्मिणी का हाथ 
पकड कर उसे सुसज्जित रथ मे बिठा लिया। कु डिनपुरी के बाहर रथ के पहुचते ही 
उन्होने पाचजन्य शख का नाद किया, जिससे नागरिक एवं सैनिक काप उठे | इधर 
रुक्सिणी की सखियो ने शोर मचाया कि रुक्मिणी का हरण हो गया है। इसके बाद 
श्रोकृष्ण ने जोर से ललकारते हुए कहा--“ऐ शिशुपाल ! मैं द्वारिकापति कृष्ण तेरे 
आनन्द की केन्द्र रुक्मिणी को ले जा रहा हू । अगर तुझ मे कुछ भी सामर्थ्य हो तो छूडा 
ले ।” इस ललकार को सुन कर शिशुपाल और रुक्‍्मी के कान खड़े हुए। वे दोनो 
क्रोधावेश में अपनी-अपनी सेना लेकर सग्राम करने के लिए रणागण में उपस्थित हुए । 
मगर श्रीकृष्ण और बलदेव दोनों भाइयो ने सारी सेना को कुछ ही देर मे परास्त 
कर दिया । शिशुपाल को उन्होंने जीवनदान दिया। शिक्षुपाल हार कर लज्जा से 
मुह नीचा किए वापिस लौट गया । रुकमी की सेना तितर-बितर हो मई और उसकी 
दशा भी बडी दयनीय हो गई । अपने भाई को दयनीय दशा में देख कर रुमिमणी ते 
प्रार्थना की कि मेरे भैया को प्राणदान दिया जाय । श्रीकृष्ण ने हूस कर कहा --“ऐसा 
ही होगा ।' रुकमी को उन्होने पकड़ कर रथ के पीछे बाध रखा था, रुक्मिणी के कहने 
पर छोड़ दिया । दोनों वीर बलराम और श्रीकृष्ण विजयश्रीसद्दित रुकिमणी को 
लेकर अपनी राजधानी द्वारिका में आए और वहीं श्रीकृष्ण ने दक्मिणी के साथ विधि- 
बतू पाणिग्रहण किया । 


४३३ श्री प्रश्तव्याकरेण सूँ् 


(४) पदसावती से लिए हुआ संग्राम--भारतवर्ष मे अरिष्ट नामक नगर था। 
वहाँ बलदेव के मामा हिरण्यनाभ राज्य करते थे। उनके पद्मावती नाम की एक 
कन्या थी । सयानी होते पर राजा ने उसके स्वयंवर के लिए बलराम और कुंष्ण 
बादि तथा अन्य सब राजाओ को आमन्रित किया। स्वयवर का निमत्रण पाकर 
बलराम और श्रीकृष्ण तथा दूसरे अनेक राजकुमार अरिष्टनगर मे पहुँचे । 

हिरण्यताभ के एक बड़े भाई थे--रैवत । उनके रैवती, रामा, सीमा और 
बन्धुमती नाम की चार कन्याएँ थी। रेक्‍त सासारिक मोह जाल को छोड कर 
स्वपरकल्याण के हेतु अपने पिता के साथ ही बाईसवें तीर्थंकर श्रीअरिष्टनेमि के चरणों 
मे जैनेन्द्री मुनिदीक्षा धारण कर ली थी । वे दीक्षा लेने से पहले अपनी उक्त चारो पुत्रियों 
का विवाह बलराम के साथ करने के लिए कह गए थे । 

इधर पदमावती के स्वयंवर मे बडे -बड़े राजा-महाराजा आए हुए थे | वे सब 
युद्ध कुशल और तेजस्वी थे । पद्मावती ने उन सब राजाओं को छोड कर श्रीकृष्ण के 
गले मे वरमाला डाल दी। इससे नीतिपालक सज्जन राजा तो अत्यन्त प्रसन्‍न हुए 
और कहने लगे---'विचारशील कन्या ने योग्य वर चुना है ।” किन्तु जो दुबुं द्धि,अविवेकी 
और अभिमानी राजा थे, वे अपने बल और ऐश्वयें के मद मे आकर श्रीकृष्ण से युद्ध 
करने को प्रस्तुत हो गए। उन्होंने वहाँ उपस्थित राजाओं को भडकाया--“ओ 
क्षत्रियवीर राजकुमारो ' तुम्हारे देखते ही देखते यह ग्वाला स्त्री-रत्न ले जा रहा है । 
'शस्त वस्तु हि भुभुजाम्‌' इस कहावत के अनुसार उत्तम वस्तु राजाओं के ही भोगने 
योग्य होती है । अत देखते क्या हो ! उठो, सब मिल कर इससे लडो और यह कन्या- 
रत्न इससे छुडा लो ।” इस प्रकार उत्त जित किये गए अविवकी राजा मिल कर श्री 
कृष्ण से लडने लगे । घोर युद्ध छिड गया । श्रीकृष्ण और बलराम दोनो भाई सिहनाद 
करते हुए निर्भीक होकर शत्रुराजाओ से युद्ध करने लगे। वे जिधर पहुचते उधर 
ही रणक्षेत्र योडाओ से खाली हो जाता । रणभूमि मे खलबली और भगदड मच 
गई । “जल्दी भागो,प्राण बचाओ ! ये मनुष्य नही; कोई देव या दानव प्रतीत होते हैं। 
ये तो हमे शस्त्र चलाने का अवसर ही नहीं देते । अभी यहाँ और पलक मारते ही 
और कही पहुँच जाते हैं ।! इस प्रकार भय और आतंक से विद्धल होकर चिल्लाते हुए 
बहुत से प्राण बच्चा कर भागे । जो थोड़े से अभिमानी वहाँ ठटे रहे, वे यमलोक पहुँचा 
दिये गए । इस प्रकार बहुत शीघ्र ही उन्हे अनीति का फल मिल गया। वहां शान्ति 
हो गई । 


अन्त मे, रैवती, रामा आदि (हिरषण्यनाभ के बड़े भाई रैबत की) चारो 
कन्याओं का विवाह बड़ी धूमधाम से बलरामजी के साथ हुआ और पद्मावती का 
श्रीकृष्णजी के साथ | इस तरह वैवाहिक मगलकाय सम्पन्न होने पर बलराम और श्री 
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कृष्ण बहुत-सा दहेज और अपनी पत्नियों को साथ लेकर द्वारिका नगरी में पहुंचे वहाँ 
पर अनेक प्रकार के आनन्दोत्सव मनाये गए । 

(५) तारा के लिए हुई लड़ाई--किष्किन्धानगरी मे वानरवशी विद्याधर 
आदित्य राज्य करता था। उसके दो पुत्र थे--बाली और सुग्रीव । एक दित अवसर 
देख कर बाली ने अपने छोटे भाई सुम्रीव को अपना राज्य सौंप दिया और स्वय मुनि- 
दीक्षा लेकर घोर तपस्या करने लगा। उसने चार घातीकर्मों का क्षय करके केवल 
ज्ञान प्राप्त किया और एक दिन सिद्ध, बुद्ध, मुक्त बन कर मोक्ष प्राप्त किया । सुग्रीव 
की पत्नी का नाम तारा था। वह अत्यन्त रूपवती और पतिब्नता थी । एक दिन सलेच- 
राधिपति साहसगति नाम का विद्याधघर तारा का रूप---लावण्य देख कर उस पर 
आसक्त हो गया । वह तारा को पाने के लिए विद्या के बल से सुग्रीव का रूप बनाकर 
तारा के महल में पहुच गया। तारा ने कुछ चिह्नो से जान लिया कि भेरे पति का 
बनावटी रूप धारण करके यह कोई विद्याधर आया है। अतः उसने यह बात अपने 
पुत्रो से तथा जाम्बवान आदि मंत्रियों से कह्दी। वे भी दोनो सुग्रीवो को देख 
कर विस्मय में पड़ गए, उन्हें भी असली और नकली सुग्रीव का कोई पत्ता न चला । 
अतएव उन्होने दोनो सुग्रीवो को नगरी से बाहर निकाल “दिया । दोनों मे घोर युद्ध 
हुआ, लेकिन हार-जीत किसी की भी न हुई। नकली सुग्रीव को किसी भी सूरत से 
हटते न देख कर असली सुग्रीव विद्याधरो के राजा महाबली हनुमानजी के पास आया 
और उन्हे सारा हाल कहा । हनुमानजी वहाँ आए, किन्तु दोनों सुग्रीवो मे कुछ भी 
अन्तर न जान सकने के कारण कुछ भी समाधान न कर सके ओर अपने नगर को 
वापिस लौट गए । 


असली सुग्रीव निराश होकर श्रीरामचन्द्रजी की शरण मे पहुंचा । उस समय 
श्रीरामचन्द्रजी पाताललका के खरदूषण से सम्बन्धित राज्य की सुव्यवस्था कर रहे 
थे सुत्रीव उनके पास जब पहुँचा और उसने अपनी दु.खकथा उन्हे सुनाई तो श्रीराम 
ने उसे आश्वासन दिया कि मैं तुम्हारी विपत्ति दूर करूगा । उसे अत्यन्त व्याकुल 
देख कर श्रीराम, और लक्ष्मण ने उसके साथ प्रस्थान कर दिया । 


थे दोनो किष्किन्धा के बाहर 5हर गये ओर असली सुग्रीव से पूछते लगे--- 
“बह नकली सुग्रीव कहाँ है ? तुम उसे ललकारो और भिड़ जाओ उसके साथ ।” असली 
सुग्रीव द्वारा ललकारते ही युद्धरासिक नकली सुग्रीव भी रथ पर चढ़ कर लड़ाई के लिए 
युद्ध के मैदान मे आ डटा । दोनों मे बहुत देर तक जम कर युद्ध होता रहा, पर, हार 
या जीत दोनो में से किसी की भी न हुई। राम भी दोनों सुप्रीवो का अन्तर न जान 
सके । नकली सुग्रीव से असली सुग्रीव बुरी तरह परेशान होगया | अतः मिराश होकर 
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वह पुनः औराम के पास आ कर कहने लगा---“देव ! आपके होते मेरी ऐसी दुर्दशा 
हुई । अतः आप स्वय अब मेरी सहायता करें ।” राम ने उससे कहा--- तुम भेदसूचक 
कोई ऐसा चिह्न धारण कर लो और उससे पुन. युद्ध करो । मैं अवश्य ही उसे अपने 
किसे का फल चखाऊंगा ।” 

असली सुग्रीव ने वैसा ही किया । जब दोनो का युद्ध हो रहा था तो श्रीराम 
ने कृत्रिम सुग्रीव को पहिचान कर बाण से उसका वही काम तमाम कर दिया। 
इससे सुग्रीव प्रसन्‍न होकर श्रीराम और लक्ष्मण को स्वागत पूर्वक किष्किन्धा ले गया, 
वहाँ उनका बहुत ही सत्कार-सम्मान किया । सुग्रीव अब अपनी पत्नी तारा के साथ 
आनन्द से रहने लगा । 

इस प्रकार राम और लक्ष्मण की सहायता से सुग्नीव ने तारा को प्राप्त किया 
और जीवन भर उनका उपकार मानता रहा । 

(६) कांचना के लिए- हुआ यूडदू--काचना के लिए भी सम्राम हुआ था,लेकिन 
उसकी कथा अप्रसिद्ध होने से यहाँ नही दी जा रही है। कई टीकाकार मगध सम्राट 
श्रेणिक की चिलणा रानी को ही 'काचना' कहते है। अस्तु, जो भी हो, काचना भी 
युद्ध की निमित्त बनी है । 

(७) रकक्‍त सुभ्द्रा के लिए हुआ स प्राम--सुभद्रा श्रीकृष्णणी की बहन थी 
बह पाडुपुत्र अजु न के प्रति रक्त--आसक्त थी, इसलिए उसका नाम “रक्तसुभद्रा' पड 
गया । एक दिन वह अत्यन्त कामासक्त होकर अजु न के पास चली आई । श्रीकृष्ण को 
जब इस बात का पता लगा तो उन्होंने सुभद्रा को वापिस लौटा लाने के लिए सेना 
भेजी । सेना को युद्ध के लिए आती देख कर अजु न किकत्तंव्यविमृढ़ हो कर सोचने 
लगा---श्रीकृष्णजी के खिलाफ युद्ध कैसे करू ? क्योकि वे मेरे आत्मीयजन है। और 
युद्ध नही करूगा तो सुभद्रा के साथ हुआ प्रेमबन्धन टूट जायेगा ।' इस प्रकार सदेह 
के झूले मे झूलते हुए अजु न को सुभद्रा ने क्षत्रियोचित कत्तंव्य के लिए प्रोत्साहित 
किया । अजु न ने अपना गाडीव धनुष उठाया और श्रीकृष्णजी द्वारा भेजी हुई सेना 
से लड़ने के लिए आ पहुचा । दोनो मे जम कर युद्ध हुआ । अजुन के अमोध वाणो की 
वर्षा से श्रीकृष्णजी की सेना तितरबितर हो गई | बिजय अजु'न की हुई । अन्ततो- 
गत्वा सुभद्रा ने वीर अजु न के गले में वरमाला डाल दी। दोनों का पाणिग्रहण हो 
गया । इसी वीरागना सुभद्रा की कुक्षि से वीर अभिमन्यु का जन्म हुआ; जिसने अपनी 
नववधू का मोह छोड़ कर छोटी उम्र से ही महाभारत के युद्ध मे वीरोचित क्षत्रिय- 
_कत्तंव्य बजाया और वही वीरगति को पा कर इतिहास मे अमर हो गया । सचमुच 
वीरमाता ही वीर पुत्र को पैदा करती है। 

मतलब यह हैं कि रक्तसुभद्रा को प्राप्त करने के लिए अजुन ने श्रीकृष्ण 
सरीखे आत्मीय जन के विरुद्ध भी युद्ध किया । 
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(५) अहिस्निका की कथा अप्रसिद्ध होने से उस पर प्रकाश डालना अशक्य 
है । कई लोग 'अहिन्नियाए पद के बदले 'अहिल्लियाए' मानते है। उसका अर्थ होता 
है---अहिल्या के लिए हुआ सग्राम ।” अगर यह अर्थ हो तब तो वैष्णव रामायण में 
उक्त अहिल्या' की कथा इस प्रकार है--अहिल्या गौतमऋषि की पत्नी थी । वह बड़ी 
सुन्दर और धर्मंपरायणा स्त्री थी । एक बार इन्द्र उसका रूप देखकर मोहित हो गया । 
एक दिन गौतम ऋषि कही बाहर गये हुए थे। इन्द्र ने उचित अवसर जान कर गौतम 
ऋषि का रूप बनाया और छलपूर्वक अहिल्या के पास पहुच कर संयोग की इच्छा 
प्रगट की । निर्दोष अहिल्या ने अपना पति जान कर कोई आनाकानी न की । इन्द्र 
अनाचार सेवन करके चला गया । जब गोतम ऋषि आए तो उन्हें इस बात का 
पता चला और उन्होने इन्द्र को शाप दे दिया कि तेरे एक हजार भग 
हो जॉय ।' वैसा ही हुआ। बाद मे, इन्द्र के बहुत स्तुति करने पर ऋषि ने उन 
भगो के स्थान में एक हजार नेत्र बना दिये । परन्तु अहिल्या पत्थर की तरह निश्चेष्ट 
होकर तपस्या मे लीन हो गई | वह एक ही जगह गुमसुम हो कर पड़ी रहती । एक 
बार श्रीराम विचरण करते-करते आश्रम के पास से गुजरे तो उनके चरणों का 
स्पर्श होते ही वह ज/गृत होकर उठ खड़ी हुई। ऋषि ने भी प्रसन्न होकर उसे पुनः 
अपना लिया। 

(६) सुबर्णगुटिका के लिए हुआ संग्राम---सिन्धु--सौवीर देश मे वीतभय 
नामक एक पत्तन था। वहाँ उदयन राजा राज्य करता था। उसकी महारानी का 
नाम पद्मावती था | उसकी देवदत्ता नामक एक दासी थी । एक बार देश-देशान्तर में 
भ्रमण करता हुआ एक परदेशी यात्री उस नगर में आ गया । राजा ने उसे मन्दिर के 
निकट धर्मस्थान मे ठहराया । कर्मयोग से वह वहां रोगग्रस्त हो गया । रुग्णावस्था में 
इस दासी ने उसकी बहुत सेवा की । फलत: आगगन्तुक ने प्रसन्‍न होकर इस दासी को 
सर्वकामना पूर्ण करने वाली १०० गोलियाँ दे दी और उनकी महत्ता एवं प्रयोग करने 
की विधि भी बतला दी । अव्वल तो स्त्री जाति फिर दासी। भला दासी को उन 
गोलियों का सदुपयोग करने की बात कैसे सूझ्ती ? उस बदसूरत दासी ने सोचा-- 
“क्यों नही, मैं एक गोली खा कर सुन्दर बन जाऊ !” उसने अजमाने के लिए एक 
गोली मुह मे डाल ली । गोली के प्रभाव से वह दासी सोने के समान रूप वाली-- 
खूबसूरत बन गई । तब से उसका नाम सुवर्णंग्रुटिका ही प्रसिद्ध हो गया । वह नवयुवत्ती 
तो थी ही । एक दिन बैठे-बे3 उसके मने में विचार आया---“मुझे सुन्दर रूप तो 
मिला; लेकिन बिना पति के सुन्दर रूप भी किस काम का ? पर किसे पति बताऊ ? 
राजा को तो बनाना ठीक नही, क्योंकि एक तो यह बूढ़ा है, दूसरे, यह मेरे लिए 
पितातुल्य है। अत' किसी नवयुवक को ही पति बनाना चाहिए ।” सोचते-सोचते 
उसकी हृष्टि मे उज्जयिती का राजा चस्प्र्ोत जेंचा। फिर क्या था ? उसने मत 
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में चन्द्रप्रयोत का चिल्तन करके दूसरों गोली निगल ली। गोली के अधिष्ठाता देव 
के प्रभाव से उज्जयिनी नृष चद्रप्रद्योत को स्वप्न मे दासी का दर्शन हुआ । फलत 
सुवर्णयुटिका से मिलने के लिए वह आतुर हो गया । उसे स्वर्णयुटिका का पता चल 
गया । वह शीघ्र ही गंधगज नामक उत्तम हाथी पर सवार हो कर रात्रि के 
समय वीतभय नगर में पहुचा । सुवर्णगुटिका तो उससे मिलने के लिए पहले से ही 
तैयार बैठी थी । चन्द्रप्रयोत के कहते ही वह उसके साथ चल दी । 

प्रात:काल राजा उदयन उठा और नित्यनियमानुसार अश्वशाला आदि का 
का निरीक्षण करता हुआ हस्तिशाला मे आ पहुचा । वहाँ सब हाथियो का मद सूखा 
हुआ देखा तो वह आएचर्य मे पड गया । तलाश करते-करते राजा उदयन को एक 
गजरत्न के मृत्र की गध आ आई । राजा ने शीघ्र ही जान लिया कि यहाँ गन्धहस्ती 
आया है । उसी की गन्ध से हाथियों का मद सूख गया । ऐसा गधहस्ती हाथी सिवाय 
चन्द्रप्र्योत के और किसी के पास नहीं है , फिर राजा ने यह बात भी सुनी कि 
सुवर्णगुटिका दासी भी गायब है । अत राजा को पक्‍का शक हो गया कि चन्द्रप्रयोत 
राजा ही दासी को भगा ले गया है। राजा उदयन ने रोपवश उज्जयिनी पर 
चढाई करने का विचार कर लिया। परन्तु मन्त्रियो ने समझाया--““महाराज ! 
चन्द्रप्रयोत कोई साधारण राजा नही है । वह बडा बहादुर और तेजस्वी है। केवल 
एक दासी के लिए उससे शत्र्‌ ता करना बुद्धिमानी नही है !” परन्तु राजा उनकी बातो 
से सहमत न हुआ और चढ़ाई करने को तैयार हो गया । राजा ने कहा--'“अन्यायी 
अत्याचारी और उदंण्ड को दण्ड देना मेरा क्तेंव्य है।” अन्त में यह निश्चय हुआ 
कि “दस मित्र राजाओ को ससेनन्‍्य साथ लेकर उज्जयिती पर चढाई की जाय ।" 
ऐसा ही हुआ । अपनी-अपनी सेना लेकर दस राजा उदयननूप के दल में शामिल 
हुए। अन्तत महाराजा उदयन ने उज्जयिनी पर आक्रमण किया । बडी 
मुश्किल से उज्जयिनी के पास पहुंचे । चन्द्रप्रयोत राजा भी यह समाचार सुनते ही 
विशाल सेना लेकर युद्ध करने के लिए मंदान मे आ डटा। दोनों में घमासान 
युद्ध हुआ । राजा चन्द्रभद्योत का हाथी तीब्रगति से मडलाकार घूमता हुआ विरोधी 
सेना को कुचल रहा था । उसके मद की गध से ही विरोधी सना के हाथी भाग खड़े 
हुए। अत, उदयन की सेना मे कोलाहल मच गया | यह देख कर रथारूढ उदयन ने 
गंधहस्ती के पैर में खीच कर तीक्ष्ण बाण मारा । हागी वही धराशायी हो गया 
और उस पर सवार चन्द्रप्द्योत भी नीचे आ गिरा। अत. सब राजाओ ने मिलकर 
उसे जीतेजी पकड लिया । राजा उदयन ने उसके ललाट पर वासीपति' शब्द 
अंकित कर अन्तत" उसे क्षमाकर दिया । 

सचमुच, स्वर्णगुटिका के लिए जो युद्ध हुआ, वह परस्त्रीगामी कामी 
चन्द्रप्रयोत राजा की रागासक्ति के कारण से हुआ । 
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(१०) रोहिणी के निमित्त हुआ संग्राम--अरिष्टपुर में रुधिर नामक 
राजा राज्य करता था । उसकी रानी का नाम सुमित्रा था । उसके 
एक पुत्री थी । उस का नाम था--रोहिणी । रोहिणी अत्यन्त रूपवती 
थी। उसके सौन्दयं की बात सर्वत्र फैल गई थी । इसलिए अनेक राजा- 
महाराजाओ ने रुधिरराजा से उसकी याचना की थी । राजा बड़े असमंजस 
मे पड गया कि वह किसको अपनी कन्या दे, किसको न दे ? अन्ततोगत्वा 
उसने रोहिणी के योग्य वर का चुनाव करने के लिए स्वयवर रचने का निश्चय 
किया । रोहिणी पहले से ही बसुदेवजी के गुणों पर मुग्ध थी । वसुदेवजी भी रोहिणी 
को चाहते थे। वसुदेवजी उन दिनो गुप्त रूप से देशाटन' के लिए भ्रमण 
कर रहे थे । राजा र॒ुधिर की ओर से स्वयवर की आमंत्रणपत्रिकाएँ 
जरासध, आदि सब राजाओं को पहुंच चुकी थी। फलत. जरासध, आदि अनेक 
राजा स्वयववर मे उपस्थित हुए। वसुदेवजी भी स्वय बर का समाचार पाकर 
वहाँ आ पहुँचे । वसुदेवजी ने देखा कि इन बड़े-बड़े राजाओ के समीप बैठने से मेरे 
मनोरथ में विध्न पडेगा, अत मृदग बजाने वालो के बीच में वैसा ही वेष बना कर 
बैठ गए । वसुदेवजी मृदग बजाने मे बडे निपुण थे। अत मृदग बजाने लगे । नियत 
समय पर स्वयवर का कायें प्रारम्भ हुआ । ज्योतिषी के द्वारा शुभमुह॒तें की सूचना 
पाते ही राजा रुधिर ने रोहिणी (कन्या) को स्वयवर मे प्रवेश कराया । रूपराशि 
रोहिणी ने अपनी हसगामिनी गति एवं नूपुर की झकार से तमाम राजाओं को 
आकर्षित कर लिया | सबके सब टकटकी लगा कर उसकी ओर देख रहे थे । रोहिणी 
धीरे-धीरे अपनी दासी के पीछे-पीछे चल रही थी । सब राजाओं के ग्रुणो और 
विशेषताओ से परिचित दास्ती क्रमश प्रत्येक राजा के पास जा कर उसके नाम, देश, 
ऐश्वर्य, गुण और विशेषता का स्पष्ट वर्णन करती जाती थी। इस प्रकार दासी 
द्वारा समुद्रविजय, जरासध आदि तमाम राजाओं का परिचय पाने के बाद 
उन्हे स्वीकार न कर रोहिणी जब आगे बढ़ गई तो वसुदेवजी हृषित होकर मृदग बजाने 
लगे । मृदय की सुरीली आवाज मे ही उन्होने यह व्यक्त किया-- 

'मुग्धभुगनयनयुगले ! शीघ्रमिहागक्छ मंब चिरयस्व । 
कुलविक्रमगुणशालिनि! स्ववर्धम हमसिहागतो यदिह ॥' 
अर्थात्‌---'हे विस्मयमुग्धमृगनयने ! अब झटपट यहाँ आ जाओ | देर मत 
करो। है कुलीनता और पराक्रम के गुणों से सुशोभित सुन्दरि ! मैं तुम्हारे लिए ही 
यहाँ (मृदगवादकों की पक्ति मे) आ कर बैठा हूं । 


मृदंगवादक के बेष मे वसुदेव के द्वारा मृदग से ध्वनित उक्त आशय को सुन 
क्र रोहिणी हर्ष के मारे पुलकित हो उठी । जैसे निधेन को धन मिलने पर वहू 


$] श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


आनन्दित हो जाता है, वैसे ही निराश रोहिणी भी आशाधन पा कर आनन्दविभोर हो 
गई और शीघ्र ही वसुदेवजी के पास जा कर उनके गले मे वरमाला डाल दी। एक 
साधारण मृदग बजाने बाले के गले मे वरमाला डालते देख कर सभी राजा, राजकुमार 
विक्ष्‌ ब्ध हो उठे । सारे स्वववरमण्डप मे शोर मच गया। सभी राजा चिल्लाने 
लगे-““बड़ा अनर्थ होगया ! इस कन्या ने कुल की नीति-रीति पर पानी फेर दिया । इसने 
इतने तेजस्वी,सुन्दर और पराक्रमी राजकुमारों को ठुकरा कर और न्यायमर्यादा को तोड़ 
कर एक नीच वादक के गले मे वरमाला डाल दी ! यदि इसका इस बादक के साथ 
अनुचित सम्बन्ध या गुप्तप्रेम था तो राजा रुधिर ने स्वववर रचा कर क्षत्रियकुमारों को 
आमत्रित करने का यह नाटक क्णे रचा ? यह तो हमारा सरासर अपमान है ?” इस प्रकार 
के अनेक आशक्ष प-विक्ष पो से उन्होंने राजा को परेशान कर दिया | राजा रधिर किक- 
त्तव्यविमृड और आश्चयंचकित हो कर सोचने लगा--'विचारशील, नीतिनिपुण और 
पवित्र विचार की होते हुए भी, पता नहीं, रोहिणी ने इन सब राजाओं को छोड कर 
एक नीच व्यक्ति का वरण क्यो किया ? रोहिणी ऐसा अज्ञानपूर्ण कृत्य नही कर सकती, 
फिर रोहिणी ने यह अनर्थ क्यों किया ?” अपने पिता को इसी उपधेड़दुन मे पड़े देख 
कर रोहिंणी ने सोचा कि 'मैं लज्जा छोड कर पिताजी को इनका (अपने 
पति का) परिचय कंसे दू ?' वसुदेवजी ने अपनी प्रिया का मनोभाव जान लिया। 
इधर जब सारे राजा लोग कुपित होकर अपने दल-बलसहित वसुदेवजी से युद्ध 
करने को तैयार हो गए, तब वसुदेवजी ने भी सबको ललकारा---' क्षत्रियवीरों ! क्या 
आपकी वीरता इसी मे है कि आप स्वयवर-मर्यादा का भग कर अनीति-पथ का 
अनुसरण करें ! स्वयवर के नियमानुसार जब कन्या ने अपने मनोनीत वर को स्वी- 
कार कर लिया है, तब आप लोग क्यो अडचन डाल रहे हैं ?” राजा लोग न्याय-नीति 
के रक्षक होते हैं, वाशक नहीं। आप स्वय समझदार हैं, इतने मे ही सब समझ 
जाइए ।” इस नीतिसगत बात को सुन कर न्यायनीतिपरायण सज्जन राजा तो 
झटपट समझ गए और उन्होंने युद्ध से अपना हाथ खीच लिया । वे सोचने लगे कि 
इस बात में अवश्य कोई न कोई रहस्य है। इस प्रकार की निर्भीक और गभीर वाणी 
किसी साधारण व्यक्ति की नही हो सकती । लेकिन कुछ दुजेन और अडियल राजा अपने 
दुराग्रह पर अड़े रहे । जब वसुदेवजी ने देखा कि अब सामनीति से काम नही चलेगा , 
ऐसे दुजेन तो दण्डनीति-दमननीति से ही समझेगे, तो उन्होंने कहा “तुम्हें वीरता का 
अभिमान है तो आ जाओ मैदान मे ! अभी सब को मजा चखा दूगा। 

वसुदेवजी के इन बचनों ने जले पर नमक छिड़कने का काम किया। सभी 
दुर्जेन राजा उत्तेजित हो कर एक साथ बसुदेवजी पर टूट पड़े और शस्त्र-अस्त्रो से 


प्रहार करने लगे। अकेले रणशूर वसुदेवजी ने उनके समस्त शस्त्रास्त्रो को विफलकर 
सब राजाओ पर विजय प्राप्त की । 


चतुर्थ अध्ययन : अन्नह्मचर्य-आश्रव ३६ 


राजा रुघिर भी वसुदेवजी के पराक्रम से तथा बाद में उनके वंश का परिचय 
पा कर मुग्ध हो गया । हित हो कर उसने वसुदेवजी के साथ रोहिणी का विवाह कर 
दिया । प्राप्त हुए प्रचुर दहेज एवं रोहिणी को साथ ले कर वसुदेवजी अपने नगर को 
लौटे । इसी रोहिणी के गर्भ से भविष्य मे बलदेवजी का जन्म हुआ, जो श्रीकृष्णजी 
के बडे भाई थे । 

इसी तरह किन्नरी, सुरूपा और विद्य न्‍्मती के लिए भी' युद्ध हुआ। ये तीनों 
अप्रसिद्ध हैं। कई लोग विद्य्‌ न्‍्मती को एक दासी बतलाते हैं, जो कोणिक राजा से 
सम्बन्धित थी, और उसके लिए युद्ध हुआ था। इसी प्रकार किन्नरी भी चित्रसेन 
राजा से सम्बन्धित मानी जाती है, जिसके लिए राजा चित्रसेन के साथ 
युद्ध हुआ था । जो भी हो, ससार मे ज्ञात-अज्ञात, प्रसिद्ध-अप्रसिद्ध अगणित महिलाओं 
के निमित्त से भयकर युद्ध हुए हैं, जिसकी साक्षी शास्त्रकार इस सूत्रपाठ से दे रहे 
हैं--'अन्न सु य एक्मादिएसु बहुवो महिलाकएसु सुव्यंति अइक्‍्कंता संगासा गासधम्म- 
मूला । 

अब्रह्मसेवन का दूरगासी भयंकर फल--जो बात संसार में प्रकृतिविरुद्ध, 
नीतिविरुद्ध, धर्मविरुद्ध तथा लोकविरुद्ध होती है, उसमे प्रवृत्ति करने मे बडी-बड़ी 
अडचने आती हैं, कई दफा तो ऐसी प्रवृत्ति करने वाले के प्राण भी खतरे में पड जाते 
हैं। अन्नह्मचर्यसेवन भी उनमे से एक है । अन्रह्मचर्यसेबन की मुख्य निमित्त स्त्री है 
और उसे उचित या अनुचित तरीको से श्राप्त करने मे भूतकाल में भी बडी-बडी 
लडाइया हुई हैं, और वर्तमान मे भी होती हैं । कई दफा तो जायज तरीके से किसी 
स्‍त्री के साथ पाणिग्रहण करने मे भी बडे खतरों का सामना करना पडता है। यह तो 
हुई स्त्री को प्राप्त करने मे दिक्कतों की बात, जिसका जिक्र इससे पहले के पृष्ठों में 
हम कर आए हैं | अब शास्त्रकार अब्रह्म-सेवन से होने वाले इहलौकिक और पार- 
लौकिक, निकटवर्ती और दूरवर्ती अशुभपरिणामों का निरूपण निम्नोक्त पाठ द्वारा 
करते हैं--अवंभसेविणों इहलोए वि नह्ठा परलोए वि णट्ठा, महया मोहतिमि- 
संघकारे ' . दोहमड चाउरंतसंसारकंतारं अणुपरियट्टति जोबा मोहवस 
निविदूठा ।” यह वर्णन और उसका अर्थ बिलकुल स्पष्ट है। इस सूत्रपाठ में अब्नह्म- 
सेवन के निकटवर्ती परिणामों का पहले जिक्र किया है कि महामोहमोहित और 
परस्त्रीलोलुप हो कर जो अन्रह्मसेवन करता है, उसके यश-कीति, बुद्धि, आत्मशक्ति, 
अगवद्‌ वचनों पर श्रद्धा, चारित्रवल, निर्भवता तथा शारीरिक-मानसिक ताकत आदि 
गुण नष्ट हो जाते हैं। इसी का अर्थ है--इस लोक में जीवन का सर्वनाश होमा। 
जो इस लोक का जीवन बियाड़ देता है, उसका परलोक का जीवन तो नष्ट हो ही 
जाता है। इसलिये अष्ट जीवन वाले व्यक्ति ग्राढ़ महामोहान्धकार से ग्रस्त होकर 
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ऐसी योनियों मे जाता है, जहां उसे ज्ञान का प्रकाश अनन्त-अनन्त जन्मो तक नहीं मिल 
पाता । वे योनिया हैं---त्रस, स्थावर, सूक्ष्म, बादर, साधारण शरीर, प्रत्येक शरीर, 
पर्याप्तक और अपर्याप्तकक तथा जरायुज, अडज, पोतज, रसज, सस्वेदिम, सम्मूच्छिम, 
उद्भिज्ज और ओऔत्पातिक आदि । उक्त योनियों में बार-बार जन्म लेकर वह 
तियेड्चगति, मनुष्यगति, देवगति और नरकगति रूप ससार में अनन्त-अनन्त चक्‍कर 
काटता रहता है। इस प्रकार बार-बार जन्म और मरण के रूप में परि- 
अमण करना ही संसार कहलाता है। ससार मे रहने वाले जीव वे कहलाते हैं,जिन्होने 
अभी तक मोक्ष (सिद्धगति) नही पाया, जिनके जन्ममरण का चक्र बद नहीं हुआ । 
संसारी जीवों के मुख्यतया दो भेद हैं---त्रस और स्थावर । अपनी इच्छा से स्वतत्नता- 
पूरवंक चल-फिर सकते हो, ऐसे जीव त्रस कहलाते हैं । त्रस जीव द्वीन्द्रिय (दो इन्द्रियो 
वाले जीव) से लेकर पचेन्द्रिय (पाच इन्द्रियो वाले) तक के प्राणी होते है। जिनके 
केवल एक ही स्पर्शन-इन्द्रिय हो, उन्हें स्थावर कहते हैं । स्थावरजीव सभी एकेन्द्रिय 
होते हैं। नस और स्थावर इन दोनो प्रकार के जीवों की उत्पत्ति जिससे होती है, 
उसे जन्म कहते है । जन्म मुख्यतया तीन प्रकार का होता है---गर्भेजन्म, उपपातजन्म 
ओर सम्मृूच्छेन (सम्मुच्छिम) जन्म । गर्भ से जन्म लेने वाले गर्भज, उपपात (देवों 
और नारको के स्थानविशेष) से जन्म लेने वाले औपपातिक और सम्मूच्छंन--- 
(नर और मादा के सयोग के बिना--अपने आप मिट्टी, पानी आदि के सयोग विशेष) 
रूप से जन्म लेने बाले सम्मूच्छिम कहलाते हैं। 

गर्भजन्म माता के रजऔर पिता के बीये के सयोग से होता है। यह जन्म मनुष्यो 
और तिर्यच-पच्चेन्द्रियो के होता है, दूसरे प्राणियों के नहीं । गर्भजन्म तीन प्रकार का 
होता है--जरायुज, अडज और पोतज । रुधिर और मास से लिपटी हुई थैली यानी 
गर्भ के वेष्टन को जरायु कहते हैं, उस जरायु से जो जन्म लेते हैं वे जरायुज कहलाते 
हैं । मनुष्य, गाय, बैल, घोडा आदि सब जरायुज है। जो अडे से जन्म लेते हैं, वे 
अडज कहलाते हैं। समस्त प्रकार के पक्षी या सर्प आदि भी अडज होते हैं। 
जो जरायु आदि के आवरण से रहित है, वह पोत कहलाता है। गर्भ से निकलते 
समय जिनके शरीर पर जरायु आदि किसी प्रकार का आवरण नहीं होता 
तथा गर्भ से निकलते ही जिनमे कूदने-फांदने की शक्ति होती है, उन्हें पोत या पोतज 
जीव कहते हैं--जैसे हस्ती आदि । मनुष्य के जरायुजन्म होता है, जबकि 
तिय॑चपंचेन्द्रियों के ये तीनो ही प्रकार के जन्म होते हैं । 

देवो और नारकीय जीयो की उत्पत्ति के जो स्थानविशेष होते हैं, उन्हें उपयात 
कहते हैं,बे सपुटाकार होते हैं। जब किसी का जन्म देव या नारक में होता है तो बह ऐसे 
सपुटाकार स्थानविशेष मे होता है और अन्तमुहूंत में नवयौवन-अवस्थासहित उत्पन्न हो कर 
उसमे से बाहर निकल आता है। इसलिए नारको और देवों को औपपातिक कहते हैं । 


चलुर्थ अध्ययन : अग्रह्मचर्य-आश्रव 88 


गर्भज और औपपातिक जीवों के अतिरिक्त शेष सब जीवों का जन्म सम्मूच्छे- 
नज होता है। गर्भ के बिना ही इधर-उधर के समीपवर्ती परमाणुओं से जिनका 
शरीर बन जाता है, उन्हें सम्मूच्छेतनज या सम्मूच्छिम कहते हैं । बिच्छू, मेंढक, चींटी, 
कीड़े-मकोडे, घास-पात आदि सब सम्मूच्छंन जन्म वाले हैं। एकेन्द्रियजीव से ले कर 
चतुरिन्द्रिय (चार इन्द्रियो वाले) तक के जीव नियम से सम्मृच्छंन जन्म वाले होते 
हैं । इनका जन्म और किसी तरह से नही होता । मनुष्य के मल-मृत्र, गदगी आदि के 
चौदह स्थानों में उत्पन्न होने वाले मानवरूप जीवाणु भी सम्मूछिम होते हैं। साप-मछली 
आदि कई पचेन्द्रिय जीव भी सम्मूच्छंन जन्म से होते हैं । इस सम्मूच्छ॑ंनज जन्म के तीन 
भेद है--स्वेदज, रसज और उद्भि ज्ज । पसीने से उत्पन्न होने वाले जू, खटमल आदि 
जीवो को स्वेदज कहते हैं। शराब आदि रस में पैदा होने वाले जीवो को रसज 
कहते हैं और पृथ्वी को फोड़ कर उत्पन्न होने वाले खजन आदि प्राणी या वृक्ष,धासपात 
आदि को उद्भिज्ज कहते हैं । 

त्रस और स्थावर, दोनो प्रकार के जीव पर्याप्तक भी होते हैं, भपर्याप्तक 
भी । जिन जीवो की शरीर आदि पर्याप्तियाँ पूर्ण हो चुकती हैं, उन्हे पर्याप्तक कहते 
है और जिनकी ये पर्याप्तियाँ पूर्ण नही हुईं, उन्हे कहते हैं---अपर्याप्तक । 

त्रस जीव स्थलशरीर वाले ही होते हैं, इसलिए वे बादर ही होते हैं, जबकि 
स्थावरजीव दो प्रकार के होते हैं--बादर और सूक्म । बादर जीव स्थल शरीर वाले 
होते है,अत अग्नि शस्त्र आदि से उनका घात हो सकता है। इसलिए बादरशरीर वालो 
को बादर जीव कहते है। बादरशरीर उसे कहते हैं, जो शरीर दूसरों को रोक सके 
या बाधा पहुचा सके अथवा दूसरो के द्वारा रोका जा सके या बाधित हो सके । जो 
शरीर किसी के रोकने से न रुक सके और न बाधित हो सके ; तथा जो शरीर न 
किसी को रोके, और न बाधा पहुचाए ; उसे सूक्ष्म शरोर कहते हैं। सूक्ष्म शरीर वाले 
जीवो को सूक्ष्मजीव कहते हैं। अग्नि, शस्त्र आदि से उनका घात नही होता है ; वे 
अपनी आयु पूर्ण करके ही मरते हैं । 

एकेन्द्रिय जीवो को स्थावर कहते हैं। इनके पांच भेद हैं---पृथ्वीकायिक, 
जलकायिक, अग्निकायिक, वायुकायिक और वरस्पतिकायिक । इनमें से प्रत्येक के 
बादर और सूक्ष्म दो-दो भेद हैं। वनस्पतिकायिक जीवो के दो भेद और हूँ---साधारण 
और प्रत्येक । जिस वनस्पति के एक शरीर के स्वामी अनन्तजीव हो, उसे साधारण 
वनस्पतिकायिकजीव कहते हैं और जिस वनस्पति के एक शरीर का एक ही स्वामी 
हो, उसे प्रत्येक वनस्पतिकायिक जीव कहते हैं। प्रत्येक बनस्पतिकायिक के दो भेद 
और होते हैं--सप्रतिष्ठित प्रत्येक और अप्रतिष्ठित प्रत्येक । जिस वनस्पति के एक 
शरीर के आश्रित अनन्त जीव रहते हैं, उसे सप्नतिष्ठित प्रत्येक कहते हैं। यानी उस 
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यनस्पति के एक शरीर का स्वामी तो एक जीव ही होता है,लेकिन उस शरीर पर था 
उसके आश्ित जहाँ दूसरे निगोदिया जीव निवास करते हो, उसे सप्रतिथष्ठित 
प्रत्येक कहते हैं। और जिस प्रत्येक वनस्पति के शरीर पर दूसरे निगोदियाजीव निवास 
न करते हों, उसे अप्रतिष्ठित प्रत्येक कहते हैं । 
इस प्रकार शास्त्रकार के निरूपण के अनुसार संसारी जीबो का यहाँ सक्षेप 
में स्पष्टीकरण करने का प्रयत्न किया है। 
इस वर्णन से शास्त्रकार का तात्पयं यह है कि अब्नह्मनचर्यसेवन के फलस्वरूप 
नरक, तिर्यत्र, देव और मनुष्यगतिरूप ससारचक्र मे घूमता हुआ जीव अनन्तकाल 
तक निगोद (साधारण वनस्पतिकायिक) मे भ्रमण करता है, फिर कही बडी मुश्किल से 
असपर्याय को प्राप्त करता है । इस त्रसपर्याय को वह जीव ज्यादा से ज्यादा दो हजार 
सागरोपम काल तक ही धारण कर सकता है , इससे अधिक समय तक नहीं । उक्त 
काल बीतने पर उसे अवश्य ही एकेन्द्रिय (निगोंद आदि) में पहुचना पडता है, जहां 
एक श्वास में १८ वार जन्ममरण करते हुए अनन्तकाल तक निवास करना पडता है। 
असपर्याय मे रहते हुए यदि कभी वह नरक मे पहुच गया तो वहाँ उसे जघन्य (कम से कम) 
दस हजार वर्ष से लेकर उत्कृष्ट (ज्यादा से ज्यादा) तेतीस सागरोपमकाल व्यतीत करना 
पडता है। निगोद के सिवा तिर्यचगति की पृथ्वीकाय आदि अन्य स्थावर जीवयोनियों 
में पहुंच गया तो वहाँ असख्यात वर्ष तक रहना पडता है। यदि सयोगवश पचेन्द्रियतिर्यचो 
या मनुष्यों से से किसी जीवयोनि में पहुच गया तो वहाँ भी जघन्य अन्‍्तमुं हु्त और 
उत्कृष्ट तीन पल्योपम की स्थिति तक रहना पड़ता है । 
इसी बात को स्पष्ट करने के लिए शास्त्रकार ने कहा है--'अणवदर्गं 
दोहमद' चाउरत॑ संसारकतार अणुपरियट्ट ति जोवा मोहबससंनिविदृठा ।' अर्थात्‌ू-- 
सीमारहित, लम्बे मार्ग वाले, चातुर्गंतिक ससाररूप जगल में मोहवश अक्नह्माचयंसेवन 
मे ग्रस्त पामरजीव अनन्तकाल तक बारबार पर्यटन करते रहते है । 
बारों गतियों में मिलने वाले कटुफल - शास्त्रकार पिछले अध्ययनों के मूल- 
सूत्रपाठो में नरक, तियंञ्च और मनृष्यगति में प्राप्त होने वाले विभिन्‍न दुखो का 
विशद वर्णन कर चुके हैं। अत. यहाँ भी अनब्नह्मसेवन के फलस्वरूप उन्ही दु खो को 
समझ लेना चाहिए | वृत्तिकार ने इस सम्बन्ध मे कुछ गाथाएँ लिखी है, जिन्हे हम 
यहाँ उद्ध.त्त कर रहे हैं-- 
नरएसु जाई अइकक्खडाईं, वुक्खाई परसतिक्खाई। 
को वज्योॉिइ ताईं जीवंतोी.. वासकोडीहि ॥१॥ 
ककक्‍्सड़दाहूं_ सामलि,_ असिवण-वेबरणि-पहरणसर्ण हू । 
जा जायणाओ पा्यंति निश्या त॑ अहम्मफलं 4२॥ 
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तिरिया. कसंकुसारानियायवहमारणबंधगसयाईं । 

अधि इह पायंति, परछिज्जह नियसिया हूंता ॥३॥। 

आजोवसंकिलेसो,  सुक्स॑ तुन्छ उवहया बहुया। 

नोयजणसेवणा थि य, अणिट्वासो ये सणुयस्स ॥४॥ 

शारयनिरोह - बह-बंध - रोग - धणहरण - भमरणवसभाईं । 

सणसंताबो अयसो, विश्धोषणया ये साणुस्से ॥५४ 

चितासंतावेहि ये, दारिहृरूवाई दुष्पकत्ताई । 

लडुण वि साणुस्सं, मरंति केइ सुनिविण्णा ॥६॥) 

देवाण वि देवलोए, जं बुक्खं त॑ नरो सुभणिओ वि। 

न भणई वाससएण वि, जस्स थि जोीहा सं हुकजा ॥॥७॥। 

देवा थि वेवलोए, दिव्वाभरणाणुरंजियसरोरा । 

ज॑ परिवडंति तत्तो, त॑ बदुषखल दाराणं तेसि ॥८॥। 

त॑ सुरविभाणविभवं, चितिय चवर्ण चर देवलोगाओ । 

इय बलिओ चिय जन्नवि, फुट्टट सयसक्करं हियय॑ ।॥६।। 

ईसा-विसाय - मय - कोह-मोह - माएहि.._ एयमाईहिं । 

वेबावि. समभिभूया,  तेसि को सुहूँ नाम ॥१०॥ 

एवं. चठगइगमणे, संसारे बुहमलए सरंताणं । 

जीवाणं नत्थि सुहूं, संवरधमस्से अपत्ताणं ॥१ १॥॥ 

सण्णा-कसाय-विगहा, परमाय-मिच्छत-बुट्ठजोया य । 

दुहज्ञाणवसगा, जोवा पावंति दुहसेणि ध१्शा 

एवं नाउण सया,  अपमाएणं हविज्जञज  दक्खसे । 

तभ्हा मोहाइदोससंगयसाणाइयं मुयह ॥१३॥॥ 

अर्थाट---विविध नरकों मे जो अतिककंश-कठोर और अतितीदण दुःखों को 

जीव प्राप्त करता है,करोडो वर्षों तक जीवित रह कर भी कौन उनका वर्णन कर सकता 
है ? नारकजीव अत्यन्त कठोर दाह, शाल्मलि, असिवन, बैतरणी तथा सैकड़ों प्रहारों 
द्वारा जिन-जिन यातनाओं को पाते हैं, वह अधर्म का फल है। तिर्य॑च (पशुन्पक्षी 
आदि) भी नियमित रूप से चाबुक, अकुश, आर, वध, मारण-(मारपीट), वन्धनरूप 
सैकडो प्रकार के क्लेश आजीवन पाते हैं । हमेशा वे पराधीन रहते हैं। मनुष्य जीवन में 
भी सुख तुच्छ हैं, उपद्रव और दु:ख बहुत हैं। यहाँ नीचजनों की सेवा, अनिष्टनिवास, 
जेल मे बन्द करना, मारना-पीटना, हाथों-पैरों को बन्धनों से जकडना, रोग, धनहरण, 
मृत्यु आदि विपत्तियाँ हैं, मानसिक संताप है, अपयश है, विध्न हैं, चिन्ताएं हैं। 
मनुष्यजन्म प्राप्त करके भी दरिद्रतारूपी दुर्देशा है; अतः कई अत्यन्त विलाप करते- 
करते मरते हैं। देवलोक मे देवों को जो दुःख होता है, उसे अच्छा पढ़ालिखा भनुष्य, 
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जिसकी सौ जिह्लाएं हो तो भी,सौ वर्ष मे भी वह कह नहीं सकता । देवलोक मे दिव्य 
अलंकार से सुसज्जित शरीर वाले देव जब वहाँ से च्युत होते हैं--शरीर छोडवते हैं ; 
तब वह दुख उनके लिए अतिदारुण होता है। उस देवविमान के वैभव को, देवलोक 
से च्यवत--दूसरे लोक मे गमन को सोच-सोच करके चाहे जितना बलवान हो तो भी 
उसका हृदय सौ टुकडो मे फट जाता है । देवता भी ईर्ष्या, विषाद, मद, क्रोध, मोह, 
लोभ, माया इत्यादि दुग्रुणो से पीडित हैं ; तब भला उन्हे सुख कहाँ से हो ? इस 
प्रकार चारो गतियो मे गमनरूप दु खमय ससार मे भ्रमण करते हुए सवरधर्म को 
अप्राप्त (नही पाए हुए) जीवो को कही सुख नही है । इस ससार मे सज्ञा, कषाय, 
विकथा, प्रमाद, मिथ्यात्व, दुष्टयोग (मन-वचन-काया का व्यापार) एव दुर्ध्यान के 
वशीभूत जीव दुखो की परम्परा पाते हैं। ऐसा जान कर चतुर जीवो को सदा 
अप्रमादी हो कर अनादिकालीन मोह आदि दोषो का सग छोड देना चाहिए। 

उपसंहार---इस सूत्रपाठ के अन्त मे, शास्त्रकार अब्नह्यसेवन के फलविपाक 
पर पुन. सक्षेप मे प्रकाश डालते हैं। इसका अर्थ मूलार्थ और पदार्थान्वय से स्पष्ट है । 

साराश यह है कि अन्नह्मचयंसेवन की देवो, मनुष्यो, असुरो, तियंज्चों आदि मे 
सर्वत्र धूम है और उसका कठुफल भी अनन्तकाल तक भोगना पडता है , परन्तु फल 
भोगने के समय बुद्धि पर मिथ्यात्व का पर्दा होने से पुन पुन जीव इस चिरपरिचित 
कामविकार का सेवन करता है और फिर ससारसागर में गोते लगाता है। अत 
अन्नद्म च्य का त्याग किये बिना जीव को कदापि शान्ति नही मिलती । 

इस प्रफार सुबोधिनोव्याख्यासहित प्रश्तव्याकरणसूत्र के चतुर्थ अध्ययन - 
अन्नह्मचर्य आश्रय के रूप सें चोथा अधमंद्वार समाप्त हुआ 
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परिग्रह का स्वरूप 
चतुर्थ अध्ययन---अब्रह्मचय आश्रव के रूप मे चतुर्थ अधर्मद्वार का निरूपण 
करने के पश्चात्‌ अब शास्त्रकार पच्रम अध्ययन मे परिग्रह-आश्रव के रूप मे पाचवे 
अधमंद्वार का निरूपण करते हैं। चू कि अब्रह्मचर्यंसेवन परिग्रह के होने पर ही होता 
है । इसलिए शास्त्रकार अब क्रमश परिग्रह का वर्णन प्रारम्भ करते हैं। शास्त्रकार 
अपनी निरूपणशैली के क्रम के अनुसार स्वरूप आदि पाच द्वारो मे से सर्वप्रथम परिस्रह 
के स्वरूप का वर्णन करते हुए कहते हैं--- 
मूलपाठ 
जंबू ! इत्तो परिग्गहों पंचमो उ नियमा णाणामणि-कणग- 
रयण - महरिहपरिमल- सपुत्तदार-परिजण-दासी-दास-भयग-पेस- 
हय-गय-गो-महिस-उट्ट-खर-अय-गवेलग-सी या -सगड-रह-जा ण-जुग्ग 
संदण-सय णासण-वाहरणा-कुविय-धण-घन्न-पाण-भोयणाच्छायण-गंध- 
मलल-भायण-भवणविहि चेव बहुविहीयं भरहं णग-णगर-णियम- 
जणवय-पुरव र-दोणमुह-खेड-कव्वड- मडंब-संवाह-पट्टण-सहस्सपरि- 
मंडियं थिमिय-मेइणीयं एगल्छत्तं ससागरं भु जिऊण वसुहं अपरि- 
मियमणततपण्ह-मर गय-महिच्छसार-निरय मूलो, लोभकलिकसाय- 
महकक्‍्खंधो, चितासयनिचियविपुलसालो, गारवपविरल्लियरगं- 
विडवो, नियडितयापत्तपल्लवधरो, पुण्फफलं जस्स कामभोगा, 
आयासविसू रणा-कलहपकंपियर्ग सिहरो, नरवतिसंपुजितो, बहु- 
जणस्स हिययदइओ, इमस्स मोक्‍्खवरमोत्तिमर्गस्स फलिहभूओ 
चरिमं अहम्मदारं ॥ सू० १७ ॥ 


'डड॑ श्री प्रश्न व्याकरण सूत्र 
संस्क्ृतच्छाया 

जम्यू ! इत: परिग्रहः पंचमस्तु नियमात्‌ नानामणि-कन+क-रत्न-महाह- 
परिसल-सपुत्रदार-परिजन-दासो - दास - भृतक -प्रेष्य-हय-गज-गो-महिषोष्ट्र- 
खराउइज-गवेलक-शिविका-शकट-रथ-यान-युग्य-स्यन्दन-शयनासन-वाहन- एुप्य- 
घन-धान्य-पान-स्ोजनाच्छादन-गन्ध-साल्य-भाजन-सवनविधि चेव बहुविधिक 
सरत॑ नग-तगर-निगस-जनपद-पु रवर-दोणमुख-लैेट-कंट-म डम्ब-संवाह-पत्तन 
सहखपरिमंडितम्‌, स्तिमितमेविनीकम्‌, एकच्छन्रमू, ससागरम्‌, भुकत्वा वसु- 
धाम अपरिमितानन्ततृष्णाइनुगतमहेच्छसारनिरयमूलो, लोभकलिकषाय- 
सहास्कन्धश्चिन्ताशतनिशितविपुलशालो (शाखो), गोरवविस्तारव दशप्न- 
विटपो, निकृतित्वचापत्रपल्लवधर:, पुष्पफलं यस्य कामभोग[ः, आयास- 
विसुरणा-कलहू - प्रकम्पिताः्ग्रशख्रो,. नरपतिसंगूजितो,. बहुजनस्य 
दृदयदयितःः अस्यथ सोकवरमुक्तिमार्गस्थ परिघभूतश्चरममधमं 
हारम्‌ ॥ (सृ० १७) ॥ 

पदार्थान्विय---भ॥्री सुधर्मास्वामीजी अपने शिष्य जस्बृुस्थासी से फहते हैं-- 
(जंबू) है जम्बू ! (इसो) इस चौथे अन्नह्नानामक आश्षवद्वार के अनन्तर (पंथमों उ) 
पांचवां आशअव (नियमा) नियम से, (परिग्यहो . परिग्रह है, (बहुविहीयं) वह अनेक 
प्रकार का है। (णाणामणि-कणग-रपण-पेस-हुय-गय-गो-महिस-उद्ट-खर-सहरिह - परि- 
सल सपुत्तदार-परिजण-दासी-वास-भयग-अय-गवेलग-सोय।-सगड-रहू - जाण-जुग्ग-संदण- 
सयणासण-वाहुण-कुविय-धण-धन्न-पाण-भोयणाच्छायण-गंध-सल्ल-भायण - सवणर्विहि) 
अनेक प्रकार की सणियों, सुवर्ण, कर्कंतनादि रत्नों, बहुमुल्य सुगन्धित द्रव्यों, पुत्रों 
सहित सिप्रियों, परिवारों, दासी-दासों, कर्मंजारियों, नोकर-चाकरों, हाथियों, घोड़ों, 
गायों, बलों, भेंसों, क टों, गधों,अकरे-बकरियों,भेड़ों, शिविकाओं--पालकियों, गाड़ियों, 
रयों, जहाजों या विशेष प्रकार की सवारियों, गोलल नामक देशविशेष में प्रसिद्ध दो 
हाथ की पालकियों, विशेष प्रकार के रथों,शब्याओं, आसनों, बाहनों--नोकाओं, कृप्य- 
सोने-चांदी को छोड़ कर घर का शेष सासास,घन--सकद रुपया-पैसा आदि, धान्यों--- 
गेहूँ-चायल आदि अनाजों, दूध आदि पेय पदार्थों, भोज्यपदा्थों, सुगस्धिद्रव्यों, पुष्प 
भालाओं, बर्तन-भांडों और मकानों के प्राप्त संयोगों का; (येज) उसी प्रकार (णग- 
जग र-शियम-जणवय-पुरकर-दोणमुह्‌-खेड-कव्यंड-मरंब-संवाह - पट्ण -सहस्सपरिसंडियं) 
हजारों पर्वतों, लगरों, शियमों--व्यापारी संडियों, प्रदेशों, महानगरों, बंदरगाहों या 
जलसार्ग व स्थलमार्ग से जुड़े हुए स्थानों, चारों ओर धूल के कोट बाली बस्तियों--- 
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लेड़ों, कस्मों--छोटे नगरों, मडंबों--जिनके घारों ओर ढाई-ढाई कोस तक बस्ती ये 
हो, ऐसी बस्तियों, संवाहों दुर्गों या सुरक्षास्थलों एवं पत्तनों--बड़ें शहरों जहाँ देश 
विदेश के लोग वस्तुएँ खरीदने बेचने के लिए आते हों,अथवा जहाँ रत्यावि का व्यापार 
होता हो ; इन सबसे सुशोभित तथा (थिसियमेहणोयं) जहाँ के निवासो निर्भवता-- 
निश्चिततापूर्वक. रहते हों, ऐसे (एगच्छत्त) एकच्छत्र -अन्य राजा के 
आधिपत्य से रहित (ससागरं) समसुद्रपर्यन्त (भरह) भरतक्षेत्र का, 
तथा (बसुहं) उसके अन्तर्गत पृथ्वों का, ( भुजिऊण ) उपभोग था पालन 
करके, (अपरिमिय-मणणततण्हुमणुगयमहिच्छसार-निरयमूलो ) असीम व अनंत तु्णा 
तथा लगातार बढ़तो हुई इच्छाएं ही जिसमें प्रमुख हैं; अतएवं जो नरक का भूल है; 
(लोध-कलि-कसायमह॒क्खंधो) लोभ, कलह, कषाय हो जिसका म्रहास्कन्ध-- विशाल 
धड़ है। (चितासयमिचियविपुल सालो) स॑फड़ों चिन्ताएं हो जिसकी घनी और 
बिस्तीर्ण शाखाएं हैं, अथवा स॑ कड़ों चिन्ताएं ही जिसको निरन्तर फंलो हुई डालियाँ 
हैं। (गारव-पविरल्लियग्गविड्यो) ऋड्धि, रस और साता का गोरव ही जिसके शाला 
के बीच के अग्रभाग हैं--तने हैं, (नियडितया-पत्त-पल्लवधरों) छल-कपट या एक 
सायाचार फो छिपाने के लिए दूसरा सायाचार करना अथवा धूतंता हो जिसको स्वचा 
(छाल), बड़े पर्स व छोटे पत्ते हैं, तथा (कामभोगा) कामभोग हो (जस्स जिसके 
(पुप्फफल) फूल और फल हैं । (आयास-विसुरणा-कलहु-पकंपियर्ग सिहरो) शारीरिक 
श्रम, चित्त का खेद और कलह हो जिसका कम्पायमान अग्रशिख्धर---ऊपर का सिरा है; 
ऐसा परिग्रहरुपी वक्ष है; जो (नरवतिस पूजितो) राजाओं ह।रा भलो-भांति सम्मा- 
नित है, (बहुजणस्स हियय दइओ) बहुत-से लोगों के हृदय को प्यारा है, यह (इसस्स 
मोक्खवरमोसिमग्गस्स) इस प्रत्यक्ष भावमोक्ष के सुक्ति॒षप निर्लोभरूप भार्ग-उपाय 
का (फलिहभूओ) अर्गंलरूप है। और (चरिसं अधम्मदारं) अन्तिम अधर्ंद्ार है । 
मूलार्थ--श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्य जम्बुस्वामी से कहते है-- 
'हे जम्बू ! इस चौथे अक्नह्मनामक आश्रवद्वार के निरूपण के पश्चात्‌ पांचवां 
आश्रव बताता है, जो परिग्रह है । वह अनेक जाति की चन्द्रकान्त-सूयंकान्त 
आदि मणियों, सोना, ककेंतन आदि रत्नों, बहुमूल्य, कस्तूरी, केसर, तेल 
आदि सुगन्धित द्वव्यो पुत्रों समेत स्त्रियों, कुट्ृम्ब- परिवारों, दास-दासियों, 
कमंचारियों, नौकर-चाकरों, घोड़ों, हाथियों, गाय-बैलों, महिषो-मेंसों, ऊ'टों, 
गधो, बकरे-बकरियो, भेड़ों, पालकियों, बैलगाड़ियो, रथों, यानो--विशेष 
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प्रकार की गाड़ियों, गोल्ल देश में प्रसिद्ध दो हाथ को पालकियों, विशेष रथो, 
दग्याओ, आसनो, जहाजो--नौकाओ, घर का सब सामान -कुप्य, नकद 
रुपये--पैसे आदि धन, गेहूँ चावल आदि धान्यों- अनाजो, दूध आदि पेय 
पदार्थों, अह्नादि चारो प्रकार का आहार, बस्त्रो, सुगन्धचूर्णादि द्वव्यों फूलों 
की मालाओं, थाली, कटोरे आदि बतंनो, एवं मकानो के प्राप्त संयोगो का 
तथा हजारो पव॑ता, नगरो, व्यापारीमंडियो, जनपदो-प्रदेशा, नगर के सिरे 
पर बसी हुई बस्तियों--उपनगरो, बदरगाहो--जलमा्गों और स्थलमार्गों से 
युक्त, धूलि के कोट वाले खेड़ो, कस्बो,चारो और ढाई योजन तक के बस्ती से 
रहित भ्रुभागो,सवाहो--रक्षा के लिए अन्नादि के संग्रह से युक्त बस्तियो, पट्ुणो- 
जहाँ देश-देशान्तर पे लोग माल खरीदने--बेचने आते हो, अथवा रत्न आदि 
का व्यापार होता हो,ऐसे स्थानों से मंडित -युक्त, तथा जहाँ लोग निश्चिन्तता- 
स्थिरता से रहते है,ऐसी भ्रूमि से युक्त,एकच्छत्र (निष्कंटक) और सागर-पयंन्त 
भरत क्षेत्र से सम्बन्धित पृथ्वी के राज्य का उपभोग करके असीम,अनन्‍्त तृथ्णा 
(प्राप्त पदार्थों की रक्षा एवं उनकी वृद्धि की लालसा) और लगातार बढती हुई 
बड़ी-बड़ी इच्छाएँ ही प्रधान रूप से जिसमें है,ऐसे परिग्रह रूपी वृक्ष का छुभफल 
रहित नरक मूल है,लोभ,कलह ओर कषाय ही उस परिग्रह वृक्षका विशालस्कन्ध 
है,“ मोटी धड़ है! सेकड़ो चिन्ताएं ही जिसकी निरन्तर फंलती हुई या 
सघन ओर विस्तीण्ं शाखाएं है, रस, आरद्धि ओर साता को गौरव--आदर 
प्रदान करना ही जिसको अग्रशाखाएं--पतली टहनिया है, छुलकपट या एक 
मायाचार को छिपाने के लिए दूसरा मायाचार--दम्भ ही उस परिशग्रहवृक्ष 
की छाल, बड़े पत्ते और कोपले (छोटे पत्त) है। तथा कामभोग ही जिसके 
फूल एवं फल है,शरी रश्षम ओर चित्त का खेद ही जिस परियग्रह वृक्ष का कंपाय- 
मान अग्न शिखर--सिरा है । 


ऐसा यह परिपग्रह वृक्ष है; जिसका राजा लोगों ने भली-भाँति आदर 
किया है, अनेक लोगों के हृदय को यह प्रिय लगता है और इस प्रत्यक्ष 
भावमोक्ष के निर्लोभ (म्ुक्ति)रूप उपाय के लिए अगंल के समान है, ऐसे यह 
अन्तिम आ भ्रव--परिग्रह रूप अधमं द्वार है । 
व्याख्या 


अब्नह्म का एक बाह्य कारण परियग्रह भी है, इसलिए अग्नह्य६ का निरूपण करने 
के बाद शास्त्रकार ने क्मप्राप्त पांचवें आश्रव या अधर्म का निरूपण किया है। 
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वास्तव में 'संसारमुलसारम्भास्तेषां हेतुः परिभ्रहः' इस सूक्ति के अनुसारे संसार के 
मूल कारण आरम्भ----हिसाजनक कार्य---हैं और उनका कारण परिग्रह है। 

परिग्रह का लक्षण -परिग्रह का व्युत्पत्तिजल्य अर्थ इस प्रकार है--'परि- 
सामस्त्येन प्रहणं परिप्रहण भुच्छावशेन परिगृहाते, आत्मभावेन ममेति बुदृध्या गुल्मते 
इति परिग्रहः” किसी चीज का समस्तरूप से भ्रहण करना, अथवा मूच््छावश जिसे 
ग्रहण किया जाता है या अपनेपन--मेरेपन के भाव से "मेरी है', इस बुद्धि से जिसे 
प्रहण किया जाय, उसे परिग्रह कहते हैं । 

वास्तव में परिग्रह उसी का नाम है, जिसे ममत्त्वबुद्धि से ग्रहण किया जाय । 
आत्मा ज्यो-ज्यों ममत्त्वबुद्धि से किसी चीज को ग्रहण करता जाता है,त्यों-त्यो वह भारी 
होता चला जाता है। जैसे भारी चीज हमेशा नीचे जाती है, वैसे ही आत्मा परियग्रह के 
पाप से भारो हो जाने के कारण नीचे से नीचे नरक मे जाती है । अपनी अज्ञानता,मोह या 
ममता के वणीभूत हो कर आत्मा ज्यो-ज्यो किसी वस्तु या दुर्भाव को हितकारी समझ 
कर ग्रहण करती जाती है, त्यो-त्यो वह उसके चक्कर मे फेंस कर अपने ज्ञान, सुख 
आदि स्वभाव को खो बँठती है। जैसे मकडी अपने मुह मे से तन्तु निकालती है और 
उसी के जाल में स्वय फस कर अपना सर्वस्व--प्राण तक गवा देती है,वैसे ही आत्मा 
भी अपने ही ममत्त्वजाल में स्‍्वय फस कर अपना सर्वस्व गँवा देती है। 

यही कारण है कि परिग्रह का लक्षण तत्त्वार्थसृत्र में बताया गया है----मूर्च्छा 
परिग्रह:' अर्थात्‌--पूर्च्छा-मम्ता-आसक्ति ही परिय्रह है। 

प्रश्न यह होता है कि यदि परिप्रह का लक्षण ममता-मूर्च्छा ही है, तब शास्त्र- 
कार ने धन, धान्य आदि को परिग्रह क्यो कह ? और आगम मे इतके त्याग को 
परिग्रह-त्याग कैसे बताया ? ; 

इसके उत्तर मे यही कहना है कि यदि ग्रहण करना ही परिग्रह होता तो 
मनुष्य कई ऐसी चीजे ग्रहण करता है, जो धर्मपालन, परोपकार या स्वपर-कल्याण के 
लिए आवश्यक होती हैं। जैसे साथु वर्ग के लिए बस्त्र-पात्र आदि धर्मोपक रण रखना, धर्म 
स्थान में रहना, किसी गाव या नगर मे आना और ठहरना, आहार-पानी लेना और 
उनका सेवन करना, ऊपर से गिरते हुए किसी बच्चे को बचाने के हेतु नि.स्वार्थभाव से 
झल लेना, श्रावक-श्राविकाओं को जैनधर्म के सस्कारो व धर्माचरण से ओतप्रोत 
रखने के लिए संगठनबद्ध करना, शरीर धारण करता, विभिन्न शुभक्रियाओं के 
कारण भी कर्मों का ग्रहण करना, इत्यादि बाते ग्रहण की जाती हैं। इसलिए ये चीजें 
भी परिय्रह के अन्तर्गंत आ जानी चाहिए । परन्तु दशवैकालिक सूत्र में इन था ऐसी ही 
अन्य चीजों को परिग्रह नही बताया गया है । वहाँ इसका स्पष्टीकरण किया गया है-- 

२६ मर 
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जं पि वत्यं/ व पायं वा कंबल पायपुछणं। 
तंपि संजमलज्जट्ठा धारंति परिहरंति य ॥ 
न सो परिग्यहों वुत्तो नायपुत्तण ताइणा। 
सुज्छा परिग्गहों वत्तो हुइ वृत्त महेसिणा॥ 
अर्थात्‌--वस्त्र, पात्र, कबल या पादप्रोंडन आदि जो धर्मोपकरण साधु-मुनि 
घारण करते हैं या पहनते है, वह सिफे सबम की रक्षा के लिए, धमंपालन के लिए 
और लज्जानिवारण के लिए ही। इसलिए छह काया के जीवो के त्राता ज्ञातपुत्र 
महपि महावीर ने उसे परिग्रह नही कहा है । मूर्च्छा को ही परिग्रह कहा है । 
निष्कर्ष यह है कि धर्मपालन करने के लिए, सयम के निर्वाह के लिए या 
लज्जानिवारण के हेतु जो भी वस्तुण अममत्वभाव से ग्रहण या धारण की जाती हैं, 
वे सब परिग्रह की कोटि मे नही आती । परिग्रह् वही कहलाएगा, जब्र कोई भी वस्तु 
ममत्वबुद्धि से, अपनी बना लेने की लालसा से आसक्ति या मूर्च्छा की दृष्टि से प्रहण 
की जाएगी । 
धन, धान्य आदि बाह्य पदार्थों को परिग्रह इसलिए बताया गया कि इन 
पदार्थों का त्याग न करने से उनमे ममत्व रहता है। बिना ममता के प्राय बाह्य पदार्थ 
नही रखे जाते । अथवा सोना, चादी, रुपया, पैसा, घर का विविध समान, हाट, 
हवेली, मकान, दुकान, अपने स्वामित्व से युक्त गाव, नगर आदि सब परिग्रह यो है कि 
इनके ससर्ग से ममत्त्व-भाव पैदा होता है | ये सब पदार्थ ममत्त्वभाव पैदा करने के 
कारण हैं । 
बाह्य पदार्थों का सग्रह जिसके पास न हो, उसे यदि अपरियग्रही कहा जाए, 
तब तो चीटी, कुत्ते, बिल्ली, गाय आदि पशु भी अपरिग्रही सिद्ध होगे । अत 
मुख्य बात वस्तु की नहीं, ममत्व की है। जिन्हें ममत्व का त्याग नहीं है, 
जिनके मन मे ग्रहण करने की इच्छा या लालसा है, अगर उन्हे कोई अनावश्यक 
या आवश्यकता के उपरात भी खाने-पीने की चीजे दे दे तो वे उसे ममत्व- 
पूर्वक ग्रहण कर लेते हैं, इसलिए वे अपरियग्रही या मर्यादित परिग्रही की कोटि मे 
नहीं आते । 
इससे यह नही समझ लेता चाहिए कि बाह्य पदार्थों के ग्रहण न करने 
मात्र से उनके प्रति ममत्व भी निकल गया | कई ब'र यह देखा जाता है कि कई व्यक्ति 
ऊपर से धन आदि के बडे त्यागी दिखाई देते हैं, किन्तु अन्तरग में ममत्व न छूटने 
से वे समय-समय पर कई वस्तुक्षो का सभ्रह करने-कराने में तत्पर दिखाई देते हैं । 
साराश यह है कि ममत्व के त्यागपूर्वक बाह्य पदार्थों का त्याग करना या 
ममत्वभाव से रहित हो कर धर्मोपफरण, शरीर आदि का ग्रहण-धारण करना 
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परियग्रह का त्याग है । इसलिए वास्तविक मूल परिग्रह तो ममत्त्वभाव है और उसके 
निमित होने से घन आदि भी बाह्य परिय्रह हैं । 

जिस व्यक्ति ने घन, धान्‍्य आदि में ममत्व का, अधिकार का या स्वामित्व 
(मालिकी) का त्याग कर दिया है, उस व्यक्ति के बाह्य परिग्रह का भी त्याग हो 
जाता है। उसे बाह्य पदार्थों पर ममत्व रह ही कैसे सकता है? उसके सामने या 
आसपास लाखो की सम्पत्ति पड़ी रहे, बाग-बगीचे, मकान, दुकान, सासान, नगर, 
गाँव या राष्ट्र रहे तो भी उत पर उसका ममत्व या स्वामित्व न रहने से उसके लिए 
वह परिग्रह का त्याग ही है। ऐसी हालत में याद उस ममत्वत्यामी को कोई 
आवश्यकता समझ कर धन, मकान या राज्य आदि कोई चीज देना चाहेगा या लेने 
के लिए अनुरोध करेगा तो भी वह उन्हे कदापि ग्रहण नही करेगा । 

एक व्यक्ति अभाव के कारण या उपलब्ध न हो सकने के कारण बाह्य पदार्थ 
नही रखता, किन्तु उन सुन्दर और मनोज्ञ वस्तुओं को देख-देख कर वह मन मे 
ललचाता है, अथवा मन में उनके पाने के लिए चिन्तन करता है, योजना बनाता है, 
तो वह वास्तव मे परिग्रहत्यागी नही है। जिसे चीज उपलब्ध हो सकती है, या लोग 
आदरपुर्वकं. किसी मनोज्ञ, सुन्दर या अभीष्ट चीज को उसे भेट देना चाहते हैं, 
फिर भी वह उन्हे ग्रहण नही करता यहा तक कि उनकी ओर देखता तक नही, मन 
से भी उन्हें चाहता नही, वही वास्तव मे परिग्रहत्यागी है । 

परिग्रह के भेद--मूच्छा या ममता ही परिग्रह की परिभाषा होने के कारण 
परिग्रह के मुख्य दो भेद होते है--अतरग बौर बाह्य । मूर्च्छा-ममता करना अन्तरग 
परिग्रह है । आशय यह है,जब आत्मा अपनी निजी वस्तु अर्थात्‌ सहज शुद्ध निजस्वभाव 
या ज्ञानदशेनादि निज गुणो को छोड कर परभावो--क्रोधादि कषायो या मिध्यात्व, 
हास्यादि विकारो या राग-हूंष आदि मे*रमण करने लगता है, उन्हे ही अपने मान 
कर अपना लेता है, तब वे कमंजन्य विकारभाव आत्मा के लिए अन्तरग परिग्रह 
कहलाते है। वे अन्तरग परियग्रह १४ हैं--१ मिथ्यात्व, २ राग, ३ ढं ष, ४ कोध, 
॥ मान, ६ माया, ७ लोभ, ८ हास्य, € रति, १० अरति, ११ शोक, १२ भय, 
१३ जुगुप्सा और १४ वेद । आत्मा ने अनादिकाल से इन मभिथ्यात्व आदि अन्तरग 
परिग्रहो को पकड़ रखा है, अपना रखा है। इनके कारण नित्य नये-तये कर्मबन्धन 
से जकड़ा जाता हुआ प्राणी अपनी स्वाभाविक ऊद ध्वगमनशक्ति को दो बैठा है और 
वायु के झोकों से चचल बनती हुई अग्नि की लपटो के समाव अपनी स्वाभाविक 
स्थिति से हट कर वह इधर-उधर नरक-तियंञज्च आदि गतियों मे गुमराह हो कर भटक 
रहा है। वास्तव मे मिथ्यात्व, क्रोेधांदि कषाय एवं वेद आदि अन्तरम परिग्रह ही 
आत्मा का पतन करने वाले हैं। जिनके अन्तः:करण से ये निकल भये हैं और 
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सम्मग्दशंन, क्षमा, आजंव आदि आत्मग्रुणो से जिनके हृदय ओतप्रोत हो गए हैं, उन 
महान्‌ आत्माओ के हृदय मे बाह्मपरिग्रह के प्रति ममत्वभाव स्वतः नष्ट हो जाता है। 

ममत्वभाव के निर्मित्त होने से बाह्मपदार्थ भी परिग्रह बन जाते हैं । 
शास्त्रों में ऐसे बाह्यपरिग्रह का १० भागों में वर्गीकरण किया गया है-- 
(१) क्षेत्र-खेत या खुली भूमि, अथवा नगर, गाँव, राष्ट्र आदि क्षेत्र, (२) वस्तु-- 
रहने के मकान, महल, बंगले, दूकान आदि, (३) हिरण्य--सोनेचादी के सिक्के, 
(४) सुवर्ण--सोना, (५) धन--हीरा, पन्ना, मोती वगैरह, (६) धान्य--गेहू, चावल, 
जौ आदि अनाज, (७) द्विपद-चतुप्पद--दो-पैर वाले मनुष्य या स्त्री वगैरह तथा गाय 
भैस, घोडा आदि चौपाये जानवर, (८) दासी-दास--नौकर-नौकरानी, (&) कुप्य - 
सोने-चाँदी के अतिरिक्त वस्त्र बतेन, पलग,खाट,अलमारी आदि घर का सारा सामान । 
(१०) धातु--चॉदी, ताँवा, पीतल, लोहा आदि अन्य धातु । 

शाणामणि---कणगरयण"*“*भवणविहि चेब बहुविहीय ।- पूर्वोक्त बाह्य 
परिग्रह को स्पष्ट रूप से बताने के लिए स्वय शास्त्रकार निरूपण करते है कि अनेक 
प्रकार की मणियाँ, सोना, रत्न, आभूषण, सुगन्धित पदार्थ, स्त्री, पुत्र, परिजन, 
दासी, दास, नौकर-चाकर, कर्मचारी, घोडे, हाथी, गाये, बैल, भैस, ऊँट, गधे, बकरे- 
बकरियाँ, भेड, पालकी, बैलगाडियाँ, रथ, जहाज, शय्या, पलग, बिछौने, सवारियाँ, 
घर का सब सामान, धन, धान्य, पेय पदाये, भोज्य पदार्थ, कपडे, सुगन्ध्र, पुष्पमाला, 
बर्तेन, मकान आदि अनेक प्रकार की चीजे मनुष्य ममत्वपूर्वक रखता है, सग्रह करता 
है या अपनी मान कर उन पर मूर्च्छा करता है, वे सब बाह्य परिग्रह है । 

'भरहूं णगणगर नियम ससागरं भुृजिकण वसुह--ये ऊपर गिनाई 
हुई वस्तुएं ही क्यो ? मनुष्य की इच्छाएँ तो आकाश के समान अनन्त है, लोभ का 
कोई पार नही है। इसीलिए शास्त्रकार पूर्बोक्त बस्तुएँ मोटेतौर से बता देने के बाद 
सूत्रपाठ की उपयुक्त पंक्तियों द्वारा स्पष्ट बता रहे है कि चत्रवर्ती की विभूति 
मनुष्यवर्ग मे सर्वोत्तम मानी जाती है। चक्रवर्ती के समान वैभव, रत्नों, निश्चियो 
तथा गौरव के पाने का सौधाग्य मनुष्यों मे से किसी को नहीं होता । भूतल पर 
मनुष्यजाति मे चन्रवर्ती ही सर्वोत्कृष्ट भौतिक शक्ति का प्रतिनिधि होता है। उसे 
१४ रत्न और € निधियाँ पृण्ययोग से प्राप्त होती हैं, जिनका वर्णन हम पिछले 
अध्ययन में कर आए हैं। भरतक्षेत्र मे जितने भी पर्वत, नगर, निगम, जनपद 
आदि होते हैं, उन सबका स्वामी चक्रवर्ती होता है, उसका एकछत्र, निष्कटक, स्थिर 
एवं समुद्रपयेन्त विस्ती्ण शासन होता है। लेकिन यह सब बाह्य महापरिग्रह 
पा कर भी चक्रवर्ती को शान्त्रि और सन्‍्तोप नहीं होता है। तब थोड़ा-बहुत बाह्य 
परिय्रह रखने वालों को सतोष एवं शान्ति कैसे प्राप्त हो सकती है ? 

वास्तव में जिस पुण्यवाल जीव ने बहुमूल्य अलकारो से अपने शरीर को सजाया, 


पंचम अध्ययन : परिग्रह-आश्रव ८ ४ भ्३ 


चन्द्रकान्‍्त आदि मणि,सोने, चादी,हीरे आदि बहुमूल्य पदार्थ अपनी तिजोरी या भंडार 
में रखे ओर उन्हें देख-देख कर आँखें ठडी की; इश्र आदि बहुमूल्य सुगन्धित द्रव्यों से 
अपने शरीर और वस्त्रादि सुवासित किये ; सुन्दर स्त्रियो और आज्ञाकारी विनीत पूंत्रों 
को देख-देख कर अपने सन और नेत्र मे काल्पनिक शान्ति की अनुभूति की; अपने 
मनोनुकूल कुटुम्बीजन पाकर तथा आज्ञाकारी सेवक-सेविकाएँ पा कर झूठा सन्‍्तोष 
माना, शरीर के पोषण के लिए दूध, दही, घी आदि पदार्थों के साधक गायें-भैस आदि 
पशु उपलब्ध किए; सवारी के लिए हाथी, घोडे, रथ, ऊंट आदि प्राप्त किये, गहकारयें 
के लिए या परिवार का निर्वाह करने के लिए बढ़िया कपडे, शय्या, बतेत, मकान, 
भोजन, पेय-पदार्थ, धन और धान्‍्य आदि का सग्रह किया, अभीष्ट भोगविलास के लिए 
अनेक साधन जुटाए, फिर भी आत्मा की तृप्ति न हुई,आसक्ति और;तृष्णा;बनी रही । 
ज्यो-ज्यों इन बाह्य परिग्रहों की मॉग बढती गई, त्यो-त्यो चिन्ता और व्याकुलता 
भी बढती गई । 

अत पहले परिग्रह रूप विविध वस्तुओं के पाने की चाह, फिर प्राप्ति के लिए 
प्रयल, तदननन्‍्तर प्राप्त वस्तु की रक्षा और फिर प्राप्त वस्तु का वियोग, ममत्व- 
त्याग न होने की हालत में दूसरे के पास किसी वस्तु की प्रचुरता और अपने पास 
उसके न होने के कारण ईर्ष्या, द्वघ, बवेरविरोध आदि, इन पाचो अवस्थाओं में 
परिग्रह को ले कर दुख और अशान्ति, चिन्ता और व्याकुलता, निराशा और 
उद्विग्तता मन को घेरे रहती है । 

परियग्रह को वृक्ष की उपमा--यही कारण है कि शास्त्रकार ने आगे चलकर 
इसी सूत्र पाठ मे परिग्रह को वृक्ष की उपभा दी है। “अपरिमसियसणततण्हुमणुगय ““से 
ले कर * पकंपियग्गसिहरो तक का पाठ इस बात का साक्षी है। इस परिग्रह-रूपी 
वृक्ष की जड तृष्णा और महाभिलाषा है । क्योकि प्राप्त हुए पदार्थों की रक्षारूप तृष्णा 
और अभ्राप्त वस्तु की आकाक्षा के आधार पर ही यह परिग्रह वृक्ष टिका हुआ है। यदि 
ये दोनो नष्ट हो जाएं तो परिग्रह बुक्ष गिर जाएगा। वास्तव में असीम एवं अनन्त 
तृष्णा और लगातार नई-नई वस्तुओ को पाने की इच्छा और लालसा ही परिग्रहवृक्ष को 
मजबूत बनाने ओर टिकाए रखने वाली जड़े है । ये जड़े दिनोदिन हरीभरी होती हैं । 
मनुष्य के अरमान और उसकी बडी-बड़ी इच्छाएँ कभो पूरी नही होती । वे पूरी ही, 
चाहे न हो, मनुष्य के मन में तृष्णा या लालसा के पैदा होते ही परिश्रह का पाप जन्म 
ले लेता है। इसलिए निरर्थक इच्छाओं या तृष्णाओ से बचना चाहिए। 

इस परिप्रहवृक्ष का महास्कन्ध लोभ,कलह और क्रोध,मान, और माया रूप कषाय 

है । प्राप्त या अप्राप्त वस्तुओ के प्रति आसक्ति लोभ है,किसी इष्ट वस्तु का वियोग और 
अनिष्ट वस्तु का सयोग होने पर परस्पर कलह होता है। कलहके साथ क्रोध,अभिमान 
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और छल-कपट का गठबन्धन है ही । ये तीनो लडाई-झगड़े के भूल कारण हैं । परिग्रह 
के लिए दुनिया मे भाई-भाई मे, पिता-पुत्र में, पत्ति-पत्नी मे, माता-पुत्र में भयकर 
लडाइयाँ हुई हैं, सिर फुटौव्वल हुए है, तू-तू-मैं-मैं हुई है। इसीलिए लोभ, कलह 
और कषाय, इन तीनो को परिग्रहवृक्ष का महास्कन्ध (धड) बताया गया है। 

फिर सैकडो नित नई चिन्ताएँ इस परिग्रहवृक्ष की शाखाएं है। कहा 
भी है-- 

अर्थानामर्जने दुःखं, अजितानां च॑ रक्षणे । 
आये दुःख, व्यये दुःखं, धिगर्था: कष्टसंश्रयाः !। 

अर्थात्‌--अथों---धनसम्पत्ति या पदार्थों को अव्वल तो प्राप्त करने में ही 
चिन्ता आदि दुख लगे हुए हैं, फिर प्राप्त ढ़ो जाने पर उन धन आदि प्राप्त पदार्थों 
की रक्षा करने मे चिन्ता आदि सैकडो कष्ट है। धन के आने मे दुख, खबज्च होने मे 
दुख । ध्िक्‍्कार है, अर्थ सुख के नही, कष्टो के ही आश्रयस्थान है । 

परिग्रह बढने के साथ ही क्रोध,अभिमान, माया और लोभ तो बढ ही जाते है । 
साथ ही कई ऐब भी लग जाते हैं । ऐव लग जाने पर परिग्रही मनुप्य स्वय चिन्ताओं के 
जाल में फसता है | एक चिन्ता पूरी हुई न हुई,तब तक दूसरी चिन्ता आ धमकती है । 
शाखाओ की तरह चिन्ताएँ नित-नई बढती ही जाती है। इसलिए चिन्ताएँ परिपग्रह- 
वृक्ष की डालिया है, जो बहुत दूर तक फैली हुई है । 

ऋद्धि-रस-सातागौरवरूप इस परिग्रह वृक्ष की विस्तृत अग्रशाखाएँ है। जब 
मनुष्य के पास परिग्रह बढ जाता है, तो उसे अपनी ऋद्धि-विभूति, अपने पास प्रचुर 
घन के कारण प्राप्त हुए साधनों, इन्द्रियविषयों मे रागरग आदि मे या स्वादिष्ट भोज्य 
वस्तुओ मे रस का एवं अपने प्राप्त हुए सुखसाधनो के द्वारा होने वाले क्षणिक 
सुख का घमड हो जाता है| इससे वह दूसरों को तुच्छ समझता है,अपने हितैषियों को 
ठुकरा देता है, अपने सिवाय अन्य से घृणा करने लगता है। 

इस परिगृहवृक्ष की छाल (त्वचा), पत्ते ओर छोटे कोमल पत्ते बचना व छल 
है । जब भनुष्य के पास परिग्रह बढता है या वह परिग्रह बढ़ाना चाहता है 
तो कह अपने सगे भाई तक के साथ प्राय झूठ-फरेब, द्रोह, छल-छिद्र या धोख्ेबाजी 
करता है। 

इसके बाद इस परियग्रहवृक्ष के फूल और फल कामभोग हैं। जब मनुष्य के 
पास परिग्रह बढ़ता है, और वह बढता है---अन्याय-अनीति या शोषण द्वारा, तब उस 
परिग्रही को ऐश-आराम, भोगविलास या रागरग की सूझती है। वह नाटक- 
सिनेमाओं मे ही अपना धन खर्च करता है। फिर उसका चित्त धाभिक बातो 
में, धर्माचरण मे, दान मे, या शुभकायों मे लगना कठित है। रातदिन नाना प्रकार के 
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मनचाहे कामभोगों को भोगने की ही उसकी धुन बनी रहती है। भोग मानवजीवन को 
गला देते हैं, नि सत्त्व कर डालते हैं,सत्य, अहिसा, न्‍्यायनीति के गुणों से और शरीर 
से भी भ्रष्ट कर देते है । जब मनुष्य के पास अनापसनाप धन के रूप में परिग्रह आता 
है तो वह व्यभिचारसेवन या अनाचारसेवन करने का व्यसनी या आदी हो जाता है, 
और उसकी इज्जत-आबरू मिट्टी मे मिल जाती है। और परिग्रहवृक्ष का अग्रशिखर 
है---शारीरिक खेद, चित्त मे खिन्नता, परस्पर कलह, गालीगलौज आदि । परियग्रह 
की प्राप्ति के लिए बहुत-सी बार परिग्रहलोलुप व्यक्ति अन्याय, अनीति, गबन,कमजो री, 
शोषण, चोरी आदि अनेक अनैतिक तरीकों को अपनाता है। उनमे उसे मानसिक खेद 
तो होता ही है। बार-बार सकट से घिर जाने का भय,पकडे जाने का डर, दण्ड मिलते 
की आशका, अनुचित ढंग से प्राप्त धन आदि को छिपाने, दबाने या सरकार की 
नजरो से बचने की मन मे योजना बनाने की धुन, बार-बार दौडधूप से घबराहट 
का अनुभव, ये और इसी प्रकार के विविध मानसिक खेद तो परिग्रही को होते ही 
रहते हैं। शारीरिकखेद की भी कोई सीमा नही है। परिग्रहधारी को चोर, डाकू, 
सरकार आदि से मारे-पीटे जाने, सताये जाने या दण्डित किये जाने का खतरा 
रहता है। उसे कई दिनों तक नींद नही आती । अपच, मन्दारिन, क्षय रक्तचाप, 
हृदयपीडा आदि भयकर रोग उसे प्राय घेरे रहते हैं। और परस्पर गाजीगलौज, 
डाटडपट आदि बुरे वचन तो परिग्रह फे कारण मनुष्ण को प्राप्त होते ही हैं । 

वास्तव में परिग्रह विषवृक्ष की तरह महाभयकर है। लोग इससे छुटकारा 
पाने के बदले इसके साथ अधिकाधिक त्रिपटते जाते हैं। इसीलिए शास्त्रकार कहते 
हैं--'नरपतिसंपुजितो बहुजणस्स हिययदइओ ॥' अर्थात्‌--परिग्रह भोग के पुतले राजा 
आदि लोगो द्वारा ही अधिक सम्मान्य और आदरणीय है। आजकल तो क्‍या राजा, क्‍या 
रक , क्या खेती करने वाला और क्‍या मजदूर , प्राय सभी परिग्रह या परिग्रही का 
ही अधिक सम्मान-सत्कार करते हैं, उसे ही भादर देते हैं। यह बहुत लोगों के हृदय 
का प्यारा है। लडका अगर कमाऊ है, तो वह सबको प्यारा लगता है। बहु अगर 
दहेज मे बहुत धन लाई है तो सबको अच्छी लगती है, इसी तरह घर मे पिता 
कमाता है तो पुत्र को या पुत्र की मात। को अच्छा लगता है। इसलिए परिग्रह या 
परिग्रही को बहुत-से लोगो का हृदयवल्लभ बताया है। 

'मोक्खवरसोत्तिमग्गस्स फलिहभूओ--वास्तव में मोह यः आसक्ति ही मोक्ष- 
प्राप्ति से मुख्य रुकावट है। मोक्ष का सर्वश्रेष्ठ उपाय--निर्लोभता--मलुक्ति है। 
परिग्रह मोहरूप या आसक्ति रूप होने से निलोभता--अनासक्ति के मार्ग में अगंला के 
समान है। समस्त कमंबन्धरनों को तोड़ देने वाले आत्मध्यान आदि शुद्ध परिणामरूप 
भावमोक्ष का मार्ग निर्लोभता है; जिसे पाने में परिग्रह एक भयकर बाघक है यह एक 
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ऐसा रोडा है, जिससे मनुष्य इस लोक मे भी विषयकषायों से मुक्ति नहीं पा 
सकता है । 

वास्तव में परिग्रह मानवजीवन के विकास में या कर्मों के भयकर आचरणो 
को हटाने मे बहुत बडा बाधक है। परिग्रह के कारण मनुष्य अपनी स्वतत्रता खो 
देता है, गुलाम बन जाता है। इसलिए परियग्रह को अन्तिम अधर्मद्वार बताया है। 

परिग्रह के सार्थक नाम 

परिभ्रह को वृक्ष की उपमा दे कर तथा ससार में सब ओर परिग्रह का 
बोलबाला बताने के बाद अब शास्त्रकार परिग्रह के पर्यायवाची एकार्थक ओर सार्थक 
नामों का निम्नोक्ति प्रकार से उल्लेख करते है--- 

मूलपाठ 

तस्स य नामाणि इमाणि गोण्णाणि होति तीसं, तंजहा-- 
१ परिग्गहो, २ संचयो, ३ चयो, ४७ उवचओ, ४५ निहा(दा)ण, 
६ संभारो, ७ संकरो, ८ आयरो, ९ पिडो, १० दव्वसारो, ११ तहा 
महिच्छा,१२ पडिबंधो,१३ लोहप्पा, १४ महिड्ढिया, (महिद्दिया) 
१५ उवकरणं, १६ संरक्खणा य. १७ भारो, १८ संपायउप्पायको, 
१९ कलिकरंडो, २० पवित्थरों, २१ अणत्थो, २२ संथवो, 
२३ अगुत्ती (अकित्ति), २४ आयासो, २५ अविभोगो, २६ भमुत्ती, 
२७ तण्हा, २८ अणत्थको, २६ आसत्ती, ३० असतोसोत्ति विय; 
तस्स एयाणि एवमादीणि नामधेज्जाणि होंति तीसं ॥ (सू० १८) 

संस्कृतत््छाया 

तस्य चर नामानीसानि गुण्यानि भवन्ति श्रिशत्‌ तशथा--१ परिग्रह:, 
२ संखयः, ३ चयः, ४ उपचय:, ५ निधानं (निदान) ६ सम्भारः, ७ संकरः, 
८ आदर:, € पिड़:, १० द्रव्यसार:, ११ तथा महेच्छा, १२ प्रतिबन्धः १३ 
लोभातमा, १४ भमहंड्धिका (महाहिका वा), १५ उपकरणम्‌, १६ संरक्षणा च, 
१७ भारः, १८ सम्पातोत्पादकः, १९ कलिकरंड: २० प्रथिस्तर:, २१ अन्थ:, 
२२ संस्तवः, २३ अगुप्ति: (अकोतिः), २४ आयासः, २५ अवियोगः, २६ 
असुक्तिः, २७ तृष्णा, २८ अनर्थकः, २८६ आसक्तिस, ३० असंतोष: इत्यपि सर, 
तस्य एतानि एक्सादीनि नासधेयानि भवन्ति जिशत्‌ । 
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पदार्थास्थय--(थ) और (तस्स) उस परिणशह के, (गोण्णाणि) गुणनिष्प्त--- 
सार्थक, (इसाणि) ये (तीस) तीस, (णामाणि होंति) नाम होते हैं। (तंजहा) थे इस 
प्रकार हैं--- (परिभ्गहो) परिप्रह, (संजयो) संघय (चयो) चय-- पवार्थों को इकट्ठा करना, 
(उबचओ ) पदार्थों को वृद्धि करता--उपजय, (निहार्ण) निधान-- भूमि आदि में 
गाड़ कर रखना अथवा धन में निरन्तर बुद्धि जमाएं रखना अथवा (निदार्ण) सर्ववोधों 
का आदिफारण, (सभारो) धान्‍्य आदि वस्तुएं अधिक परिमाण में भर कर रखता, 
जमाखोरी करना, (सकरो) भिन्न-भिन्न प्रकार को वस्तुओं को मिला कर रखना, 
(आयरो) पदार्थों को आदरपूर्वक सहेज कर रखना, (पिंडो) व्रव्यों का ढेर 
करना, (दव्वसारो) सारभूत द्रव्य या जिसमें प्रव्य हो सार वस्तु मानी जाती है, वह 
(तहा महेच्छा) तथा अपरिमित इच्छा, (पड़िबंधा) धन, पदार्थ आदि में अध्सक्ति 
रखना, (लोह॒प्पा) लोभरूप स्वभाव, (महिंडिड्या) धन आदि की सहती इच्छा अथवा 
(महिद्दिया) बड़ी भारी याचना, (उवकरणं) घर का उपयोगी सामान, (सरक्खणा) अत्यन्त 
आसत्तिपूर्वक शरीरादि का जतन करना-- रक्षा करना, (भारो) भाररूप-बोझिल, (सपाय- 
उष्पायको) अनर्थों का उत्पादक, (कलिकरंडो) .कलहों-झगड़ों का पिटारा, (पवित्थरो) 
धनन्धाग्य आदि का विस्तार करना ; (अणल्थो) अनरथों का कारण, (सथवो) स्त्री- 
पुत्रादि में अत्यन्त ससर्ग या गाढ़परिच्यरूप आसक्ति, (अगुत्ती) इच्छाओं को व्या 
कर न रखना, अथवा (अकित्ति) अपयश का कारण, (आयासो) शारोरिक और 
मानसिक खेद, (अविओगो) धनादि का अपने से वियोग न करना, नहीं छोड़ना ; 
(अमुत्ती) निर्लोभता फा अन्ाव, (तथ्हा) धनादिव्रव्यों को तृष्णा--लालसा, 
(अणत्थको) परमार्थदृष्टि से निष्प्रयोजन-- निरर्थक, (आससोी) पदायों में आसक्ति-- 
सूर्च्छा रखना, (य) और (असंतोसोसि वि य) असंतोष भी ; (तस्स) उस परिसण्रह के 
(एयाणि) ये ऊपर बताए (तोसं) तोस, तथा (एवसादोणि) इसी प्रकार के और पी 
(नामधेज्जाणि) नाम (होति) होते हैं । (यु० १८) 


पूलार्थ--परिग्रह के गुणनिष्पन्न-सार्थक निम्नोक्त तीस नाम हैं। वे 
इस प्रकार है--१ परिग्रह, २ संचय -स्वथा ग्रहण करने की बुद्धि से धनादि 
एकत्र करना, ३ चय वर्तमानकाल की अपेक्षा से धनादि का संग्रह करना, 
४ उपचय--आग्रामीकाल की दृष्टि से बारबार धनादि की वृद्धि करना, 
५ निधान- निरन्तर धन को भूमि में गाड़ कर या तिजोरी में रखना 
अथवा सब दोषो का निदान, ६ संभार-- धान्‍्य आदि पदार्थों को अधिक मात्रा 
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में भर कर रखना, ७ संकर--अनेक तरह की वस्तुओ को मिला कर रखना, 
८ आदर--घन, स्त्रीपुत्र आदि के बारे में अत्यन्त आदरपूर्वक प्रवृत्ति करना, 
६ पिंड -पदार्थों का ढेर करना, १० द्रव्यसार-८द्रब्य को ही सारभुत समभना, 
११ धनादि के विषय में असीम इच्छाएं रखना, १२ प्रतिबन्ध धनसम्पत्ति के 
बारे में अत्यन्त आसक्ति रखना, १३ लोभात्मा -दद्रव्यो में लोभ का स्वभाव होना, 
१४ महद्धिका--धनादि के बारे में बड़ो-बड़ी इच्छाएँ करना, अथवा महर्दिका-- 
यानी घनादि की महती यात्रना करना , १५ उपकरण--उहोपयोंगी सामग्री, 
१६ संरक्षणा--आसक्तिवश घन, शरीर आदि का जतन करना, १७ भार-- 
आत्मा के लिए भाररूप, १८ सपातोत्यादक --अनर्थों का जनक, १६--कलि- 
करंड--कलह का पिटारा,२० प्रविस्तर--व्यापारादि का फैलाना, २१ अनर्थ-- 
अनर्थों का कारण,२२ संस्तव-स्त्रीपुत्रादि या धन आदि में आसक्तिपूर्वक अत्यन्त 
संसग या परिचय करना , २३ अगुप्ति -इच्छाओ को दबा कर न रखना, 
अथवा अकोर्ति - अपयश का कारण , २४ आयास--शारीरिक एवं मानसिक 
खेद का कारण, २५ अवियोग--घनादि का अपने से वियोग न करना-न्‍्न 
छोड़ना, २६ अमुक्ति-निर्लोभता का अभाव अथवा लोभ का न छूटना, 
२७ तृष्णा धन-धान्यादि को प्राप्त करने तथा प्राप्त को बढाने की तीक्न 
लालसा करना । २८ अनर्थक--परमार्थ हृष्टि से निरर्थक, ६ आसक्ति--स्त्री, 
पुत्र, धन आदि पदार्थों मे मूर्च्छा या गृद्धि रखना, और ३० असतोष--सतोष 
का अभाव , ये तीस परिग्रह के सार्थक नाम है, इसी प्रकार के और भी नाम 
इसके हो सकते है । 
व्याख्या 

परिग्रह के स्वरूप का निरूपण करने के बाद अब शास्त्रकार ने परियग्रह के 
सार्थक तीस नामों का उल्लेख इस सूत्रपाठ मे किया है। यद्यपि पदार्थान्‍वय एव 
मूलारथ से उनका अर्थ स्पष्ट हो जाता है, फिर भी उनका रहस्य बताना आवश्यक 
समझ कर हम क्रमशः उन पर विश्लेषण कर रहे है--- 

'परिर्गही ---मूर्च्छा-समतापूर्वक शरीर,धन या अन्ध साधन-सामपग्री ग्रहण करना, 
अथवा चारों ओर से जिसका ग्रहण किया जाय, वह धनधान्यादि वस्तु परिम्रह है। 


इन हे लक्षणों मे क्रश आम्यन्तर और बाह्य दोनो परिश्रहो का समावेश हो 
जाता है । 


। 'सचयो---जो भी पदार्थ मिला या अच्छा मालूम हुआ, उसे संग्रह कर लेना, 
संचय कहलाता है। सचय में आदमी अपनी इच्छाओं पर सयम नहीं रखता , हर 
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चीज को अपनी बनाना चाहता है। जिसकी ममता जितनी अधिक होती है,बह भविष्य 
के लिए उतना ही अधिक सग्रह करके रखता जाता है। चाहे उस वस्तु का उपयोग न 
होता हो, वह काम मे न आती हो , दूसरे व्यक्ति उसके अभाव मे भूखे-प्यासे या दुःखी 
होते हो , सचयी इसका विवेक नहीं करता । सचय में तो चारो ओर से ग्रहण करने 
की ही वृत्ति रहती है , इसलिए सचय को परिग्रह का साथी ठीक ही कहा है । 

खयो'--वतेमानकाल की अपेक्षा से धन, धान्यादि वस्तुओं को इकट्ठा करना 
चय कहलाता है। चय में भी मनोवृत्ति संतोष की नहीं होती । वर्तमानकाल में 
किसी पदार्थ को पाने की लालसा हुई और पता नहीं, वह पदार्थ भविष्य में मिलेगा 
या नहीं ? इस आशका से उसका सगम्रह करना चय है। चय में भी लोभवश' मनुष्य 
आवश्यकता से अधिक ग्रहण करने का प्रयत्न करता है, इसलिए 'चय' भी परिगप्रह 
का छोटा भाई है। 

“उबचओ'--उपचय करना--बढाना--वृद्धि करता उपचय कहलाता है। 
धनादि पदार्थों को बढाने की लालसा त्यागी या ब्रतधारी को छोडकर प्राय हर व्यक्ति 
में होती है। किसी के पास हजार रुपये होगे तो वह दो हजार चाहेगा और दो हजार 
वाला दस हजार तथा दस हजार वाला एक लाख प्राप्त करना चाहेगा। इस तरह 
पदार्थों को उत्तरोत्तर बढाते रहने की लालसा बनी रहना ही उपचय कहलाता है। अतः 
इसे परिग्रह का सगा भाई कह दिया जाय तो कोई अत्युक्ति नहीं । 


“निहाणं' धन को भूमि मे गाड कर या तिजोरी मे बद करके रखना अथवा 
किन्ही वस्तुओ को दबा कर रखना निधान कहलाता है। धन था पदार्थों को दबा कर 
या गाड कर रखने वाला प्राय यही सोचता है कि कोई दूसरा इनका उपयोग न 
कर ले । असल मे ऐसा व्यक्ति न तो उन वस्तुओ का स्वय उपयोग करता है, और न 
ही दूसरों को उपयोग करने देता है । वह मम्मण सेठ की तरह अपनी सम्पत्ति, हीरा, 
माणिक्य आदि पदार्थे, या बहुमूस्य वस्त्र आदि देख-देख कर राजी होता है, ममत्त्व- 
पूर्वक उसी की चिन्ता मे डूबा रहता है, न तो खुद ही किसी काम मे उन्हे खर्च करता 
है, मं परिवार वालो को ही खच करने देता है और न ही परोपकार के कार्यों मे दान 
देता है। वह धन, साधन आदि को देख-देख कर आखें ठडी करता है। यही निधान- 
वृत्ति है, जो परिग्रह की ही बहन है। अथवा दोषों का निदान--मूलकारण होने से 
इसे निदान भी कहा जा सकता है। 

“संभारो--धान्य आदि पदार्थों को अधिक मात्रा मे भर कर रखना सभार 
कहलाता है । कई दफा मनुष्य कपडो की पेटियों पर पेटियाँ भर कर रखता है । वे भरी 
की भरी रखी रहती हैं,उतने कपड़े न तो जिंदगी मे स्वय के ही काम आते हैं और न किसी 
दूसरे के काम ही आते हैं । केवल मोह-ममतावश मनुष्य दिल मे झूठा संतोष मान लेता है 
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कि ये कपड़े या ये पदार्थ मेरे काम मे आएंगे । उसे यह पता नही हैं कि काल किस 
समय आ दबोचेगा । उस समय ये सब चीजें यही की यही धरी रह जायेगी । अथवा 
बह जिस समय उन पदार्थों मे से किसी को काम में लेना चाहेगा, उस समय बीमारी, 
अशक्ति, अगविकलता आदि अन्तरायों के कारण वह उन्हे जरा भी काम मे नही ले 
सकेगा । इसलिए 'सभार' में भी परिग्रह के समान ग्रहण करके केवल भरने या भरे 
रखने की हृष्टि होने से वह भी परियग्रह का मित्र हैं! 

संकरो'--- भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थों को मिला कर---एकजञ्र करके रखना 'सकर' 
कहलाता है। कई बार मनुष्य के मन मे यह विचार आता है कि अगर यह कीमती चीज 
अलग रखी जायगी तो कोई माग लेगा या घर का कोई आदमी इसका इस्तेमाल कर 
लेगा । अत वह उस बहुमूल्य चीज को दूसरी घटिया चीजों के साथ इस तरह मिला 
कर रख देता है कि दूसरे को झटपट न मिले । इस सकखृत्ति के पीछे उस वस्तु के 
पीछे ममत्व की भावना होती है, और यही बात परिग्रह मे होती है। इसलिए 'मकर' 
को परिग्रह का समानार्थक शब्द कहना उचित हैं । 

आयरो'---अपने शरीर, धन, धान्य आदि का आदर-सत्कार करता, लाड- 
प्यार करना आदर' कहलाता है। कई मनुष्यो को देखा गया है कि वे अपने धन, 
शरीर या वस्त्र आदि को बहुत ही सहेज कर हिफाजत से रखते है । शरीर सशक्त है, 
परोपकार के काम मे आ सकता है, अथवा गृहकाये करने मे भी सशक्त है, लेकिन 
उसके प्रति मोह या आसक्ति होती है, इसलिए वे न तो उससे कुछ काम 
लेते हैं, त परोपकार के लिए शरीर का उपयोग करते है, जीवनभर आलसी और 
अकर्मण्य बन कर शरीर को ही सजाने--सवारने या धनादि को हिफाजत से 
रखने--रखाने मे लगे रहते हैं । उनकी यह वृत्ति-प्रवृत्ति मोह-ममत्ववश होतो है, इस 
लिए आदर को परिग्रह का जनक कहना उपयुक्त है। 

पपड़ो किसी वस्तु या धन की राशि बनाना या ढेर करना या एकन्नीकरण 
करना पिंड कहलाता है । मनुष्य कई वार लोभवश धन की राशि करने में या किसी 
वस्तु का ढेर करने मे ही लग जाता है, उस धुन मे वह न तो ठीक तरह से खाता- 
पीता है, न ही सोता है, न किसी से मिलता-जुलता है, न अपने परिवार या समाज 
के प्रति कत्तंव्यो पर ध्यान देता है और न ही किसी परोपकार के काम मे प्रवृत्त होता 
है । रातदिन मम्मण सेठ की तरह धन के ढेर लग्राने मे यथा किसी चीज को एकत्र 
करने मे ही तेली के बैल के समान जुता रहता है । पिंड लोभवश ही होता है, और 
लोभ परिंग्रह को उत्तेजित करता है। इस कारण पिड को परिग्रह का जनक कहे तो 
कोई अत्युक्ति नही । 

“दव्बसारो--द्रव्य को ही ससार मे एकमात्र सारभुत वस्तु मानता द्रव्यसार 
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कहलाता है । यहाँ द्रव्य से धन का तात्पय है । कई लोग जो अत्यन्त लोभी होते हैं, वे 
द्रव्य को ही जीवन का सर्वेस्व मानते है । द्रव्य के लिए नीति, न्याय, धर्म, भाई--- 
बन्धुओं का स्नेह, पुत्रों के प्रति कर्त्तव्य, स्त्री के प्रति जिम्मेदारी, आदि सबको वें 
ताक में रख देते है। ऐसे लोग धन के लिए ईमानदारी--बेईमानी का कोई विचार 
नही करते, भक्ष्य-अभक्ष्य, पेय-अपेय की भी परवाह नहीं करते और न लोकविरुद्ध 
व्यवसाय--मास की दृकान, सदिरालय, वेश्यालय, मुर्गी खाना आदि धधो को अपनाने 
से परहेज करते हैं। येन-केन-प्रकारेण धन उनके पास आना चाहिए। धन के लिए वे 
किसी का गला घोटने, किसी की हत्या करने या मारने-पीटने से नहीं चूकते । उनके 
जीवन का एकमात्र लक्ष्य धन कमाना होता है । क्योकि वे धन को ही सुख का साधन, 
जीवन का निचोड़ समझते है। ऐसी द्रब्यसारता की वृत्ति परिग्रह-लालसा की द्योतक 
हैं । इसीलिए (द्रव्यसार' को परियग्रह का पर्यायवाची ठीक ही कहा है । 

'भहिष्छा--- असीम इच्छाओं का कारण महेच्छा कहलाती है। मनुष्य की 
इच्छाओं की कोई सीमा नहीं होती । जब वह अनाप-सनाप इच्छाएँ मन में उठाता 
रहता है तो दूसरे किसी भी अच्छे कार्य, अपने धर्म, नियम, कत्तेंव्य या उत्तरदायित्व 
की ओर उसका ध्यान नही जाता । इच्छाएँ परियग्रह को जन्म देती हैं । जो-जो इच्छा- 
रूपी तरगे मन में उठती है, मनुष्य उन्हें पूरी करने के लिए हाथ-पैर मारता है, रात 
दिन इसी उधेड बुन में रहता है। उसे जीवन में अपनी कामनाओ को पूरा करने की 
घुन सवार होती है। कामनाएँ कभी पूरी होती नही । इस कारण वह अशान्त, हताश 
और निराश हो जाता है। इसलिए महेच्छा परिग्रह का कारण होने से एक तरह से 
परिग्रह की जननी है। 

“पडिबंधो'-- किसी वस्तु के साथ बध जाना, जकडा जाना प्रतिबध कहलाता 
है । मनुष्य आसक्ति वश ही किसी चीज में बधता है । जैसे भौंरा सुगन्‍्ध के लोभवश 
कमल को भेदन करने की शक्ति होने पर भी कमल के कोश मे बद हो जाता है, इसी 
प्रकार स्त्री, मकान, दूकान, धन या पदार्थ अथवा पद के मोह में ऐसे जकड 
जाना कि उसे छोड़ने का सामर्थ्य होते हुए भी छोडना नही, उसके झूठ प्रेम मे बंद हो 
जाना ही प्रतिबध है। ऐसा प्रतिबध मनुष्य की स्वतत्रता की शक्ति को कुठित कर 
देता है | जैसे तोता पीजरे मे बद होकर अच्छे-अच्छे पदार्थ पाने के लोभ से अपनी 
स्वतत्रता को भूल जाता है, वैसे ही किसी के प्रतिबन्ध मे पडा हुआ मनुष्य भी अपनी 
स्वतत्रता को भूल जाता है। इसलिए प्रतिबन्ध भी परिश्रह की तरह एक प्रकार का 
बन्धन है । 

'लोहप्पा --लोभ का स्वभाव--लोभवृत्ति लोभात्मा है। लोभवश ही वस्तुओं 
का संग्रह करने की प्रवृत्ति होती है। लोभी वृत्ति वाला मनुष्य लोभ के वश दूसरों के 
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साथ झूठ बोलने, बेईमानी करने, दूसरों को धोखा देने, झूठा तौल--नाप करने, 
मिलावट करने, असली वह्तु दिखा क्र नकली देने आदि अनीति के कार्य करने से 
नहीं हिचकिचाता । इस हृष्टि से लोन परिप्रह का कारण है। इसलिए लोभात्मा 
(लोभस्वभाव) को परिपग्रहू का वाप कहे तो कोई भत्युक्ति नही होगी । 

'महिडि ढया' या 'महिद्दिया'---जिसमे बडी-बडी आकाक्षाएँ हो,उस महद्धिका 
कहते है । मनुष्य अपने लिए बडी-बडी आकाक्षाएँ करता है। आकाक्षाएँ असीम होती हैं । 
उनकी पूर्ति न होने से मन मे सक्‍लेश होता है। परिग्रह भी इच्छाओं से होता है, इस- 
लिए महाद्धिका को परिग्रह की जननी समझा जाय तो कोई हज नहीं । उसका दूसरा 
रूप महादिका बनता है, जिसका अर्थ होता है--महती याचता । जिम्में बडी-बड़ी 
मांगे हो वह महादिका कहलातो है । जिसमे लोमबृत्ति होती हे, वह बडी-बडी मांगे 
रखता है, बार-बार याचना करता है । अत महादिका को भी परिश्रह से सम्बन्धित 
होने से परिग्रह का पर्यायवाचों शब्द कहना ठीक ही है । 

'उबक्रण' उपधि या गृहोपयोगी साधन-सामभश्री को उपकरण कहते हैं । 
मनुष्य कभी-कभी आवश्यकता-अनावश्यकता का खयाल नहीं करता और अनाप-सनाप 
चीजें घर मे जमा करता रहता है, कई दफा तो सारा कमरा फर्नीचर (टेबल, कुर्सी, 
सोफा, अलमारी आदि) से खचाखच भर जाता है । कई लोग बिना जरूरत की कई 
चीजें बतंन, फूलदान, झाडफानुस आदि सजा4ट या शोभा के लिए रखते हैं। यह 
सरासर परिग्रह है ) परिग्रहरूप बनी हुई उपधि जीवन के लिए उपाधि बन जाती है) 
यह तो हुई बाह्य उपधि । आम्यन्तर उपधि आत्मा से सम्बन्धित है। आत्मा या 
आत्म गुणों के अतिरिक्त जितने भी ज्ञानावरणीय आदि आ द्रव्यकर्म हैं, 


और रागद्7गे ष, कपाय आदि भाव कर्म हैं, वे सब आम्यन्तर उपधि है। वाह्य और 
आश्यन्तर परिग्रह के समकक्ष होने से उपधि भी परिग्रह की सहोदर बहन है। 


भारो---बोझ् या भाररूप होने से परिग्रह को भार कहा जाता है। वास्तव 
में जब प्राणी के जीवन मे बाह्य और आम्यतर परिग्रह बढ जाता है, तब वह भार- 
भूत हो जाता है । यो तो आत्मा का गुण अगुरु लघु है। वह न तो इतना हलका है 
कि रूई की तरह उड जाए और न लोहे के पिड के समान भारी है कि जमीन में धस 
जाए । किन्तु अनादिकाल से ज्ञानावरणीय आदि कर्मों का भार इस आत्मा के प्रत्येक 
प्रदेश (कण-कण) के साथ चिपका हुआ है। ज्ञानावरणीयादि कर्म भी परियग्रह हैं । अत 
इस परिग्रह के बोझ से दबे होने के कारण आत्मा का ऊद ध्वगमन का स्वभाव आवृत हो 
गया है और वहनाना ग्रतियो में चक्रवत्‌ घूमता रहता है। अत अन्तरग भार ज्ञानावर- 
णीयादि कर्म है और शरीर से सम्बन्धित स्त्री, पुत्र, मकान, धन आदि बाह्य भार हैं । 
उक्त दोनो भारो से दबा हुआ आत्मा अपनी अन्तिम मंजिल (मुक्ति) तक नहीं पहुँच 
पाता । इसलिए भार को परियग्रह का पर्यायवाची कहना यथार्थ है। 
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सपाय उप्पायको--सपातो--सकल्प-विकल्पादि अनर्थों का या उपद्रवों 
का उत्पादक होने से यह सपातोत्पादक भी कहलाता है। वास्तव में धनधान्यादि 
परिग्रह के अरन, रक्षण और वियोग के निमित्त से आत्मा में अनेक सकल्प- 
विकल्प उठत रहते है, जो कमंबन्ध या दुर्गतिगमन के कारण है। और परिग्रह 
भी इसी प्रकार नाना सकल्प-विकल्प--चिन्ता-दुश्चिन्ता का कारण है, इसलिए 
'सपातोत्पादक' को उसका साथी कहा जाय तो अनुचित नही । 

कलिकरडो --कलि यानी कलह का पिटारा हाने से इसे कलिकरण्डो कहा 
है। वास्तव में परिग्रह लडाई-झगड, युद्ध, वैर-विरोध, सघर्ष और मनमुटाव का 
खास कारण है। परिग्रह के कारण ससार में अनेक लड़ाई-झगड़, और वैर-विरोध 
हुए हैं । यहा तक कि सगे भाइयो में, पिता-पुत्र मे ओर पति-पत्नी तक में परिग्रह के 
कारण ठनी है। कहा भी है--- 

“पिता पूत्र पुत्रः पितरमभित्ंधाम बहुधा । 
विभोहाद्‌ ईहेते चुखलवमवाप्तु. नृषपदम । 
अहो मुख्यो लोको मृतिजननवष्ट्रान्तरगतो, 
ने पश्यत्यश्रान्तं तनुमपहरन्त॑ यमममम्‌ ॥! 

अर्थात-- पिता पुत्र के साथ और पुत्र पिता के साथ मोह-मृूढतावश बहुधा 
सुख का लेश प्राप्त करने के किए राजपद के लिए परस्पर लड़ते हैं। यह कितने 
आश्चर्य को बात है कि मृत्यु की दाढो तले आये हुए मृढ लोग निरन्तर 

शरीर का सहार करते हुए यम की ओर नही देखते ।' 

भरतचक्रवर्ती ने राज्य के लिए अपने भाई बाहुबली के साथ युद्ध किया। 
यहाँ तकक॒ कि जब वह बाहुबली के साथ हृष्टियुद्ध आदि नियतयुद्धों मे हार 
गया, तब अन्त में बाहुबली का प्राणघात करने की इच्छा से चक्र तक चलाने से नही 
हिचकिचाया | यह सब परिग्रह का ही तो कारण था । 

अत “कलिकरड' को परिग्रह का पर्यायवाची शब्द बताना साथथंक ही है । 

'पवित्यरों- धन, धान्य आदि पदार्थों के व्यवसाय को फैलाना---जगह-जगह 
व्यवसाय का बढावा करना--प्रविस्तर कहलाता है। प्रविस्तर भी परिग्रहबुद्धि--- 
मभत्त्वबुद्धि के कारण हुआ करता है, इसलिए प्रविस्तर को परिणग्रह का पुत्र कह दें, 
तो कोई अत्युक्ति नही । 

'अणत्थो --परिग्रह अनर्थ का कारण होने से इसका एक नाम अनथ भी है। शंकरा- 
चार्य ने कहा है--'अर्थमनर्थ भावय नित्यम्‌ अर्थ को सदा अनर्थ समझो परिग्रह के कारण 
ही मनुष्य हिंसा, असत्य, चोरी, बेईमाली, कामभोगसेवन, स्वार्थ, लोभ आदि पापकर्मे 
करता है । आभूषण एवं धतादि परियग्रह के लिए हत्या, छूट,डकती,मारपीट आदि अनेक 
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अनर्थ होते हैं । अपने प्रिय से प्रिय व्यक्ति के साथ सघर्ष औौर चैरविरोध परिग्रह को 
ले कर हुआ करता है। अनेक शारीरिक और मानसिक दु.ख इसी के निमित्त से हुआ 
करते हैं । 

'बहु-बधण-मारण-सेहणाउ काओ परिर्गहे नत्यि। 

त॑ जद परिग्गहुल्चिय जइघस्मों तो नणु पजचों ॥ 

अर्थात्‌--मारना-पीटना, बाँधना, मार डालना, सजा देना इनमे से कौन-सी 

ऐसी पापक्रिया है,जो परिग्रह मे नही है ? यदि इन सबको उपचार से परिभ्रह मान लिया 
जाय तो समझ लो, शेष यतिधर्म (क्षमा आदि) इसी परिग्रहत्याग का ही विस्तार 
है ।' दूसरी बात इससे आत्मा का कोई हित या अथ्थ॑ं-प्रयोजन सिद्ध नही होता, 
उलटे यह आत्मग्रुणो का विधातक है, आत्मा के साथ पापकर्मो को चिपकाने 
वाला है और दुगति मे ले जाने वाला है। इसलिए परिग्रह अनर्थकर है। उपयुक्त 
सभी कारणो से परिग्रह अनर्थों का मूल होने से, इसे “अनर्थ' कहा है तो कोई 
अनुचित नहीं । 

'संथवो-- सस्तव का अर्थ होता है---परिचय । और बार-बार किसी चीज 
का परिचय या संसर्ग मोह-ममता का कारण बन जाता है। जितना अधिक धन, 
धान्‍्य, सुख-साधन, स्त्री-पुत्र आदि के साथ सम्पक॑ बढता जाता है, उतना ही अधिक 
आसक्ति, मोह, जडता, ममता या लोलुपता बढती जाती है । वस्तुत परिग्रह आसक्ति 
के कारण होता है और संस्तव के कारण आसक्ति बढती ही है। इसालए सस्तव 
को परिग्रह का पर्यायवाची कहना ठीक ही है। 


'अग॒त्ती' या 'अकीसि --इच्छाओ का गोपन न करना दबा कर न रखना, 
खुल्ली छोड देना, उन पर सयम या नियत्रण न करता, अगुप्ति कहलाती है। जब 
मनुष्य इच्छाओ को दबाता नही या उन पर कोई नियन्त्रण नही करता, तब इच्छाएं 
उसे व्यथित, चिन्तित और उद्विग्न कर देती हैं। इच्छाएं बढाने से सुख बढने की 
अआ्रान्ति का शिकार होकर मनुष्य इच्छाओ को बढाता जाता है। आखिरकार उसे 
इच्छाओ, आशाओ या कामनाओ का दास-गुलाम बनना पडता है। वह अपने जीवन 
का बादशाह नहीं बन सकता, वह इच्छाओ---चाहो के इशारे पर नाचता रहता है। 
परिग्रह अपने आप में इच्छाओ का अगोपन ही तो है। इसलिए अगुप्ति को परिग्रह 
की बहन कह दिया जाय तो कोई आर्पत्ति नही । 

इसका एक यह अर्थ भी ध्वनित होता है कि परिग्रह के लिए मनुष्य शरीर, 
मन और इन्द्रियो की प्रवृत्ति को अधिकाधिक तेज करता जाता है, वह प्रवृत्ति की 
घुन में बहु कर असयम के कार्यों मे भी प्रवृत्त हो जाता है। असयम की प्रवृत्ति से 
जात्मा, मने, शरीर और इन्द्रियो को न बचाना--गोपन न करना भी अगुष्ति है। 
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परिभ्रह मे प्रसक्त मनुष्य अपने मन, वाणी, शरीर और इन्द्रियों को उन्मरुक्त छोड़ 
देता है, उन्हें अशुभत्व या असंयम से बचाता नहीं। इसलिए अगुप्ति को परिभ्रह की 
2.५ बहन कहें तो कोई अत्युक्ति नहीं । 

हु अगुत्ती' के बदले कही-कही अकित्ति' शब्द मिलता है, उसका अर्थ है-- 
अपकीति बदनामी का कारण । परिग्रह अधिकाधिक बढ़ाने वाले प्रायः अपने धर्म, 
कर्तव्य या दायित्व की ओर नहीं झाक सकते, न उन्हे समाजसेवा के सत्कार्यों में 
सहयोग देने की स्फुरणा होती है और न ही परोपकार का चिन्तन होता है । इसलिए 
केवल जोड-जोड कर धन इक८:ठा करने वालों की कीति कभी नहीं बढ़ती, बल्कि 
लोग उनकी अपकीति ही अधिक करते हैं, उन्हे बदनाम करने से नहीं चूकते । अतः 
अकीति में कारणभूत होने से इसे भी शास्त्रकार ने परिग्रह का पर्यायवाची 
शब्द कहा है । 

“आयासो'---आयास का अर्थ है--खेद । परिग्रह के जुटाने मे शारीरिक और 
मानसिक दोनों प्रकार का खेद होता है। अत्यधिक शारीरिक श्रम करने पर ही 
व्यक्ति परिग्रही बनता है। किन्तु इसके साथ मानसिक श्रम भी कम नहीं होता। 
धन आदि का अरज॑न, रक्षण, व्यय और वियोग इन चारो में कष्ट ही कष्ट है। 
इसलिए आयास का कारण होने से परिग्रह का आयास नाम भी दिया गया है । 


अविभोगो--धन, साधन, घर का सामान आदि किसी भी चीज का त्याग 
न करना, अपने से वियुक्त न होने देता अवियोग कहलाता है। मनुष्य जब किसी भी 
चीज मे अत्यधिक आसक्त या मोहित हो जाता है, तब वह चीज चाहे सस्ती भी क्यो 
न हो, उसका अपने से वियोग नहीं होने देता अथवा वह अपनी अपेक्षा किसी अन्य 
अधिक जरूरतमद फो भी नही देता या उसका त्याग नहीं करता । अवियोग एक प्रकार 
की गाढ़ आसक्ति के कारण होता है; इसलिए इसे भी परिग्रह का एक भाई कह दे 
तो असगत नही होगा । जिसे आसक्ति का रोग लग जाता है, वह व्यक्ति, किसी भी 
मनुष्य को--चाहे वह दु.ख में ही क्यो न॒पड़ा हो, जरूरतमंद ही बयों न हो, दान 
देने या उसे थोड़ी देर के लिए इस्तेमाल करने हेतु भी अपनी चीज नही देता । वह 
यो सोचा करता है कि अगर मैं अमुक चीज या धन किसी को दान मे दे दूगा तो 
मेरे पास कम हो जायगा, मैं क्या करूँगा ? इस श्रकार अज्ञानता और मृढ़ता के 
कारण विपरीत समझ वाला वह किसी भी वस्तु का दान नहीं करता । वह यह नहीं सोचता 
कि मेरे पास अमुक चीज पड़ी रहेगी, मेरे काम नहीं आएगी तो उससे मुझे क्या सुख 
मिलेगा ? बल्कि उसको रक्षा-व्यवस्था को चिल्ता करती पड़ेगी, जिससे दुःख ही 
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होंगा। परिग्रह पास में होने पर भी कई लोग असातावेदनीय कमें के उदय से दुखी 
दिखाई देते हैं और मुनि-अमण आदि के पास परिग्रह न होने पर भी 
वे वस्तुतः सुखी दिखाई देते हैं। इसलिए धनादि के वियोग--त्याग को दुःख 
का हेतु नहीं समझना चाहिए । 

'अम्ुत्तो--- मुक्ति का अर्थ यहां निर्लोभता है। इस हृष्टि से अमुक्ति का अर्थ 
है--सलोभता । लोभ से मुक्ति तभी होती है, जब व्यक्ति वस्तुओं का उपभोग करने 
के बदले उपयोग करना सीख ले, आवश्यकता से अधिक एक भी चीज का संग्रह न 
करे, आवश्यकताओं की भी सीमा बाघ। अत जब तक लोभ से मुक्ति- 
छुटकारा पाने का उपाय नही किया जाता, तब तक परिग्रह की वृत्ति मनुष्य को तग 
करती रहती है । इसलिए अमुक्तित को परिग्रह की महचारिणी कहे तो अनुचित 
नही होगा । 

'तष्हा--- धन, सुख के साधन या सासारिक पदार्थों की वाञुछा या लालसा 
तृष्णा कहलाती है । तृष्णा मनुष्य को परिग्रह मे प्रवृत्त करती हे । तृप्णा न होती तो 
मनुष्य को परिग्रह मे प्रवृत्त होने की आवश्यकता ही न रहती । तृष्णा-राक्षसी मनुष्य 
को प्रेरित करके धन"दि पदार्थ जुटाने को विवश कर देती है। मनुष्य तृष्णा के पीछे 
बेतहाशा भागते-भागते बूढा हो जाता है, लेकिन तृष्णा बूढी नहीं होती, वह सदा 
जवान रहती है। तृष्णा से सतप्त प्राणी शान्ति पाने के लिए परिग्रह को 
शान्ति का कारण समझ कर उसमे प्रवृत्ति करता है। लेकिन इधन से अग्नि के 
भ्रड़कने के समान परिग्रहप्रवृत्ति से भी तृष्णाकी आग और ज्यादा भडकती 
जाती है, मनुष्य शान्ति के बदल और अधिक सताप में झुलस जाता है | किसी 
आचार ने ठीक ही कहा है--- 

रे. धनेन्धनस भार प्रक्षिप्याश्शाहुताशने । 
ज्वलन्तं मन्यते स्लरान्तः शान्‍्त सन्धुक्षण क्षण ।” 

अर्थात्‌--'अरे भव्यजीवों | यह अज्ञानी मानव आशा-तृष्णा-रूपी आग से 
धनरूपी-इन्धन का ढेर डाल कर उसे प्रतिक्षण अधिकाधिक प्रज्वलित करता है और 
उसमे जलता हुआ अपने-आपको भ्रान्तिवश शान्त हुआ समझता है ॥' 

मतलब यह है कि तृष्णा--परिग्रह की वृद्धि होने पर बढते हुए सत्ताप को यह 
पामर जीव शान्ति और सुख समझता है । 

वास्तव मे तृष्णा ही परिग्रह की जननी है । 

अणत्यको -- परमार्थहष्टि से जो निरथेक-निष्प्रयोजन हो, उसे अनर्थक कहते 
हैं। घन-धान्यादि जितने भी पदार्थ हैं, वे कुछ समय के लिए भले ही काल्पनिक सुख 
के कारण बन जाँय, लेकिन बहु सुख वास्तविक नहीं होता। परिय्रह आत्मा के लिए 
तो किसी भी काम का नही हैं। शरीर के लिए भी क्षणिक सुख का कारण होता है। 
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वह क्षण प्र के लिए तो सुखकर लगता है, पर बाद में बहुत समय सक दुःखकारक 
बनता है। वह क्षणिक सुख भी अपथ्यसेवन करने वाले रोगी की तरह वास्तव में 
दुःखदायी है। अत: परिग्रह को परमार्थ हृष्टि से 'अनर्थक' भी कहा है। 


'आसत्ती'--धन आदि मे ममता, मूर्च्छा या गृद्धि होना आसक्ति है। आसक्ति 
के कारण ही तो परियग्रह का पाप लगता है। अन्यथा, सामने वस्तुओं का ढेर लगा 
हो, यदि उस पर जरा भी मन न डुलाए, या ममत्वबुद्धि न करे तो बे पदार्थ 
उसके लिए परिग्रहरूप न होगे । किसी के विशाल भवन से एक त्यागी साधु भी 
रहता हे, और उस भवन का मालिक भी रहता है। दोनो ही उसका समानरूप से 
पूरा-पुरा उपयोग करते है। मकान को न तो उसका मालिक उठा कर कहीं अन्यत्र 
ले जा सकता है और न त्यागी साधु ही। परन्तु एक को मकान के खराब होने, 
नप्ट होने दूसरा कोई उस पर कब्जा न जमा ले, इस बात की हर समय चिन्ता रहेगी; 
वह उस मकान को अपना मान कर अहकार और गे से फूल उठेगा। मकान 
को अधिक से अधिक किराये पर उठाने के लिए चिन्तित रहेगा, ओर मकान की 
गतिस्थिति पर दत्तचित्त रहेगा। मकान से सम्बन्धित इन सारी खुरापातों का 
मूल कारण आसक्ति है, उसी के कारण मकानमालिक परिग्रह से सम्बन्धित अशुभ 
कर्मो से लिप्त होता रहता है। जबकि त्यागी साधु उस सकात में रहता हुआ भी 
और उसका पूर्णरूप से उपयोग करता हुआ भी मकान को अपना नहीं मानता, इस 
कारण उसे अहकार नही छूता; न वह लोभ से प्रेरित होता है कि मैं इसे न्यून या 
अधिक किराये पर उठा दू । न उसे उसके लिए किसी कारणवश चिलस्तित होता 
पड़ता है। दूसरो के द्वारा उस पर कब्जा जमाने का भी उसे कोई डर नही है । अतः वह 
मकान की गतिस्थिति से चिन्तित या उसमे दत्तचित्त नहीं रहता | वहू जब तक 
मकान में रहना चाहता है, शान्ति से रहता है; बाद मे छोड़ जाता है। इस कारण 
न तो वह उस मकान में आसक्षित रखता है और न परियग्रह से सम्बन्धित अशुभकर्मों 
से लिप्त होता हैं। यही आसक्ति और अनासक्ति में अन्तर है। इसलिए आसकित को 
परिग्रह की दादी कहा जाय तो अत्युक्ति नहीं होगी । 


“असंतोसो ---असंतोष का कारण होने से परिग्रह को असंतोष भी कहा है । 
मनुष्य जहाँ तक सासारिक पदार्थों के प्रति सतोष धारण नही कर लेगा, बहाँ तक उसे 
उन पदार्थों के न मिलने पर या कम मात्रा में मिलने पर असंतोष होता ही रहेगा । 
उस असतोष के कारण धन-धान्यादि के संग्रह-परिग्रह मे बह अत्यधिक प्रवृत्त होता 
जायग्रा, लेकिन उसकी पूति फिर भी नहीं होगी। असंतोष उसके पीछे सदा भूत 
की तरह लगा रहेगा । असंतोष की दवा परिग्रहवृद्धि नहीं, परिग्रह में कमी करना 


है श्री प्रश्नंग्याकरण सूत्र 
ओर सतोष-वबृत्ति धारण करना है। चूँकि असंतोष परिशग्रह का कार्य है, इसलिए 
असंतोष को भी परिग्रह का साथी कहना अनुचित नही होगा । 

परिग्रहधारों कौन-कौन प्राणी हैं ? 


नामद्वार के बाद अब शास्त्रकार कर्ताद्वार के माध्यम से परिप्रह को स्वीकार 
करने वाले प्राणियों का प्रतिपादन करते हैं--- 


सूलपाठ 

तं च पुण परिग्यहं ममायंति लोभघत्था भवणवर-विमाण- 
वासिणो परिग्गहुरई (ती) परिग्गहे विविहकरणबुद्धों देवनिकाया 
य, असुर-भुयग-सुवण्ण(गरुल)-विज्जु - जलण-दोब-उदहि-दिसि- 
पवण-थणिय-अणवंनिय-पणवंनिय-इसिवा तिय- भूतवाइय - कदिय- 
महाकंदिय - कुहंड-पतंगदेवा, पिसाय-भूय-जक्ख-रक्‍्खस-किन र- 
किपुरिस-महो रग-गंधव्वा य, तिरियवासो, पंचविह्ा जोइसिया 
य देवा वहस्सई (तो) चंदसू रतुककस णिच्छरा राहुधूमकेउबुधा य 
अंगारका य तत्ततवणिज्जक्रणयवण्णा जे य गहा जोइसम्मि चारं 
चरंति केऊ य गतिरतीया अद्वावीसतिविहा य नकक्‍्खत्तदेवगणा 
नाणासंठाणसंठियाओ ये तारगाओ उठियलेस्सा चारिणो य 
अविस्साममंडलगती । 

उवरिचरा उड़ढलोगवासी दुविहा वेमाणिया य देवा 
सोहम्मीसाण - सणंकुमार - माहिद - बंभलोग-लंतक - महासुक्क- 
सहस्सार-आणय-पाणय-अच्चुया कप्पवर-विमाणवासिणों सुरगणा 
गेवेज्जा अणुत्तरा दुविहा कप्पातीया विमाणवासी महिडिढका 
उत्तमा सुरवरा एवं च ते चउव्विहा सपरिसा वि देवा ममायति, 
भवण-बाहण-जाण-विमाण-सयणासणाणि य नाणाविहवत्थभूसणा 
पवरपहरणाणि य नाणामणिपंचवण्णदिव्व॑ च भायणविहि 
नाणाविह-कामरूवे वेउव्विय(त)अच्छरगणसंघाते . दीवसमुह 
दिसाओ विदिसाओ चेतियाणि वणसंडे पव्वते य गामनगराणि य 
आरामुज्जाणकाणणाणि य, कूव-सर-तलाग-वावि-दी हिय-देव- 
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कुल-सभ-प्पव-वसहिमाइया हि बहुकाईं कित्तणाणि य परिगेण्दहित्ता 
परिग्गहं॑ विपुलदव्वसारं देवावि सइंदगा न तित्ति न तुद्ठि 
उवलभंति । 

अच्चंतविपुललोभाभिभूतसन्ना वासहर-इक्खुगा र-बटू-पव्वय- 
कु डल-रुचग-वरमाणुसोत्तर-कालोदधि - लवणसलिल - दहपति- 
रतिकर-अंजणकसेल-दहि मुह-5वपातुप्पाय-कंचणक - चित्तविचित्त- 
जमक-वरसिहर-कूडवासी वक्‍्खार-अकम्मभूमिसु सुविभत्तभाग- 
देसासु कम्मभूमिसु, जेईवि य नरा चाउरंतचकक्‍्कवट्टी बासु- 
देवा बलदेवा मंडलीया इस्सरा तलवरा सेणावतो इब्भा सेट्ठी 
रद्टिया पुरोहिया कुमारा दंडणायगा गणनायगा माडंबिया 
सत्थवाहा कोड बिया अमच्चा एए अन्ने थ एवमाती परिग्गहं 
संचिणंति; अणंतं, असरणं, दुरंतं, अधुवमणिच्चं, असासयं, 
पावकम्मनेमं, अवकिरियव्वं, विणासमूलं, वहबंधपरिकिलेस- 
बहुलं, अणंतसंकिलेसका रणं । ते त॑ धणकणगरयणनिचयं पिडिता 
चेव लोभघत्था संसारं अतिवयंति सव्वदुक्खसं निलय णं,परिग्गहस्स 
य अट्ठाए सिप्पसयं सिक्खए बहुजणों कलाओ य बावर्त्तरि 
सुनिपुणाओ लेहाइयाओ सउणरुयावसाणाओ गणियप्पह्णाओ 
चउसट्टि च महिलागुणें रतिजणणे सिप्पसेवं असि-मसि-किसि- 
वाणिज्जं, ववहारं अत्थसत्थइसत्थच्छरुप्पययं विविहाओ य 
जोगजु जणाओ अन्‍्नेसु एवमादिएसु बहुसु कारणसएसु जावज्जोबं 
नडिज्जए, संचिणंति मंदबुद्धी परिग्महस्सेव य अट्टाए करंति 
पाणांण वहकरणं, अलिय-नियडि-साइ-संपओगे परदव्व(व्वे) 
अभिज्जा, सपरदारअभिगमणासेवणाएं आयासविसूरणं कलह- 
भंडणवेराणि य अवमाणणविमाणणाओ इच्छामहिच्छप्पिवास- 
सतततिसिया तण्हगेहि-लोभघत्था अत्ताणा अणिग्गहिया करेंति 
कोहमाणमायालोभे, अकित्त णिज्जे परिग्गहे चेव होंति नियमा 


'४७० श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


सलला दंडा ये गारवा य कसाया सन्‍नता ये कामगुणअण्हगा 
य इंदियलेसाओ सयणसंपओग। सचित्ताचित्तमीसगाई दब्वाइं 
अणंतकाइं इच्छंति परिधेत्तु सदेवमणुयासुरस्मि लोए लोभ- 
परिग्गहों जिणवरेहि भणिओ नत्थि एरिसो पास पडिबध्ो अत्थि 
सव्वजीवाणं सव्बलोए ॥ (सू. १६) 
संस्कृतच्छाया 

तं सर पुनः परिग्रहूं ममायन्ते लोभग्रस्ता भवनवरतविमानवासिनः 
परिग्रहरुचयः परिग्रहे विविधकरणबुद्धपो देवनिकायाश्व असुरभुजगसुपर्ण- 
(गणड़) - विद्य ज्ज्वलन-दोपोदधिविक्षव नस्तनिता5णपश्चिकपणपश्चिकऋषि- 
यादिकशभ्तवादिकऋन्दितमहाक्न्दितक्ष्मांडपतगदेवा',. पिशाच-भूत यक्ष- 
राक्षस-किश्नर-किस्पुरुष-महोरग गन्धर्वाश्व तियेगूबासिन: पंचविधाः ज्योति- 
एकाश्च देवा बहस्पति-चस्त्र-सुर्य-शुक्रःशनेश्चरा राहु-धू मकेतु-बुधाश्व अगार- 
काश्च तप्ततपनीयकनकवर्णा ये च॒ ग्रहा ज्योतिषे चार चरान्ति, केतवश्च 
गतिरतिका अष्टाविशतिविधाइच नक्षत्रदेवशणा नानासस्थानसंस्थिताश्च 
तारकाः: स्थितलेश्याश्व चारिष्यश्वाविश्राममण्डलगतयः, उपरिचराः 
ऊब ध्वलोकवासिनो द्विविधा वेमानिकाश्च देवा: सोधर्मेशानसानत्कुमार- 
साहेन्द्रह्यलोकलान्तकमहाशुक्रलह॒त्लारानतप्राणतारणाच्युता:.. फकल्पवर- 
विसानवाधसिनः सुरगणा प्र वेयका: अनुत्तरा, द्विविधाः कल्पातीता विमान- 
बासिनों महड्धिका उत्तमाः सुरवराः, एवं चते चतुविधाः सपरिबदो5पि 
देवा ममायन्ते भवन-वाहुन-यान-विमान-शयनासनानि व नानाविधवस्त्र- 
भूषणानि प्रवरप्रहरणानि च नानामणिपंचवर्णदिव्य॑ च भाजन विधि 
नानाविधकासरूपविकुविताप्सरोगणसंघातानू.._ द्ौपसमुद्रान्‌ दिशो 
विविशश्चेत्यानि बनषंडान्‌ पर्वतांश्च ग्रामनगराणि च आरामोद्यानकाननानि 
थे कूपसरस्तडागवापीदीधिकादेवकुलसभाप्रप|व तत्यादिकालि. बहुकानि 
कीतंनानि ल्॒ परिगृह्ष परिग्रहूं विपुलब्रव्यसारं देवा अपि सेन्द्रका न तृप्ति 
न तुष्टिमुपलभन्ते अत्यन्त-विपुललोभाभिभूतसंज्ञा वर्षधरेषुकार-वत्त पर्वत 
कुडल - सचकवरमानुषोत्ततकतालोबधिलवणस लिलहृदपतिरतिकरांजनक- 
शेलवधिमुखाध्यपातोत्पातकांचनकचित्र विचित्रयमकवरशिश्षरक्ट वासिनो 
वक्षस्काराकमंभूसिषु सविभक्तभागदेशासु कसंभूमिषु येःपि ल तराश्चतुरस्त- 
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चकवतितो वासुदेवा बलदेवा मांडलिका ईश्वरास्तलवराः सेनापतय इस्या: 
शलेष्ठिनों राष्ट्रिका: पुरोहिता: कुमारा दंडनायका गणनायका साडम्बिकाः 
सार्थवाहा अमात्या , एतेथ्न्ये चेवसादय: परिण्रहूं संचिन्वन्ति अनन्तम, 
अशरणम्‌, दुरन्तम, अध्ू्‌वम, अनित्यसू, अशाश्यतभ्,पापकर्ममेससू, अप- 
कत्त व्यम (क्षेप्यं)) विनाशमलस, वधबन्धपरिक्लेशमूलस, अनन्तसंक्‍्लेश- 
कारणम्‌ । 

ते तं धनकनकरत्ननिचयं पिडयन्तश्चेब लोसग्रस्ता: संसारमति- 
पतन्ति सर्वदुःखसब्निलयनम्‌परिपग्रहस्य चार्याय शिल्पशतं शिक्षते बहुजनः 
कलाश्च हासप्तात सुनिपुणा लेखादिकाः शकुनरतावसाना गणितप्रधाना: 
चतुःषध्टि स महिलागुणान्‌ रतिजननानू, शिल्पसेवाम्‌ असि-सथि-कृषि- 
वाणिज्य व्यवहार॒भ्‌, अर्थशास्त्र घुशास्त्रत्सरप्रगतस्‌, विविधांश्य योगयोज- 
नान्‌ अन्येष्वेवभादिकेषु बहुषु कारणशतेशु यावण्जोवं नट्यन्ते, संखिन्दाल्ति 
सनन्‍्दबुद्धय परिग्रहस्थेष चार्थाय कुर्वेन्ति घराणानां वधकरणम्‌ अलोकनिकृति- 
सातिसम्प्रयोगान्‌ परव्रव्याभिध्यां स्वपरवारा सिगमनासेवनायासायासविसू रणं 
(सनःखेदं) कलहभंडनवेराणि चावमाननविसानना हृच्छमहेच्छापिषासा- 
सतततृषिता: तृष्णागृद्धिलोभग्रस्ता आत्मनाइनिगृहीता: कुर्वेन्ति फ्रोधमान- 
सायालोभान्‌ अकोत्त नोयानू, परिग्रहे चेच भवन्ति नियमात्‌ शल्याति,दण्डाश्च 
गौरवाणि च कथाया संज्ञाश्व कमगुणाश्रवाश्चेन्द्रियलेश्या: स्वजनसंभयोगान्‌ 
सचित्ताचित्तसिश्रकानि द्रव्याण अनन्तकानि इच्छन्ति परिगहीतु' 
सदेवमनुजासुरे लोके लोभपरिग्रहो जिनवरर्‌ भणितो, नास्तीहशः पाश: प्रति- 
बन्धो5स्ति सर्वेजोबानां सर्वलोके ।। (सु. १९ 

पदायन्दिय--(तं व पुण) और उस (परिग्गहूं) परिग्रह के प्रति (लोभघत्था) 
लोभ-ममस्तव में फंसे हुए, (परिग्गहरुई) परिग्रह में रुख रखने वाले, (सवणवरविभाण- 
वासिणो) भवनवासी और अंष्ठ विभानवासी, (समायंति) समस्‍्य करते हैं। (य) 
और (परिर्गहे) परिग्रह के विषय में (विविहृकरणबुद्धी) माता प्रकार से परिश्रह को 
अपनाने को बुद्धि वाले---अनेक तरह के अधिश्मान परिप्रह को बढोरना चाहने वाले 
(देवनिकाया) देवों के निकाय--समृूह (असुरभुयगसुवष्णविष्जुजलणदोधउबहिदिसि- 
पवणयणिय-अणवंतियपणवंनिय-इसिवातिय-भूतवाइय-कंदिय-सहाकविय-कुहंड-पतंगदेजा ) 
असुरकुसार, तागकुमार, सुपर्ण---गरडृकुमार, विद स्कुमार, अग्मिकुमार, होपकुमार, 
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उदधिकुसार, दिकुकुमार, पथनकुसार, स्तलितकुसार, ये दस भजनवासों देव हैं तथा 
अजपन्षिक, पजपन्चिक, ऋधियादिक, सूतवादिक, ऋन्‍्दित, महाकन्दित, कृष्मांड और 
पतंगदेव, मे व्यन्तरमिकाय के व्यन्तरविशेष हैं (य) तथा (पिसायभूय- जक्ख- 
रकखस-फिगर - किपुरिस - महोरग-गंधब्वा) पिशाच, भूत, यक्ष, राक्षस, किन्नर, 
किस्पुरष, महोरण ओर गन्धर्व ये ८ मह॒द्धिक व्यम्तरवेव हैं । (तिरियवासी) तियंग्लोक 
में निवास करने बाले, खासतोर से वन-वनान्तर में निवास करने वाले वाणव्यन्तरदेव, 
(य) और (पंचविहा) ५ प्रकार के (जोइसिया देवा) ज्योतिथ्क बेव (वहस्सती-चंद- 
सूर-सुक्क-सनिच्छरा) थृहस्पति, चस्त्र, सू, शुक्र और शनिश्चर (य) तथा (राष्ु धूम- 
केउबुधा) राहु, धूमकेतु और बुध (य) और (अंगारका) संगल (तत्ततवणिज्जकणय- 
वण्णा) तपे हुए तपनीय--रक्तसोने के समान रंग के (4) ओर (जे) जो अन्य, (गहा) 
ग्रह (जोइसम्सि) ज्योतिश्यक् में (थारं चरंति) संघार--गति - गन करते हैं अथवा 
अपनी चाल से चलते हैं। (य) और (गतिरतीया) गति में रति--प्रीति रखने वाले 
(केऊ) केतु (५) तथा (अट्वावीसतिविहा) २८ प्रकार के (नक्‍्खत्तदेवगणा) अभिजित्‌ 
आदि नक्षत्र और ण्योतिषों देवगण हैं, (नाणासंठाणसंठियाओ) अनेक आकारों से युक्त 
(तारगाओ) तारागण, ये (ठियलेस्सा) स्थिरलेश्या--दीप्ति वाले--अर्थात्‌ भनुष्यक्षेत्र 
के आहर के ज्योतिषदेव गतिरहित होते हैं। (५) तथा (चारिणो) मलुष्यक्षेत्र के 
अन्दर गमन करने वाले, (अविस्साममंडलगती) विभामरहित--निरन्तर अपने-अपने 
अंडलों में गति करते हैं । 

(गम) और (उवरिचचरा) तियंग्लोक के ऊपर के भाग में रहने वाले (उड्ढ- 
लोकवासी ) ऊद्ध्यंलोक में निवास करने बाले (वेमाणिया) वेमानिक (देवा) वेव 
(बृविहा) वो प्रकार के होते हैं--कल्पोपपन्न और कल्पातोत (सोहम्मीसाण-सर्णकुमार- 
माहिद-बंभलोग-लंतक-म हासुबक-सहस्सार-आणय-पाणय - आरण - अच्च॒या) सोधमं, 
ईशान, सामत्कुमार, महेंद्र, व्रह्मलोक, लांतक, महाशुक्र, सहरू7र, आनत, प्राणत, 
आरण और अच्युत (कप्पवरविभाणवासिभो) उत्तम कल्पविमानों में लिवास करते 
वाले अर्थात्‌ कल्पोषपस्त हैं। (गेवेण्जा) भ्रं देयक और (अजुत्तरा) अनुत्तर (दुधिहा) ये 
दोनों प्रकार के (सुरगणा) देवगण, (कप्पातोया) कल्पातोत हैं । (५) तथा (विसाण- 
बासी) ग्रे विमाभवासी (महिश्डिया) महान्‌ ऋड्धि बाले (उत्तमा) अ्रंष्ठ (सुरवरा) 
सब वेवों में उससे देव हैं। (एवं) इस प्रकार (ले) जे (बठ॒ध्वि हा सपरिसाथि देवर) 
चार प्रकार की परिवद्‌ के सहित देव भी, (समायंति) समता--मू्ज्छा करते हैं । 
(ब) तथा (भवण-बाहुण-जाण-विमाण-सयणासणाणि) भवन, हाथी आदि बाहुग, 
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रण, आदि सुन्दर सवारियां, विमान, शब्याएं (पलंग, खाट आदि) और आन, 
(य) और (नाणाविहवत्यभूसणा) अनेक प्रकाश के अस्‍त्र एवं आभूषण, (पथदरवहर- 
जाणि) उतस्तमोसम अस्त्र-शस्त्र (4) और (नाणामणिपंचबन्नविध्यं। माना प्रकार कौ 
सणियों के पचरंगे दिव्य, (सायणविहिं) विविध प्रकार के भाजन -बलेन, (नाणाबिह- 
कामरूब-वेउब्विय-अच्छरगण-संघाते) अपनी इच्छानुसार सामा प्रकार के रूप विकिया 
से बनाने वाली अप्सराओं के समूह को । (य) ओर (दोवसमुद्दे) असंस्यात ढोप-ससुद्रों 
को, (दिसाओ ) दिशाएं (विदिसाओ) विदिशाएं (चेतियाणि) जेत्यवृक्ष (वणसंड) बन- 
समूह (य) एवं (पव्वते) पहाड़ (य) तथा (गासनगरातधि ये) गाँव ओर नगर, 
(आररामुज्जाणकाणणाणि) लोगों द्वारा बनाई हुई छोटो सो बाटिका, उद्यान--सेसने 
का बगोचा, घना जंगल (य) और (क्‌थ-सर-तलाग-वाबि-वीहिय-देवकुल-सभ-प्पथ- 
वसहिसाइयाइ ) कु ए, सरोवर, तालाब, बावड़ियाँ, बड़ो बावड़ियाँ, देवमन्विर, सभाएँ 
प्याकएँं, आश्रम आदि स्थानों (य) तथा (विपुलवण्बसारं) बहुत अधिक सारभूत 
द्रष्यसय (परिग्गह) परिग्र हू को, (परिगेष्हिता) स्वीकार करके, (सह दगा) इन्तों 
सहित (देवा वि) देवता भी (अच्चंतविपुललोभाभिभूतसच्चा) जिसको संक्ाएं-इच्छाएँ 
अत्यन्त भारी लोभ से प्रभावित हैं, (वासइक्खुगारवट्टपण्वयक्तु डलरुखगबर- 
माणुसोत्तरकालोदधि - लवणसलिलदह॒पतिरतिकर - अंजणकसेल - वहिसुहवष्पातुष्पाय- 
कंचणक-चित्तविचित्त-यसकवरसिहरकूटवासी ) वर्षधर पर्वत--कुलायल पहाड़, इषुकार 
पवेत, वबतु लाकार--गोलाकार विजयाद पव॑त, कुडलद्ोप के अन्तर्गत कुष्डला- 
कारपवंत, रुचकवरहोप के अन्तर्गत मण्डलाकारपर्यत, मानुषोशर पर्वत, कालोदर्धि 
समुद्र, लवणोदर्धि, गंगा आदि महानदियों, पदूम--सहापद्म आदि बड़े-बड़े हुदों-- 
झीलों, रतिकर पव॑तों, नम्दीश्यर द्वीप के अन्तर्गत अजनक नामक पर्वत, तथा द्धिमुख 
माम के पर्बतो, जहां पर वेमानिक देव मनुष्यक्षेत्र में आते हैं उन पर्वतों, कांचयमव 
प्ब॑तों, चित्रविचित्र कूटपर्वतों, यमकवर नामक पव॑ंतों,समुद्र भध्यवर्तो मोस्तृपादि पद्नंतों, 
और नन्वनवन कूट आदि में निवास करने वाले देव (न तित्ति) न तो तृप्ति और 
(न तुदट्ठि) न संतोष ही (उबलभंति) पाते हैं। (बक्लार अकम्मभूमिसु) जिसमें बक्षार 
पर्वत विशेष है, ऐसी हैमवत आदि अकर्मभूमियों में (य) तंथा (सुविभसभागदेसादु) 
जिनमें देशों का अच्छी तरह विभाग किया हुआ है ऐसी (कम्मभूमिसु) भरत आदि 
आदि १५ कर्मंभूमियों सें (जो वि) जो भी (चाउरंतच्षब्कवट्टो) भरतकषेत्र को चारों 
विशाओं में जक्र हारा विजय प्राप्त करने थाले चऋबतों (बासुदेवा) बासुवेज-नारावज, 
(बलदेवा)बलभव्र (मंडलीया)मांडलिक राजा, (इस्सरा ) युवराज आदि या जागीरदार लोग, 
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(तखबरा) राजा के द्वारा प्रसन्न हो कर दिये गये रत्नजटित स्वर्णपदक को मस्तक पर 
शांधने वाले, (सेजावती) सेनानायक, इब्सा) हस्तीप्रमाण स्वर्णराशि के स्वामी बड़े 
सेठ, (सेट्ठी) सामान्य धनिक सेठ, (रद्ठया) राष्ट्र की चिल्ता करने वाले---राज- 
जिन्ता करने वाले राजनियुक्त बड़े अधिकारी (पुरोहिया) शान्तिकर्म फरने वाले 
पुरोहित (कुमारा) कुमार- राज्यासन के योग्य कुमार,(दंडणायगा ) दंडनायक---तंत्रपाल 
पुलिस-अधिकारी, (गणनायगा) गणनायक--सुखिया, (साडंबिया) ऐसे गांवों के राजा, 
जिन गांवों के चारों ओर योजन तक अन्य बस्ती न हो,(सत्थवाहा) सार्थवाहब-नजारे, 
(कोड बिया) कुटुम्बों में अगुआ या ग्राम का सुखिया (अमच्चा) असात्य मंत्री-राज्य- 
हिलंधी-दरबारी, (एए अन्न य एवसाती) ये और इसो प्रकार के अन्य, (नरा) मनुष्य 
(परिग्गहू संचिणति) पूर्वोक्त जो परिग्रह है, उसे इकटठा करते हैं, जो (अणत) अन्त- 
रहित है, (असरणं) शरण देने वाला नहीं है, (दुरंत) परिणाम में दु.खप्नद है, 
(अधुव) जो स्थिर रहने चाला नहीं है, (अगिच्च) जो अनित्य है - नाशवान 
है, (असासय) सवा रहने धाला नहीं है. (पायकम्मनेम) पापकर्मों का मूल है 
(अवकिरियव्यं) त्याज्य है, (विणासमूलं) ज्ञानादिगुणों के विनाश का कारण है। 
(बहबंधपरिकिलेसबहुल) वध --भारनेपीटने, बंधन में डालने तथा रातदिन परिक्‍्लेश 
से प्रचुर है। (अण॑तसंकिलेसकारणं) अपार संक्लेशों --चित्तविकारों को पैदा करने 
बाला है। (ज) और (ते) थे देव (तं) उस (धणकणगरयणनिचयं) धन-सम्पत्ति, 
सोना और रत्नो की राशि फा (पिडिता एवं) संचय करते हुए (सब्बदुक्ख- 
संनिलयण) समस्त दुःखों के आश्रयभूत या घर (ससारं) संसार में---जन्ममरण के 
बक्त में, (अतिवयंति) पड़ते हैं, परिश्रमण करते हैं । (परिग्गहस्स अट्ठाए) परिग्रह के 
लिए (सिप्पसयं) सेकड़ों शिल्प या हुप्लर (य) और (बहुजणो) बहुत-से लोग, 
(बावर्तार सुनिपुणाओ लेहाइबाओ सउणसयावसाणाओ गणियप्पहाओ कलाओ) 
भलोभांति निपुणता कराने वालो लेखन आदि से ले कर पक्षियों फी बोली--- 
शब्द के शान तक फी गणित प्रधान ७२ कलाएंँ (च) और (चउसदिठ रतिजणणे 
महिलागुणे ) रति उत्पन्न करने बाले ६४ महिलागणों--स्त्रियों को ६४ 
कलाएं (सिप्पसेयं) शिल्प विविध प्रकार के हुन्नर तथा सेवा का कार्य (असिमसिकि- 
सिवाणिज्ज) तलवार चलाने का अभ्यास युद्धविद्या, हिसाब व किताब या लेखादि 
लिखने का कार्य, खेतीबाड़ो एवं व्यापार--वाणिज्य, (बबहारं) विवाद मिटाने की 
विद्या--वकालात, (अत्थसत्य-हसत्थच्छरप्पगयं) अर्थशास्त्र, राजनीति, धनुर्वेद आदि 
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युद्धशास्त्र, छुरो-तलवार आदि पकड़ने का शास्त्र (५) और (विविहामों जोगजु ज- 
णाओ) अनेक प्रकार के योगवशीकरणादि तंत्रप्रयोग, (सिक्‍्त्ए) सोखते हैं । (अध्ेसु 
एवमादिएसु बहुसु कारणसएसु जायज्जोयं नडिज्जए) और भो इस प्रकार के बहुत से 
परियग्रह को ग्रहण करने के संकड़ों उपायों में, प्रपंधों में या खटपटों में आजीवन प्रवृत्ति 
करते हैं और बिडम्बना पाते हैँ। (य) और (समंदबुढ़ी) मन्द बुद्धि वाले मलानो जीव 
(संचिणंति) बहुत चोजों को इकट्ठा करते हैं। (य) तथा (परिग्यहस्सेव अट्ठाए) 
परिग्रह के लिए ही, (करंति पाणाण वयहकरणं) जीवों की हत्या- हिंसा करते हैँ। 
(अलियनियडिसाइसंपओगे) झूठ-मृषाभाषण, अत्यन्त आदरपूर्वकः बंचना--निक्ुति, 
असली वस्तु में रद्दी वस्तु मिला कर उत्तमवस्तु की स्रान्ति--साति उत्पन्न करने के 
प्रयोगों को, (परदव्व अभिज्जा) पराये द्रव्य को प्रहण करने को इच्छा, (सपरदार- 
अभिगमणासेवणाएं आयासविसुरणं ) अपनी स्त्री या परस्त्री के साथ गमन करने 
से तथा पुत्रादि के उत्पन्न होने से खर्च बढ़ेगा, इस भय से अपनी स्त्री और 
परस्त्री के सेवन से भो दूर रहते हैं। ( कलहभंडवेराणि ) कलह--घुह से 
विवाद --झगड़ा, शरीर से लड़ाई तथा श्ररविरोध करते हैं । (अवमाणण- 
विमाणणाओं ) अपमान तथा यातनाएं--पीड़ाएँ ( फरेंति ) करते हैं। 
(इच्छामहिच्छप्पिवाससतततिसिया) चन्नवर्तों आदि की तरह अभिलाषाओं और 
महेच्छा--बड़ी-बडी इच्छाओं रूपी पिपासा से निरन्तर प्यासे (तण्हगेहिलोभघत्था) 
अप्राप्त द्रव्य की प्राप्ति को तष्णा---लालसा एवं प्राप्त के प्रति आसक्ति या आकांक्षा 
और लोभ में ग्रस्त,(अत्ताणा) रक्षाविहोन (अणिग्गहिया) इन्द्रियों और मन के निम्नह--- 
सयभ से रहित होफर (कोहमाणमायालोभे करेंति) क्रोध, मान, साथा और लोभ 
करते हैं । (अकित्तणिक्जे) निन्‍दनोय (छू) तथा (परिग्गहे) परियह में (एव) 
ही (नियमा) नियम से (सलला) सायाशल्य, निवानशल्य और सिश्याद्शन--शल्य 
होते हैं, (दंडा) इसो में हो शारीरिक मानसिक वाजचिक तोनों प्रकार के दष्ड--अप- 
राध होते हैं, (गारवा) ऋड्धि,रस,और साता का अभिमान, (प) और (कसाया) क्रोध 
सान, साथा और लोभरूप कथयाय (य) तथा (सन्ना) आहार, भय, मेथुन और परिप्रह 
ये ४ संज्ञाएं, (कामगुणअच्छुगा) शब्दादि इन्द्रियविषयों तथा हिसादि ५ आशवद्वाशें, 
(य) एवं (इंदियलेसाओ) इन्त्रियविकार और कृष्ण, नोत, कापोत ये तीन अप्रशस्त 
लेश्याएं (होंति) होती हैं। (सय्णसंपओगा) अपने कुटुम्बोजनों के साथ किनाराकपसी 
- अलगाव करते हैं। (सचित्ताचितमीसगाइ अणंतकाइ दव्वाइ परिघेत्त्‌' इच्छंति) 
और वे अनन्त असोम द्रव्यों को, चाहे वे सलित्त हों, अचित्त हों या मिञथ, मभत्वपूर्वक 
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प्रहुण करना चाहते हैं। (सदेषमणुयासुरम्मि लोए) वेजों,मनुष्यों और असुरों के सहित 
सथावरअसात्मक लोक में (जिणवरेहि। जिमेसा भगवन्तों ने (लोभपरिग्गहों) लोभ रूप 
परिप्रह (भणिल्रो) कहा है । (एरिसो पासो नत्यि) इस परिपग्रह के समान ओर कोई 
पाश---बंधन नहीं है । (सव्बलोए) सम्पूर्ण संसार में (सव्वजवाणं) समस्त जोबों के 
लिए यह परिग्रह (पडिबंधों अत्थि) प्रतिबन्धक--राग, आसक्ति आदि का फारण है। 

मूला्थ--परिग्रह के लोभ में फंसे हुए, परिग्रह में रुचि रखने वाले 
भवनवासी देव ओर श्रेष्ठ विमानवासी देव ममत्त्वभाव रखते है। अविद्य- 
मान परिग्रह को भी नाना प्रकार से अपनाने की बुद्धि वाले इन देवो के समूह- 
निकाय होते हैं। असुरकुमार, नागकुमार, सुपर्णकुमार, विद्य त्कुमार, अग्नि- 
कुमार, द्वीपकुमार, उदधिकुमार, दिककुमार, पवनक्ुमार, स्तनितकुमार, 
ये दस भवनवासी देव है तथा अणपन्चिक, पणपन्निक, ऋषिवादिक, 
भूतवादिक, क्रन्दित, महाक्रन्दित, कृष्मांड, और पतंगदेव ये व्यन्तरनिकाय के 
उच्चजाति के व्यन्तर देव है! तथा पिशाच, भूत, यक्ष, राक्षस, किन्नर, 
किम्पुरुष, महोरग और गन्धरव, ये ८ महर्द्धिक एवं तियंग्लोक के निवासी व 
खासतोर से वनवनान्तर में निवास करने वाले वाणबव्यन्तर देव है। इसी 
तरह तियंग्लोकवासी ४ प्रकार के ज्योतिषी देव है. वृहस्पति, चन्द्र, सूर्य, शुक्र 
ओर छनिश्चर । इसी प्रकार राहु, धूम केतु, ब्रुध और मगल है । जो तपे हुए 
सोने के समान लाल है। तथा अन्य व्यालक आदि ग्रह है, जो ज्योतिश्चक्र में 
अपनी चाल से चलते है। गति में प्रीति रखने वाले केतु तथा २८ प्रकार के 
अभिजित्‌ आदि नक्षत्र ओर ज्योतिषी देवगण हैं, विविध आकारो से युक्त तारा 
गण हैं। ये सब ज्योतिषदेव स्थिरदीप्ति वाले है; यानी मनुष्यक्षेत्र (ढाई 
द्वीप और दो समुद्रों) से बाहर ज्योतिषदेव स्थिरलेश्या वाले--गतिरहित 
होते हैं और मनुप्यक्षेत्र के अन्दर के ज्योतिषदेव गतिसहित है निरन्तर अपने- 
अपने मंडलों में गति करते हैं । तथा तियंग्लोक के ऊपर के भाग में रहने वाले 
ऊद्ध्यंलोकनिवासी वैमानिक देव हैं। वे दो प्रकार के है--कल्पोपपनन ओर 
कल्पातीत । सौधमं, ईशान, सानत्कुमार, माहेन्द्र, ब्रह्मलोक, लान्तक, महाशुक्र, 
सहक्षार, आनत, प्राणत, आरण ओर अच्युत, ये उत्तम कल्पविमानों में 
निवास करते वाले कल्पोपपन्‍न देव हैं । नौ ग्रेवेयक तथा पंच अनुत्तर (विमान 
वासी) मे दोनों प्रकार के देवगण कल्पातीत होते हैं। ये सब विमान वासी देव 
महान्‌ ऋद्धि वाले और सब देवों में श्रेष्ठ देव होते हैं । 


पंचम अध्ययन : परियग्रह-आश्रयं | 


इस तरह अपनी-अपनी परिषद्‌ के सहित ये चारों निकायों के देव भी 
भात्मा से अतिरिक्त सांसारिक पौदुगलिक पदार्थों पर ममता रखते हैं- ये 
मेरे हैं, इस प्रकार की ममत््यबुद्धि रखते हैं। तथा ये भवन, हाथी आदि 
वाहन; रथ आदि मसवारियाँ, विभान, शय्याएँ, आसन तथा अनेक प्रकार 
के वस्त्र एव आश्रूषण, उत्तमोत्तम अस्त्र-शस्त्र और नाना प्रकार की मणियों 
से बने हुए पचरंगे दिव्य बतंन भाजन, एवं अपनी इच्छानुसार विक्रिया द्वारा 
नाना प्रकार के रूप बनाने वाली अनेक भूषणों से भ्रूषित अप्सरागणों 
के समूह को और इसी प्रकार द्वीप, समुद्र, दिशाएँ, विदिशाएं, चेत्य 
वृक्ष, वन समृह पर्वत, गाँव, नगर, वाटिकाएं, बाग-बगीचे, घना जंगल, कु ए 
सरोवर, तालाब, बावडी, देवालय, सभा, प्याऊ, आश्रम आदि स्थानों को 
स्वीकार करते है। तथा अत्यन्त अधिक सारभूृत द्रव्य से विशिष्ट परिग्रह को 
स्वीकार करते है । इन्द्रो सहित इन देवो को संज्ञाएं--इच्छाए” अत्यन्त प्रचुर 
लोभ से अभिभूत होती है। वर्षधरपवंतो, हिमवान्‌ आदि कुलाचलपकंतों, 
गोलाकार विजयाद्ध पर्व॑तो,कुण्डलद्टीप के अन्तर्गत कुण्डलाकारपर्वत, रुचकबर 
द्वीप के अन्तर्गत मण्डलाकारपवंत,मानुषोत्त रपवंत,कालोदधि ओर लवण समुद्र, 
गगा आदि महानदियो,पदम,महापदम आदि बड़े-बड़े हुदो--झीलो, नन्‍्वीश्वर 
नामक आठवें द्वीप मे विदिशाओं मे स्थित कालर के आकार के चार रतिकर 
पव॑तों, नन्‍्दीश्वरद्वीप के अन्तर्गत अजनपवतों , जिन पर वैमानिक देव ठहर 
कर मनुष्यक्षेत्र में आते है, उन पर्वतो, उत्तरकुरु एवं देवकुरुक्षेत्र के कांचनमय 
पव॑तों, शीतोदा महानदी के तटबर्ती चित्र - विचित्र नाम के प्वतो, शीला महा- 
नदी के तटवर्ती यमकवर नामक पषतो, समुद्र के मध्य में स्थित गोस्तृपादि 
पवेतशिखरो और नन्दनवन के क़टो आदि मे निवास करने वाले देव न तो 
तृप्ति पाते है और न संतोष ही पाते है | जिनमें वक्षार नामक पर्वत विशेष हूँ, 
जो विजयो को पृथक्‌-पृथक्‌ विभक्त करने वाले है और जिनमे हैमवत आदि 
अकमंभूमियाँ है। इसी प्रकार भली-भांति विभक्त प्रदेश वाली कृषि आदि 
कर्म की केन्द्र भरत क्षेत्र आदि १५४ कमंभूमियाँ हैं। इन समस्त क्षेत्रों 
पर चारों दिशाओ मे दिगूविजय करने वाले चक्रवर्ती, वासुदेव, बलदेव, मांड- 
लिक--म्रुकुटबद्ध राजा, ग्रुवराज आदि ईश्वर अथवा जागीरदार--उमराब 
आदि लोग, तथा राजा के द्वारा प्रसन्‍न हो कर प्रदत्त रत्नश्ृषित स्वर्णपदक 
को मस्तक पर बाँघने वाले श्ासनसंचालक, सेनापति, हस्तीप्रमाण स्वरणर््श 
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के स्वामी--इभ्य सेठ, सामान्य श्रेष्ठी, राष्ट्ररक्षक राज्य- नियुक्त पुरोहित, 
राजकुमार, दण्डनायक,गणनायक,जिन गाँवो के चारो ओर निकट में बस्ती न हो, 
ऐसे गाँवों के स्वामी --मार्डबिक, साथवाह कृटुम्बो अथवा ग्राम के मुखिया और 
अमात्य इत्यादि ये और अन्य जो भी मनृष्य है, वे परिग्रह का संचय करते है । 
ऐसे परिग्रह का, जिसका कोई अन्त नही है, जो शरणदायक नही है, जिसका 
परिणाम दुःखदायी है, जो स्थिर नही है, जो अनित्य है, अशाश्वत है, पापकर्म 
का मूल है, विवेकी जनो द्वारा हेय है,विनाश का मृल है, वध, बध और क्लेश 
से परिपूर्ण है, और अत्यन्त संक्लिष्ट परिणाम--चित्ततविकार का कारण है । 
लोभग्रस्त हुए बे देव, चक्रवर्ती आदि घन, सुवर्ण और रत्नो 
की राशि का सचय करके लोभी होकर चार गतियों घाल समस्त 
दुःखो के पर संसार मे भ्रमण करते है। बहुत-स लोग परश्यग्रिह के 
लिए संकड़ो शिल्प-हुन्नर तथा गणितप्रधान कला से लेकर पक्षियों की 
बोली के ज्ञान तक की लेखन आदि सुनिपुण ७२ कलाए सोखते है । तथा रति 
उत्पन्न करने वाली महिलाओ की ६४ कलाओं (ग्रुणो) को कई सांखते हे । 
शिल्प और बड़े आदमियों की सेवा करना सीखते हैं,एवं असि--तलवार चलाने 
आदि की शास्त्र विद्या मसि-लेखनकाय तथा खेती एवं वाणिज्य-व्यापार सीखते 
हैं। इसी प्रकार परस्पर विवाद--भगड़े को मिटाने के रूप में न्याय व्यवहार 
की शिक्षा प्राप्त करते है। धन-उपाजन करने के उपायो को बताने वाले अर्थ 
झास्त्रो, राजनीति का ज्ञान कराने वाले नीतिशास्त्रो तथा धनुर्वेद आदि शास्त्रों 
को सीखते है और छुरी आदि हास्त्रो को पकंडने और चलाने का अभ्यास 
करते है । तथा अनेक प्रकार के वशीकरण आदि ततन्नप्रयोगा को सीखते ह॑ । 
इनके अतिरिक्त और भी बहुत-से परिग्रहप्राप्ति के सैकड़ो कारणो--उपायो 
में प्रवृत्त होकर वे आजीवन बिडम्बना पाते है, परिग्रह के गुलाम बन कर 
नाचतें है । वे मंदबुद्धि अज्ञानी जीव परिग्रह के संचय करने मे लगे रहते है । 
परिग्रह के लिए वे प्राणियों का वध करते हैं । भू बोलते है, ठगी करते हैं, 
घटिया चीज मे थोड़ी-सी बढ़िया चीज मिला कर उसमे उत्तम व शुद्ध वस्तु 
का भ्रम पंदा करके धूतंता का प्रयोग करते है। पराये द्रव्य को खीचने की 
उधेड़बुन में रहते हैं । अपनी स्त्री और परस्त्री दोनों का सेवन करने मे धन 
खर्च हो जायगा, तथा स्वस्त्रीसेवन करने से संतान होने पर उनके पालन- 
पोषण का भार वहन करना पड़ेगा, इस डर से स्वस्त्री और परस्त्री 
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दोनो का ही सेवन नही करतें । इसी प्रकार परिग्रह के कारण बे वाचिक कलह, 
का्यिक युद्ध और वैर-विरोध, अपमान एवं अनेक यातनाओं का अनुभव करते 
हैं। साधारण इच्छाओ और बडी-बड़ी इच्छाओं की प्यास से निरन्तर प्यासे 
रहने वाले तृष्णा प्राप्त द्रव्य को खर्च न करने की इच्छा से ओर गृद्धि-अप्राप्त 
अथे की आकाक्षा एवं लोभ से ग्रस्त हुए अपनी आत्मा की रक्षा से रहित, एवं 
अपनी आत्मा पर किसी प्रकार का नियंत्रण न करते हुए वे मनुष्य निनदनीय 
क्रोध, मान, माया और लोभ मे रचेपचे रहते है । 

निन्य परिग्रह से ही माया,निदान और मिथ्यादर्शन रूप शल्य पैदा होते हैं। 
मन- वचन काया की दुष्ट प्रवृत्तिर्पी तीन दण्ड उत्पन्न होते हैं, धन 
सम्पत्ति आदि का गवं-- ऋद्धिगौरव, अनेक स्वादिष्ट गरिष्ठ पदार्थों के मिलने 
का अहकार रसगौरव और अनेक सुखप्रद वस्तुओं की प्राप्ति का घमंड-- 
सातगौरव पैदा होते है तथा क्रोध, मान, माया और लोभरूप चार कषाय, 
आहारसंज्ञा, भयसंज्ञा, मैथुनसज्ञा और परिग्रहसज्ञा ये चार संज्ञाएँ-- 
वासनाएँ होती है । इसी तरह इन्द्रियों के शब्दादिविषय तथा हिंसा, असत्य 
आदि पांच आश्रवद्वार, असंयमित इन्द्रियाँ, और कृष्ण, नील, कापोत रूप तीन 
अप्रशम्त लेश्याए' होती है। वे अपने स्वजनों के साथ के सम्बन्ध को भी खत्म 
कर लेते है. उनसे अलगाव या किनाराकसी कर लेते है। और सचित्त, 
अचित्त एवं मिश्र रूप अनन्त द्रव्यों को ममतापूर्वक ग्रहण करना चाहते हैं । देवो, 
मनुष्यो और तिय॑चों के सहित इस लोक मे जिनेन्द्रदेवो ने परिग्रह को लोभ- 
रूप कहा है। सम्पूर्ण लोक मे समस्त जीवों के लिए इसके सरीखा और 
कोई पाश--बन्धन व प्रतिबन्धस्थान-आसक्ति का आश्रय नही है । 


व्याख्या 

इस विस्तृत सूत्रपाठ द्वारा शास्त्रकार ने परिग्रहकर्ताओं का तथा कहाॉ-कहाँ, 
किस-किस रूप मे, किन-किन दुर्भावों से प्रेरित हो कर वे परिग्रह सेवन करते हैं ; 
इसका भी सागोपाग निरूपण किया है। यद्यपि इस सृत्रपाठ का अर्थ मूलार्थ और 
पदार्थान्वय मे हम स्पष्ट कर आए है, फिर भी कुछ स्थलो पर विशेष विश्लेषण 
करना आवश्यक समझ कर नीचे उन स्थलों पर विश्लेषण प्रस्तुत करते हैं--- 

परिग्रह पर ममत्व का मल कारण--इस ससार में साधु-मुनि या वीतराग 
अपरिग्रही होते हैं। कुछ अणुन्नती गृहस्थ अल्पपरिग्रही होते हैं। बाकी के जितने 
भी प्राणी हैं, वे किसी न किसी रूप में परिग्रहग्रस्त होते हैं। वे न तो ममत्त्व का 
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सर्वथा त्याग करते हैं और न ही परिग्रह की सीमा--मर्यादा करते हैं। प्रश्न यह 
होता है कि इन सब प्राणियों, खासतौर से मनुष्यो और देवो के परियग्रह सम्बन्धी 
ममत्त्व के पीछे किसकी प्रेरणा है ? 

इसका उत्तर शास्त्रकार के ही शब्दों में सुनिये---'त थ पुण परिग्गह ममायंति 
लोभघत्था ।' अर्थात्‌-ससार के समस्त प्राणी लोभ रूपी पिशाच से ग्रसित होकर 
'ममेद ममेद'---'यह मेरा है, यह मेरा है' ऐसा कहते हैं और मानते हैं । 

वास्तव में लोभ ही ससार के समस्त पदार्थों को ग्रहण करने, अपनाने, उप- 
भोग करने और इकट्ठू करने मे प्रवल प्रेरकतत्त्व है। लोभ के वशीभूत होकर मानव 
बड़े-बडे युद्ध कर बैठता है, अपने भाई, पिता या पुत्र के साथ भी लडाई और वैर कर 
बैठता है, यहाँ तक कि अपने स्वजनों को भी लोभाविष्ट मनुष्य जान से मार डालता 
है। जैसे भूत या पिशाच से आविष्ट मनुष्य अपने आपे में नही रहता, न करने योग्य 
कार्य भी करबैठता है,वैसे ही लोभ का भूठ जिस पर सवार हो जातः है या लोभ पिशाच 
से जो आविष्ट हो जाता है, उस मनुष्य को भी अपने आपे का भान नहीं रहता, 
चाहे जब चाहे जैसा भयकर अकार्य कर बैठता है । वह आत्मा को अपना मानना छोड़ 
कर हर मनचाही चीज को अपनी बनाने की फिराक मे रहता है । 

लोभ पाप का बाप बचाना -- यह कहावत यथार्थ है। जीवन में जहाँ लोभ 
घुस जाता है, वहाँ अनेक पाप आकर अपना डेरा जमा लेते हैं। क्‍या हिंसा, 
क्या असत्य, क्‍या चोरी--जारी, बदमाशी या झूठफरेब, छल-कपट, धोखेबाजी, 
धूतंता, क्रोध, मान, माया, लोभ, राग, द्वंष, वेरविरोध, कलह, संघर्ष, आसक्ति 
आदि जितने भी दोष हैं, पाप हैं, उन सब पापो का मूल जनक लोभ ही है। यह लोभ 
ही था, जिसके कारण सम्राट्‌ कोणिक ने अपने पिता को लोहे के पीजरे (कद) मे बद 
कर दिया था! लोभ के कारण ही उसने अपने अ्राता हल्लविहल्लकुमार से 
हार और हाथी छीनने के लिए अपने मातामह चेडानूप से भयकर युद्ध किया 
था। वह कौन-सा अनर्थ है, जो लोभ के कारण न हुआ हो । इसलिए लोभ 
को समस्त पापों का पिता कहां जाय तो कोई अत्युक्ति नहीं होगी। इसीलिए 
शास्त्रकार ने इस पाठ के उपसहार मे कहा है--लोस-परिग्गहों जिणवरेहि 
भणियओं ( 
परिप्रहकर्ता कौन-कौतस ?--यो तो परिभ्रह के चक्‍कर मे समभावी मुनि को 
छोड़ कर सारा ससार ही है । परिग्रह को संसार में इतनी बड़ी धूम है कि शायद 
कोई विरला ही इससे बचा हो। इसलिए शास्त्रकार ने 'लवणवरविमाणवासिणों' 
से ले कर 'ते अठव्थिह्ा सपरिसा वि देवा ममायंति' तक का पाठ एवं उससे आगे 


अच्चंत विपुल लोभाभिभूतसज्ञा' से लेकर 'अमच्या एए अन्न थ एक्माती परिष्णहूं 


पंचस अध्ययन : परित्रह-आश्रवं है 


संचिणंति ।' तक पाठ में परिग्रहसेवनकर्ताओं की सूची देदी है। यों वेखा जाय तो 
सारा ससार ही प्रायः एक या दूसरी तरह से परिग्रहसेवनकर्ता है। परन्तु शास्त्र- 
कार ने महापरिग्रहियो के ही खासतौर से नाम गिनाये हैं, और अन्त मे 'एए अन्ते 
य एवमाती परिग्गहूं संचिणंति' (ये और इनके अतिरिक्त दूसरे इसी प्रकार के लोग 
परिग्रह का सचय करते हैं) कह कर अन्य लोगों का भी समावेश कर लिया है । 

परिप्रहसेवनकर्ताओ की सूची मे सर्वप्रथम शास्त्रकार ने भवनपतिं, 
व्यन्तर, ज्योतिषी और वैमानिक देवों को गिनाया है। उसके बाद वर्षधर, 
इपुकार, वृत्त-पर्वत, कु डलाचल, रुचकाचल, भानुषोत्तरपर्यत, कालोदधि, लवण« 
समुद्र, गगादि महानदियों, पद्म-महापदुम नामक प्रधान द्रहो,रतिकरपर्वतों, अंजनशैलों, 
दध्िमुखपवंतो, कचनकपवंत, चित्रविचित्रकूटपर्वतो, यमकपवंतों, ग्रोस्तुपादिपवेतो 
पर रहने वाले परिग्रही देवों का उल्लेख किया है। तदनन्तर कहा है कि 
अकरमंभूमियो तथा व्यवस्थित कर्मभूमियो मे रहने वाले जो भी भनुष्य हैं, 
चाहे वे यौगलिक हो या बड़े से बड़े विशाल साम्राज्य के धनी चन्नवर्ती 
हो, वासुदेव हो, बलदेव हो, माडलिक हो, युवराज आदि हो, अथवा भौगिक हों, 
जागीरदार हो, माडलिक हो, सेनापति हो, इम्य सेठ हो, घनाढ्य हों, राष्ट्रहितैषी 
हो, पुरोहित हो, राजकुमार हो, दडनायक हो, गणनायक हो, माडबिक हों, साथ वाह 
ही, कौदुम्बिक हो या अमात्य हो, सबके सब कम या ज्यादा परिग्रह का सेवन करने 
में सलग्न रहते है । 

देवों के पास अधिक परिश्रह क्यों ?---शास्त्रकार ने देवो के परिशग्रहों का 
सर्वप्रथम वर्णन किया है और उनके पास अत्यधिकमात्रा में परिग्रह होने का 
उल्लेख किया है, प्रश्न होता है कि देवो के पास सबसे ज्यादा परिग्रह होने का 
क्या कारण है ! 

इसी के उत्तर में शास्त्रकार कहते हैं--'''““*“परिग्महुक्ती परिग्गहे 
विविहकरणबुद्धो देवनिकाया * विभाणवासी सहिड्ढिका' अर्थात्‌ देवो की परिभ्रह 
में अत्यधिक रुचि होती है, परियग्रह को बढ़ाने ओर विविध उपायो से परिग्रह का 
सचय करने मे उनकी बुद्धि व्यस्त रहती है। और विमानवासी देव तो पूर्वकृतपुण्य 
को प्रबलता के कारण महान्‌ ऋद्धि-सम्पवा वाले होते ही हैं। वास्तव मे देखा जाय 
तो जिसे अधिक परिग्रह-सामग्री मिलती है, वह ममतावश और अधिक परिय्रह जुटाने 
के लिए तत्पर रहता है। ससार के समस्त जीवो में देव अत्यधिक पुृण्यशाली होते 
हैं। उन्हे उस पुण्य के फलस्वरूप सुखसामग्री भी उत्कृष्ट और अधिक मिलती है, 
और उनकी भी प्राय. यहू धारणा बन जाती है कि सुंख परिभ्रह के बढ़ाने पर ही' 
निर्भेर है। जिसमे भवनवासी और बविमानवासी इन दो प्रकार के देवों का प्रथम 

३१ 


है श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


उल्लेख करने के पीछे शास्त्रकार का यह जाशय है कि इन दोनों की परिय्रहविभूति 
अत्यधिक होती है । अन्य देवों की विभूति इनके समान नही होती । 

इनमे भी जो सिथ्यात्वी देव होते हैं, वे प्रायः यह भूल जाते हैं कि 
हमने पूर्वभव मे जो सत्कर्म किये थे, दान-पुण्य आदि किये थे, अरिहन्तदेवो, निम्गर न्‍्थ 
गुरुओ और केवली-प्ररूपित धर्म की आराधना की थी, गुरुओ के उपदेश से या स्वत: 
प्रेरणा से परिग्रह को आत्महित मे बाधक समझ कर छोडा था, या उसका ममत्व 
त्याग कर योग्य दान दिया था, उसी के फलस्वरूप यह सुखसामग्री हमे मिली है। 
भत' अब भी हमें प्राप्त सुखसाधनों का उचित कार्यों में सदुपयोग करना चाहिए, ताकि 
भविष्य मे निराबाध सुख मिल सके। पर अपने सत्कर्मों को साधना को भूलकर 
अन्तिवश वे बाह्य वस्तुओ मे सुख मानने लगते है। किन्तु जब उनकी मृत्यु के ६ 
महीने शेष रहते है, और उनके गले की माला मुझने लगती है, तब वे अत्यन्त दुख 
और शोक करते हैं । 


भवनपति, व्यन्तर, ज्योतिषी और बैमानिक, इन चारो प्रकार के देवो में 
परिप्रह बुद्धि के कारण अपने से महड्धिक देवों को देख देख कर अल्प ऋद्धि वाले 
देव उनसे ईर्ष्या करते हैं, वैरविरोध और सघर्ष भी करते है । 


इन चारो निकायो के देवों का वर्णन हम पहले कर आए हैं। इनके नाम 
तथा गोत्र आदि भीं स्पष्ट हैं। निष्कर्ष यह है कि चारो* निकायो के देव 
परिग्रह के दास बने हुए रहते हैं । परिग्रह का अत्यधिक सम्पर्क होने के कारण उनका 
ममत्व अधिकाधिक बढ़ता जाता है। इसीलिए शास्त्रकार कहते है--'एव चरत॑ 
शउध्यिहा सपरिसा दि देवा समायति' अर्थात्‌--उपयु क्त चारो प्रकार के देव अपनी 
परिषद्‌ (सभा के देवो) के साथ आत्मा से भिन्न पौदृगलिक और देवी आदि सचेतन 
परिग्रह मे मूच्छावश 'यह मेरा है इस प्रकार से ममत्व करते रहते है । 


यही कारण है कि देवो मे परिग्रह की अधिकता का उल्लेख शास्त्रकार 
मे किया है । 


यद्यपि यहा सामान्यरूप से चारो निकाय के देवो का ग्रहण शास्त्रकार ने 
किया है, तथापि पञ्चम स्वगं-ब्रह्मतोक के अन्त में सारस्वत, आदित्य, वह, अरुण, 
गर्दतोय, तुषित, अव्याबाध और अरिष्ट; ये पूर्वोत्तर आदि आठ दिशाओं में 


१ इनका विशेष वर्णन जानते के लिए जम्बृद्वीपप्रश्प्ति, चन्द्रप्रजप्ति और 
सूर्यप्रश॒प्ति इत्यादि शास्त्रों का अवलोकन करें। 


“>सम्पादक 


पंचम अध्ययन : परिग्रह-आश्रंव॑ डरे 


निवास करने वाले लोकान्तिक देव प्रायः एक भव-मनुष्यजन्म धारण करके मोक्ष 
पाते हैं, ये परिग्रह के प्रति अत्यल्प ममत्व रखते हैं। तीर्थंकर-प्रभु जब 
विरक्त होकर मुनिदीक्षा धारण करने के अभिमुख्न होते हैं, तब ये लोकान्तिक देव 
उन्हें प्रतिबोधित करने आते हैं । ये देवधि होते हैं, जिनवाणी के ज्ञाता और अध्येता 
होते हैं । ये अपनी समस्त आयु प्रायः इसी प्रकार के उत्तम चिन्तत-मनन में व्यतीत 
कर देते हैं। इसी प्रकार अनुत्तरविमानवासी देवों का भी मोह उपशान्त द्वोता है । 
इसलिए चारो निकाय के देवो मे इन्हें परिग्रह के बारे मे अपवाद समझना 
चाहिए । 


देवों का निवास और संक्षिप्त स्वकूप--चारों ही प्रकार के देवों मे भवनवासी 
देवो का निवास अधोलोक में है। अधोलोक में भवनवासी देवों के भवन हैं । उन्हीं 
में वे रहते है, क्रीडा करते हैं और आमोद-प्रमोद मे अपना जीवन व्यतीत करते हैं । 
ये दस प्रकार के है--असुरकुमार, नागकुमार आदि । इनकी जाति की सज्ञा असुर 
है, इसलिए वे असुरकुमार आदि नाम से पहिचाने जाते हैं। इनके जातियाचक 
ताम के आगे कुमारशब्द इसलिए लगाया गया है कि इनकी वेशभूषा कुमारों- 
किशोरो--बालको की-सी होती है और उन्ही की तरह ये द्वीप-समुद्र आदि मे जा कर 
क्रीडा करते हैं। नागकुमार से इन्हे सर्पजाति के तियड्क तथा अग्निकुमार आदि से अग्नि 
आदि नही समझना चाहिये । इनके मुकुट मे सर्प या अग्नि आदि का विशेष चिह्न 
अकित होता है, तथा ये जब भी विक्रिमा करते हैं तब सर्प, अग्नि, द्वीप, गरुड़, 
विद्यु तू, मेघगर्जन,पवन आदि के रूप मे करते हैं; इसलिए इन्हें नागकुमार, अग्निकुृमार 
आदि से सम्बोधित किया जाता है। इसके पश्चात्‌ उच्च व्यन्तरजाति के अणपन्निक 
आदि ८ व्यन्तरविशेष के नाम गिनाए हैं। इन्हें वाणव्यन्तर भी कहते 
हैं । इन व्यन्तरो का निवास मध्यलोक में है। जहाँ ये आमोद-प्रमोद से रहते हैं । 
इसके बाद नीची जाति के व्यन्तरनिकाय के पिशाच, भूत आदि ८ भेद बताए हैं । 
ये देव विविध अन्तरो---अवकाश वाले स्थानों मे रहते हैं। यानी ये सूने मकान, 
तालाब कुआ, बावड़ी, वृक्ष आदि स्थानों मे रहते हैं। राक्षत आदि कुछ 
व्यन्तर भवनवासी देवों की तरह अधोलोक मे रहते हैं, जहाँ उनके भवन बने हुए 
होते हैं । 


इसके अनन्तर ज्योतिषदेवों का वर्णन है । ज्योतिषी देव मध्यलोक 
(तियंग्लोक) मे ही रहते हैं। इस भूमि के समतलभाग से ७६० योजन ऊपर जा कर 
ज्योतिष्क देयो के विमान शुरू होते हैं; जो ६०० योजन पर समाप्त होते हैं । याती 
११० योजन आकाशक्षेत्र में ज्योतिष्क देवों के विमान हैं; जहां वे निवास करते हैं । 


नो श्री प्रश्तब्याकरण सूत्र 


ज्योतिषी देवों के मुख्यतया ५ भेद हैं--सूर्य, 'पन्‍्द्र, ग्रह, नक्षत्र और तारा। इनका 
वर्णन पहले आ चुका है ; इसलिए यहाँ नहीं कर रहे है । 

विशेष बात यह है कि ज्योतिष्को में सूर्य, चन्द्र आदि के गमन करने के 
भिन्न-भिन्न मार्ग नियत हैं। इनके अलग-अलग मडल हैं, उन्ही मे वे घूमते रहते हैं । 
किन्तु ढाई द्वीप-समुद्र के आगे के यानी अगले पुष्कराद्ध से ले कर आगे के असख्यात 
हीप-समुद्रों के सूर्यचन्द्रादि ज्योतिष्क स्थिर हैं। वे गमन नहीं करते; जहाँ हैं, 
वही स्थिर रहते हैं । 

इसके आगे ऊद ध्वलोकवासी वैमानिक देव हैं.जो ज्योतिषी देवों से ऊपर अर्थात्‌ 
भेरुपबत की चूलिका से असख्यात योजन ऊपर-ऊद्‌ ध्वलोक मे निवास करते हैं। इनके 
निवास के लिए आकाश मे अक्ृत्रिम विसान हैं, जो चारो ओर से घनवातवलय, 
तनुवातवलबय्‌ और घनोदधिवातवलय; इन तीन वातवलयो के आधार पर अवस्थित 
हैं, इन्ही से घिरे हुए हैं। विमानों मे रहने के कारण इन्हे बैमानिक देव कहते है । 
इनके दो भेद हैं---कल्पविमानवासी (कल्पोपपन्‍न) और कल्प|तीत । जिन विमानों मे 
इन्द्र, सामानिक, त्रायस्त्रिश, पारिषदू, आत्मरक्ष, लोकपाल, अनीक प्रकीर्णंक, 
आभियोग्य और किल्विष, इन दस कोटि के देवों की कल्पना होती है, उन्हे कल्पोपपन्न 
कहते हैं। जहां इन्द्र आदि का कोई भेद नही होता, सभी समानरूप से माने जाते 
हैं, सबकी बवस्था, विभूति एकसरीखी होती है, उन्हे कल्पातीत कहते है। 
बारह स्वर्गों (सौधर्म आदि) के निवासी बेसानिक देव कल्पोपपन्न कहलाते है, इन्ही में 
इन्द्र आदि १० भेद होते हैं। इनसे ऊपर € ग्रवैयक और ५ अनुत्तरविमानवासी 
देवो मे इन्द्र आदि १० भेदों की कोई कल्पना नहीं होती, वहाँ सब अहमिन्द्र होते 
है, समान होते है । सोधर्म और ऐशान, सानत्कुमार और माहेन्द्र, ब्रह्मतोक और 
लान्तक, महाशुक्र और सहस्नार, आणत और प्राणत, आरण और अच्युत इस प्रकार 
दो-दो स्व एक-दूसरे के समीपतम है । दूसरा युगल - सानत्कुमार और माहेन्द्र प्रथम 
ग्रुगल-सोधर्म और ऐशान से असख्यात-योजन के फासले पर है । 


कल्पातीत देवों के दो भेद हैं--ग्र वेवक और अशुत्तर। जिनके स्वर्गों का 
आकार ग्रीवा-गर्देन सरीखा होता है, उन्हें प्रेवेयक कहते है। यानी लोक का 
आकार जैन भौगोलिक मानचित्र के अनुसार पैर .फैलाकर कमर पर हाथ रख कर 
खड़े हुए पुरुष के आकार के सरीखा साना गया है। कमर से नीचे के भाग के समान 
अधोलोक का, कमर के समात्त मध्यलोक का, कमर से ऊपर कंधों तक कल्पोपपन्न 
स्वर्मों का आकार माना गया है। इनसे ऊपर गर्दन आती है, इसलिए प्र वेयक देवो 
के निवासस्थान का आकार ग्रीवा (गर्देन) सरीखा साना गया है । 


पंचम अध्ययन : परिभ्रह-आश्रव डंघ 


ग्रवैयकों से ऊपर पाँच अनुत्तरदेवों के विमान हैं। इनमें से विजय, 
वैजयन्त,जयन्त और अपराजित ये चार चारो दिशाओ में से एक-एक दिशा में हैं और 
सवार्थसिद्ध नामक अनुत्तरविमान इन चारो के मध्य में है। सर्वे अथॉ--.प्रयोजनों 
की सिद्धि वाले जीव इसमे उत्पन्न होते हैं। यानी सर्वार्थेसिद्ध विमान में जन्म लेने 
वाले देव भविष्य में सिफ एक ही भव--भनुष्यजन्म धारण करके सीधे मोक्ष में जाते 
वाले होते हैं। इसलिए इस विमान का 'सर्वार्थंसिद्ध/ नाम सार्थक है । 


विमानवासी देव दूसरे निकायों के देवों से अधिक ऋष्धि-सम्पन्त होते हैं । 
और पू्वे-पूर्व वैमानिक देवो से आगे-आगे के बैमानिक देव स्थिति (आयु), प्रभाव 
(शाप या अनुग्रह की शक्ति), सुख, द्यूति (शरीर और आशभृषणों की कान्ति), लेश्या 
(आत्मा की परिणति-भावना) की निर्मलता, इन्द्रियों की शक्ति एवं अवधिज्ञान के 
के विषय मे उत्तरोत्तर अधिकाधिक प्रबल होते हैं। इसी बात को शास्त्रकार ध्वनित 
करते है--'विमाणबासी महिड्डिया उत्तमा कुरवरा । 


देवों के परिग्रह के रूप---देव किन-किन रूपों मे परिग्रह स्वीकार करते हैं 
और उनका सेवन करते है ? इसके लिए शास्त्रकार ने बताया है--/भवण-वाहुण- 
जाण भायणविहिं नाणाविहकामरूबे “' दीवसमुहं “ *” बहुकाई किसणाणि ये 
परिगेण्हित्ता विपुल दव्वसारं' | इन पक्तियो का अर्थ पहले स्पष्ट किया जा चुका हैं। 
मतलब यह है कि देवो मे वैक्रिय-शक्ति जन्म से ही होती है। वे चाहे जैसा रूप बना 
सकते है। मनचाहे भवन, वाहन, सवारी, यान, आभूषण, विमान, शय्या, आसन, 
वस्त्र, शस्त्र-अस्त्र, पचरगे दिव्यभाजन, तथा वस्त्रालंकारों से विभूषित अप्सराए' आदि 
बना सकते हैं । इस कारण थे ममत्व से ग्रस्त हो कर विविध मनचाही सुखसामग्री 
बनाते है, अपनाते हैं और उन पर आसक्ति रखते हैं । 


इन सब परिस्रहयोग्य सामग्री का उपभोग करने के लिए बे अनेक द्वीपों, 
समुद्रो, पव॑तो, वनो, कूदो, बावडियो आदि मे अपनी अप्सराओ के साथ जाते हैं, वहां 
जलविहार, विविध प्रकार की क्रीडा और आमोद-प्रमोद करते हैं। 


अभीष्ट परिप्रहों से भो देवों को तृष्ति और संतोष कहां ?--परिग्रह के रूप 
में नाता प्रकार की उत्तमोत्तम भोग्यसामग्री प्राप्त कर लेने के बाद क्‍या देवों को तृप्ति 
या सतुष्टि हो जाती है ? इसके उत्तर में शास्त्रकार कहते हैं--“देवाबि सइदगा न 
तित्ति न तुट्टि उबलभंति ।' अर्थात्‌ इतती सारी दौड़धूप करने और विक्रिया हारा विविध 
सुखसाधन जुटाने के बावजूद भी इन्द्रों सहित वे देव न तो तृप्ति का अनुभव करते हैं, 
और न सतोष की सांस लेते हैं । सचमुच परिग्रह में तृप्ति ओर संतोष नहीं है। जितता 


है श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


परियग्रह बढ़ाया या सेवन किया जायगा, उतनी-उतनी असंतुष्टि, अतृप्ति, बेचैनी, ऊब, 
अनिद्रा, अशान्ति, व्याकुलता, सुस्ती एवं निरुत्साहिता बढ़ेगी । ज्यो-ज्यों वस्तुओ का 
लाभ (प्राप्ति) बढ़ता है, त्यों-त्पो लोभ का बढना स्वाभाविक है। अपनी इच्छा 
से ही उस लाभ पर कोई नियत्रण कर ले, अल्पसाधनो से ही सतोष मान ले, तभी 
उसे तृप्ति और संतुष्टि हो सकती है । 

परिग्रह का स्वभाव--देव हो या मनुष्य, तियेड्च हो या नारक, ऊपर-ऊपर 
से सबको परिग्रह-सुखसामग्री का ग्रहण अच्छा, रमणीय और आकर्षक लगता है। 
परल्तु पूर्वोक्त पाठानुसार परिग्रर अन्त मे असतुष्टि और अतृप्ति का कारण ही बनता है । 
इसीलिए शास्त्रकार परियग्रह के स्वभाव का वर्णन करते हुए कहते हैं--परिग्गहूं*''*** 
अंत, असरणं, दुरंतं, अधुवर्भाणच्च, असासयं, पावकस्मनेसं, विणाससूल, वह॒बधपरि- 
किलेसबहुल अण॑तसंकिलेसकारणं * ““'सन्वदुक्खसंनिलयण । अर्थात्‌ परिग्रह रमणीय 
नही है, वह दुःखद है, उसका अन्त नहीं, वह किसी को शरण देने वाला नहीं होता, 
उसका परिणाम सदा दुखद होता है, वह स्वय अस्थिर होता है,अनित्य और अशाश्वत 
होता है । परिग्रह पापकरमें का मूल है, विनाश की जड है, वध, वध और सकक्‍लेश से 
भरा हुआ है, परियग्रह के पीछे अनन्त क्लेश लगे हुए हैं। इसलिए परिग्रह सभी दु खो 
का घर है। चक्रवर्ती, इन्द्र आदि भी परिग्रह का अन्त नही पा सके । वह समुद्र के 
समान अथाह है । वह अशाश्वत, अनित्य,अस्थिर या नाशवान इसलिए है कि जब तक 
आत्मा के कर्म भडार मे पुण्य-घन विद्यमान रहता है,तब तक उस पुण्यराशि से परिग्रह- 
योग्य पदार्थ प्राप्त किया जा सकता है, परन्तु जब पृण्य का खजाना खाली हो 
जाता है, तब प्राप्त हुआ धन, स्त्री, पुत्र या विविध साधन वगैरह का भी वियोग होने 
लगता है । इसलिए परियग्रह को विनाशशील कहा है। इसी प्रकार परिग्रह अन्त मे 
दुःखदायी इसलिए है कि परिभ्रह उपाजन करने मे प्राय हिसा आदि पाप होते हैं । पाप 
तो परिणाम में दुःखद होता ही है | परिग्रह के वियोग मे भी दु ख होता है तथा परियग्रह 
प्रलोक में भी तरकादि के भयंकर दु:खों को उत्पन्न करने वाला है। 


संसार के विविध दु:खों से घबराया हुआ आदमी अगर परिगत्रह की शरण लेता 
है तो उसका हाल आग में जलते हुए व्यक्ति का मिट्टी के तेल की नाद में आश्रय 
लेने के समान हो जाता है। परियग्रह के कारण मारपीट,कैद,वंधन,सानसिक और शारीरिक 
बलेश आदि का होना तो रोजमर्रा के अनुभव से सिद्ध है। जहाँ परिग्रह ज्यादा होता 
है,वही चोर,डाकू और लुटेरे वध करने,रस्सी से या पेड आदि से बाधने के लिए तैयार 
होते हैं। इसलिए परिश्रह को ग्रनन्त क्लेशों का कारण बताया है । 

परिभग्रह के लिए विविध उपाय ओर उनसे होने वाले अनर्थ--मोह ग्रस्त 
अज्ञानी जीव उभयलोक में दुःखजनक परिग्रह के लिए क्या-क्या उपाय अजमाता है 


पंचम अध्ययन : परिग्रह-आश्रव डंबछ 


और उन उपायों से क्या-क्या अनर्थ पैदा होते हैं? तथा उन परिय्रहग्नस्त जीवों को 
क्या-क्या हानियाँ उठानी पडती हैं ? इसका सजीव वर्णन आगे के इस सूत्रपाठ से 
शास्त्रकार ने किय, है--परिग्गहस्स ये अट्ठाएं सिष्पसयं सिक्खए “*'' करिति पाणा्ण 
वहुकरणं, अलियनियडिसाइसंपओगे “*_ कोहमाणमायालोसे । इसका भावार्थ यह 
है कि परिग्रहलिप्सु लोग रातदिन नाना प्रकार की तरकीबें धन, साधन आदि को 
बटोरने के लिए सोचते रहते हैं और तदनुसार प्रवृत्ति करते रहते हैं। 
बहुत-से लोग शिल्पाचार्यों से कु भार का काम, बढ़ई का काम, सुनार का काम आदि 
सैकडो शिल्प या हुन्नर सीखते हैं, अनेक प्रकार की दस्तकारी सीखते हैं। ग्रहस्थ 
अपनी आजीविका के लिए कोई भी शिल्प, दस्तकारी या हुन्नर !सीखे, इसमें कोई 
बुराई नही है। परन्तु जब वह हुन्नर, शिल्प या दस्तकारी केवल धन बटोरने के लिए 
सीखे, लोगों से अपने परिश्रम का मूल्य अत्यधिक पाना चाहे या थोडा-सा काम करके 
ज्यादा से ज्यादा पैसा पाना चाहे तो बह शिल्प जनता की सेवा के बदले जनता का 
शोषणरूप बन जाता है। यही कारण है कि जनता का शोषण करने की नीयत से 
जब किसी भी श्रमकार्य को किया जाता है तो वह जीवन के लिए अनर्थकर हो 
जाता है । 

इसका तात्पयं यह है कि जिस व्यक्ति की हृष्टि अपने शिल्प से केवल पैसा 
कमाने की ही होगी, वह ऐसे ही शिल्पों को अपनाएगा, जो राष्ट्रधातक, समाजधातक 
या नीतिविरुद्ध होगे । जैसे कोई व्यक्ति ऐसे यंत्र बना कर दे, जिनसे कामवासना उत्ते- 
जित हो, या ऐसे हुन्नर अपनाए , जिनसे लोग दुव्यंसनो मे अधिकाधिक प्रवृत्त हो । 

उदाहरण के तोर पर कोई व्यक्ति बीड़ी, सिगरेट बनाने का शिल्प सीखे और 
उसे अपनाए अथवा शराब बनाने की विधि सीखे ओर बना कर लोगो को मुहैया करे । 
इससे जनता का स्वास्थ्य, धन और धर्म तीनों का नाश होगा । ऐसे निक्ृष्ट शिल्प से 
शिल्पकार को तो बहुत पैसा मिलेगा, वह तो मालामाल हो जायगा, लेकिन समाज 
और राष्ट्र का नैतिक पतन होगा, और समाज में अनेक अनर्थ फैलेंगे । 

इसी प्रकार जो लोग शास्त्र में वबणित और लोकप्रसिद्ध पुरुषों की ७२ कलाएँ” 
केवल परियग्रह के लिए ही सीखते हैं, उनका भी यही हाल है । गृहस्थ के लिये कलाएँ 
सीखना अपने आप मे बुरा नहीं है। लेकिन जब कोई संगीत, नृत्य, चित्र, लेखन आदि 
विविध कलाएँ' केवल पैसा कमाने के लिए सीखेगा, तब वह उत्तका दुरुपयोग ही करेगा । 
वह ऐसे अश्लील सगीत का प्रयोग करेगा, जिससे कामवासना भड़कती हो । वह ऐसे 
नग्न या अर्धनरन सुन्दरियों के चित्र बनाएगा, जिन्हें देख कर नैतिक पतन होगा । वहु 
अश्लील लेख, कहानी या उपन्यास लिखेगा, जिन्हें पढ़ कर मनुष्य का चरित्र बिगड़ 
जाएगा । इसी प्रकार वह ऐसे अश्लील नृत्य दिखाएया, जिससे मनुष्य कामविहछ्ुल हो 


डंदद श्री प्रश्त्याफरण मृत्र 


जाय। तो ऐसी दशा में वहू कला सदृगुणघातक, चरित्र-विनाशक, नीति-धर्म 
विधातक और सुसंस्कारलोपक बन जाएगी । ऐसी कलाओ से परिग्रहलिप्सु कलाकार 
तो धतवान बन जाएगा, लेकिन समाज और राष्ट्र का बहुत बडा नुकसान होगा । 

इसी प्रकार कई परिय्रहग्रस्त लोग स्त्रियों के” लिए उपयोगी ६४ कलाओ-- 
गुणों का प्रशिक्षण लेते हैं, सिफे अधिकाधिक परिग्रह धन बटोरने के उद्देश्य से । वे 
भी समाज और राष्ट्र का पतन करते हैं। अव्वल तो ये ६४ कलाएं केवल महिलाओ 
के सीखने लायक होती हैं, परन्तु जब उन्हें कोई पुरुष सीखता है, तो बह नीति-घधर्म 
की मर्यादा का अतिक्रमण करता है। फिर उन महिलोपयोगी कलाओ को सीख कर 
भी उनसे कई अनर्थ पैदा करने का और राष्ट्र की सस्कृति को मटियामेट करने का 
प्रयत्न करता है तो वह और बढा अपराध करता है। 

उदाहरणार्थ--कोई परिग्रहलिप्सु व्यक्ति वात्स्यायन के कामसूत्र मे उल्लिखित 
आलिंगन, चुम्बन आदि कामोत्पादक--रतिजनक कलाओ का प्रशिक्षण लेता है और 
वर्तमान सिनेमा के अभिनेता या अभिनेत्री की तरह का पार्ट अदा करता है, अश्लील 
नृत्य, हावभाव, अभिनय आदि करता है तो उनसे उस कलाकार के यहाँ तो धन की 
वर्षा हो जाएगी, लेकिन समाज या राष्ट्र का कितना नैतिक पतन होगा ? कितने 
युवक कामुफ बन कर चरित्र भ्रष्ट होगे ” बलात्कार या अपहरण के कितने दौर बढ़ेंगे ? 
इसका अंदाजा लगाना भी कठिन है। यह आकर्षणकारी कला लोकरजन के साथ- 
साथ मानवजीवन का सत्यानाश कर देगी । इसी दृष्टिकोण से शास्त्रकार ने परिग्रह- 
लिप्सुओं के द्वारा इन कलाओं के सीखने पर व्यग्य कसा है, इन्हे अधर्मजनक 
माना है । 

गृहस्थों की आजीविका के लिए प्राचीनकाल के समाजशास्त्र या नीतिशास्त्र 
में ६ कर्म बताए गए हैं--शिल्प, सेवा, असि, मसि, क्रृषि और वाणिज्य । इन ६ 
कर्मों के द्वारा गृहस्थ अपने परिवार का भी भरण-पोषण करता था, समाज और राष्ट्र 
की भी सेवा करता था । जिस देश में शिल्प, विद्याएं और कलाकौशल चढ़े-बढ़े होते 
हैं, वह देश भौतिक हृष्टि से उन्नतिपथ पर अग्रसर होता है , वहाँ की जनता सुखपूर्वक 
अपनी जिंदगी बिताती है ; दुष्काल के थपेड़ों और प्राकृतिक प्रकोपो का वह डठ कर 
सामना कर सकती है । परन्तु जो लोग केवल धनोपाजंन को ही जीवन का एकमात्र 
उद्देश्य बना कर इन षट्कर्मों को सीखते हैं, उनके सामने समाज या राष्ट्र की सेवा 
करने या अपने परिवार का ही पोषण करने का कोई लक्ष्य नही होता ; उनका लक्ष्य 
खूब पैसा कमा कर मौजशौक करना ही होता है ; दुनिया मरे चाहे जीए, समाज चाहे 
रसातल में जाय, राष्ट्र का नैतिक जीवन चाहे खतरे में पड जाय, उनकी बला से । 
उन्हें तो पैसा चाहिए, फैशन और भोगविलास के साधन चाहिएँ ! इसी दृष्टि को 
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ले कर शास्त्रकार ने उक्त षदट्कर्म का प्रशिक्षण प्राप्त करने वाले परिग्रहवादियों की 
ओर संकेत किया है। 

वास्तव मे जब मनुष्य परिग्रहलिप्सु--धनार्थी या सुलक्ष्यविहोन अब 
कर उक्त षट्कर्मों को सीखेगा तो वह इनसे समाज या देश की सेवा या उनच्चनतिकरने के 
बदले समाज या देश की कुसेवा या अवनति ही अधिक करेगा । उससे समाज या देश का 
कोई भला नही होगा । शिल्प के दुरुपयोग के बारे मे हम पहले लिख आए हैं । राजाओं, 
बादशाहो या धनिकों की सेवा मे रहना कोई बुरा नहीं ; किन्तु अनाचारसेवन करने के 
लिए सुरा और सुन्दरियों को जुटाने, उनको अश्लील गीत, नृत्य आदि सिखाने, उन्हें 
दुब्येसन सिखाने जेसे कर्म बहुत जघन्य कर्म हैं । बुरे कार्यों के करमे पर भी केवल उनकी 
हा मे हाँ मिलाना, जीहजूरी करने के लिए उनके यहाँ नौकरी करना और उनसे ऊँची 
तनख्वाहे प्राप्त करना,उनकी सेवा नही, कुसेवा होगी । इससे उनका जीवन तो दुराचार के 
गड्ढे मे पडेगा ही, उसका चेष उनके परिवार और समाज को भी लगेगा। यह भी 
कितना बडा पतन का कारण होगा ” 

इसी तरह युद्धविद्या राष्ट्सेवा की दृष्टि से सीखना कोई बुरा नहीं, लेकिन 
उसी युद्धविद्या (असि) का उपयोग जब सेनाएँ रख कर आपस मे लड़ाने-भिडाने और 
निर्दोष प्रजा का खून बहाने में किया जाता है, तब कितना भयकर होता है ? इसी 
प्रकार लेखनविद्या (मसि) भी राष्ट्रसेवा की दृष्टि से उत्तम है , किन्तु उसी लेखनविद्या 
का प्रयोग जब अश्लील काव्य, नाटक, उपन्यास, कहानी, लेख आदि लिखने से या 
हिंसा भडकाने, परस्पर सघर्ष कराने, मारकाट और विद्रोह मचाने के लिए उत्तेजित 
करने वाला साहित्य लिखने में होता है, और वह होता है, सिर्फ झटपट मालामाल 
बनने के लिए , तब कितना अनर्थंकर होता है ? कितने लोगों का जीवन उस साहित्य 
से बर्बाद हो जायगा ? कितने लोगो की जिंदगियाँ तहसनहस हो जाएँगी ? इसकी 
कोई हद नहीं । इसी तरह क्रषिविद्या का हाल है। अपनी आजीविका और परिवार 
के भरणपोषण के लिए कोई गृहस्थ कृषि का धन्धा करे तो वह अल्पारम्भी है, जायज 
है तथा नैतिकदृष्टि से हेय नही है। किन्तु जब इस उहं श्य को भूल कर कोई व्यक्ति 
मात्र अपनी भोगवासना की पूर्ति के लिए अनापसनाप व्यक्तिगत खेती करने लगे, 
बहुत बडे फार्म मे सभी प्रकार की बुरी से बुरी चीजे, यहां तक कि तम्बाकू, अफीम 
आदि भी बोने लगे और उसके द्वारा बहुत मुनाफा “कमाने लगे तो कृषिविद्या का वह 
प्रयोग समाज का शोषण करने याला बन जाएगा । 

यहो हाल वाणिज्य का है। व्यापार भी एक प्रकार ने परिवारपोषण के साथ- 
साथ देशसेवा का साधन है। परन्तु व्यापारी जब इस लक्ष्य को भूल कर केवल अर्थो- 
पार्जेन का लक्ष्य रखता है, तब वह ज्यादा नफ़ा कमाने, दर बढ़ा कर लोगों का 
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शोषण करने, मिलावट करने, नापतोल मे गड़बड़ करने तथा असली चीज दिखा 
कर नकली देने आदि के अनैतिक उपाय अपनाता है, तो समाज और राष्ट्र के लिए 
उसका यह व्यापार धातक और द्रोही सिद्ध होगा । 

इसी प्रकार शास्त्रकार ने परिग्रहलिप्सु लोगो द्वारा सीखे जाने वाले व्यवहार- 
ज्ञान, अर्थशास्त्र,राजनीतिशास्त्र,धनुर्वेद आदि शस्त्र विद्याओं के ज्ञान तथा बहुत से यत्र- 
मंत्र-तत्र आदि के अयोगो एवं वशीकरण आदि योगो के ज्ञान का उल्लेख करके यह 
ध्वनित किया है कि केवल धन बटोरने के लिए इन सब शास्त्रों का ज्ञान उन 
लोगों के जीवन को उन्नत बनाने के बजाय दुर्गति मे भटकाने वाला होता है । 

व्यवहार का अथे है--विवाद सिटाना । विवादशमन करने के लिए प्राचीन- 
काल में धाराशास्त्र का अध्ययन किया जाता था , इसे वर्तमान में कानून-कायदों 
का अध्ययन कहते है। इस प्रकार क। अध्ययन करके वह वकील बनता है और वकालत 
करता है। जहाँ तक विवादशमन का प्रश्न है, उसके लिए व्यवहारशास्त्र का अध्ययन 
करना और उचित पारिश्रमिक ले कर झगडे मिटाना ठीक है । परन्तु जब कोई केवल 
धनाजंन करने के उद्ं श्य से ही वकालत पढता है और झूठे मुकदमे ले कर अपने मवरकिकल 
से अधिकाधिक मेहनताना लेने की कोशिश करता है तो वहाँ समाजसेवा नही होती, 
न परिवारपोषण का ही उद्दंश्य सिद्ध होता है। 

इसी प्रकार अर्थशास्त्र, राजनीतिशास्त्र, धनुर्वेदशास्त्र आदि शास्त्रों को पढने 
का उहेश्य भी जब एकमात्र पैसे कमाने का ही होता है, तब वह पेशा नीति-धर्मे के 
बदले अनीति और अधम बन जाता है । 

इसी प्रकार यज्र, मत्र, तत्र आदि विद्याएं, ज्योतिषशास्त्र, सामुद्रिकशास्त्र, 
चिकित्साशास्त्र एवं अनेक प्रकार के वशीकरण, मारण, सम्मोहन और उच्चाटन आदि 
का ज्ञान केवल अर्थप्राप्ति के लिए किया जाता है तो उनके प्रयोग मे पूर्वोक्त अनर्थ 
पैदा होते । भोलेभाले लोगो को अपने चंगुल मे फसा कर वह मनमाना पैसा लूटता है और 
गुलछरें उड़ाता है। इसलिए परियग्रहार्थी के हाथो मे पड कर सब शास्त्रों का दुरुपयोग 
होगा, उनसे अनेक अनर्थ पैदा होगे । 

ये और इसी प्रकार के अन्य सैकडो उपाय परियग्रहार्थी अपनाते रहते हैं और 
आजीवन इसी में ही रचेपचे रहते हैं । 

परिषरहुलिप्सुओं का स्वभाव--शास्त्रकार आगे चल कर परिग्रहसेवनकर्ताओं 
के स्वभाव का निरूपण करते हुए कहते हैं---'परवब्बे अभिज्जा  करेंति कोहमाण- 
सायालोसे +' जिनका उह्दंश्य सिर्फ पैसे कमाना ही होता है, वे मंदबुद्धि अशजीव अपनी 
आत्मा के हानिलाभ, कर्तव्य-कतंव्य, तीति-अनीति, धर्माध्मं का विचार नहीं करते 
और जो भी अर्थोत्पादक व्यवसाय हाथ में आता है, उसी मे प्रवृत्त हो जाते हैं। कभी 
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शराबखाना खोल दिया तो कभी मुर्गीखाना। कभी कत्लखाना खोला तो कभी वेश्यालय । 
कभी अनेक पचेन्द्रियवधप्रे रक पशुबलि का ठेका ले लिया तो कभी अनेक पंचेन्द्रिय 
प्राणियों के वधसे होने वाली दवाइयों का कारखाना खोल दिया । जिनमे असख्य जीवों 
का घात होता हो, ऐसे कल-कारखाने लगवाने, बन मे आग लगाने, जंगल कटवाने या 
पशुओं के चमडे कमाने आदि के अनेक नीच व्यवसाय करते भी वे लोग नहीं हिंच- 
किचाते । यहाँ तक कि पैसे के लिए वे नरह॒त्या करने को भी उतारू हो जाते हैं । 

परिग्रह के लिए झूठ बोलने मे भी ऐसे धनजीवी लोगो को कोई संकोच नहीं 
होता । वे झूठी साक्षी दे देंगे, व्यापार मे झूठ बोल देंगे। चद चादी के टुकडो के लिए 
वे चाहे जिस मामले में असत्य बोलने से नही हिचकेंगे। दूकान पर कोई ग्राहक आएगा 
तो उसे बहुत आदर-सत्कार देंगे, उसकी भिथ्याप्रशसा करेंगे, उसके साथ बहुत 
मीठ-मीठे बोलेगे और सौदा देने मे उसकी गाठ अच्छी तरह काट लेंगे। साथ ही, 
घटिया वस्तु मे बहुमूल्य बढिया वस्तु थोडी-सी मात्रा मे मिला कर कीमती वस्तु की 
भ्रान्ति पैदा करके उससे बहुत पैसा ऐठ लेगे । इस प्रकार की सैकडो धृूर्तंताओं के 
काम करने में वे लोग उस्ताद होते हैं। मतलब यह है कि किसी भी तरह पराये धन 
को अपनी तिजोरी मे भरने की लालसा उनमे कूट-कूट कर भरी होती है। इसलिए 
वे हर फन मे माहिर होते हैं । 

ऐसा धनलोभी परिग्रहार्थी व्यक्ति सतानोत्पत्ति होने पर उनके भरणपोषण में 
धन खर्च होगा, इस डर से मनमे काम-वासना जागृत होने पर भी अपनी स्त्री के साथ 
सहवास नही करता । परस्त्रीसहवास की मन मे आती है, उसके लिए शारीरिक और 
मानसिक प्रयास भी करता है,किन्तु उसमे भी नैतिक दृष्टि से नही, अपितु धन खर्च हो 
जाने के डर से प्रवृत्त नही होता । 

निष्कर्ष यह है कि धन का परिपग्रहार्थी मानव हिंसा, झूठ, चोरी या व्यभिचार 
आदि किसी भी पापकर्म को करने से नहीं हिचकता । 

पग्रिहार्थी साधारण इच्छाओ से ले कर बड़ी-बड़ी इच्छाओ की पिपासा से 
निरन्तर प्यासे बने रहते हैं। उनकी वह प्यास कभी नहीं बुझती | वे रात-दिन 
अप्राप्त पदार्थों की प्राप्ति की तृष्णा और प्राप्त पदार्थों पर गाढ आसक्ति एवं प्राप्त 
करने के लोभ से ग्रस्त रहते हैं। वे परिग्रह के लिए परस्पर कलह और विवाद करते 
हैं, आपस मे सिरफुटौव्वल करते हैं और परस्पर वर बांध लेते हैं। परिभ्रह के 
लिए वे अपने सम्बन्धीजनों से भी गालीगलौज और हाथापाई पर उतर आते हैं । पैसे 
के लिए वे किसी का भी अपमान करने से नही चूकते,अथवा पैसे के लिए अपने ग्राहक 
आदि के द्वारा किए हुए अपमान को भी सह लेते हैं। पैसे के लिए किसी भी व्यक्ति 
को डॉटने-धमकाने या उसकी भर्त्सना करने से वे नही चूकते अथवा अर्थ के लिए वे 
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किसी तुच्छ आदमी द्वारा की हुई डाटडपट या विडम्बना को भी सह लेते हैं। ऐसे 
प्रिग्रहलिप्सु की इज्जत मिट्टी मे मिल जाती है, समाज मे ऐसे लोगो को कोई 
शरण नही देता, अथवा ऐसे लोगो के यहाँ कोई शरण-आश्रय नहीं लेता | वे अपनी 
इन्द्रियों, मन और आत्मा पर अकुश नहीं रख सकते, इसी कारण अहनिश क्रोध, 
अधभिमान, माया, और लोभ मे डूबे रहते हैं । 

सारांश यह है कि परिग्रहग्रस्त मानव १८ पापस्थानों मे से किसी भी पाप- 
कर्म को बाकी नही छोडते । परिग्रही मे समस्त पाप भरे रहते हैं । 

परिप्रह के साथ बुगुणों का अवश्यम्भावी सम्बन्ध--इसलिए शास्त्रकार 
परिग्रह के साथ निम्नोक्त दुगुणो का अस्तित्व अवश्यम्भावी चताते हैं-- 
अकित्तणिज्जे परिग्गहे चेव होंति नियमा सल्‍ला “*“इच्छंति परिषेत्त| । शास्त्रकार 
का तात्पय यह है कि परिग्रह अपने आप मे एक महा+ निन्‍्दनीय दगुंण है, इतना 
जबदेस्त कि उसके होते ही मायाचार मे प्रवृत्ति होने लगती है, मिथ्याभावना-- 
विपरीत श्रद्धा होने लगती है, भविष्य मे भोगों की आकाक्षारूप निदान के दुर्भाव 
भी पैदा हो जाते हैं। जहाँ परिग्रह होता है वहाँ प्रायः अपनी धन-सम्पत्ति तथा 
तथा ऐश्वर्य का अभिमान पैदा हो जाता है सुन्दर, सुखद और स्वादिष्ट चीजो के 
उपभोग का अहंकार उत्पन्न हो जाता है, अनेक प्रकार के मौजशौक, रागरग, 
विलास आदि इन्द्रियसुखों का गये घर कर लेता है। परिग्रह पास में होते ही 
ऋरेधादि चारों कपषाय वहाँ अपना डेरा जमा लेते हैं, आहार, भय, मैथुन और परि- 
ग्रह की सजश्ाएं- वासनाए परिग्रह के साथ ही आ धमकती हैं । परिग्रह के आते ही 
शब्द, गन्ध, रस, और स्पर्श इन पाचो इन्द्रियविषयो के सेवनरूप आश्रव का द्वार 
खुल जाता है । इच्द्रियाँ मतवाली और चचल हो जाती है । परिग्रह की झकार होते 
ही कृष्ण, नील और कापोत ये तीनो लेश्याए अपना अड्डा जमा लेती हैं । 

परिग्रह के आते ही स्वजनों से अलगाव या किनाराकसी की भावना पैदा हो 
जाती है। उसके स्वजन तो परिग्रही के साथ सम्पर्क करना चाहते हैं, लेकिन वह धन- 
लोभ के कारण उनसे नफरत करने लगता है। इसके अतिरिक्त परिग्रही के मानस में 
परिग्रह के सम्पर्क से सजीव,निर्जीव तथा मिश्र तीनो प्रकार के अनन्त द्रव्यों को ममत्य- 
पूर्षक ग्रहण करने की इच्छा अवश्य पैदा होती है, किन्तु वे उन्हें नहीं मिलते हैं तो 
मन खिन्च होता है । 

परिग्रह : एक बेजोड़ पाश-बस्धन---पूर्वोक्त सूत्रपाठ के अनुसार इस ससार में 
साधु-मुनियों और वीतरागी पुरेषों के सिवाय ऐसा कोई प्राणी बचा नही है,जो परियग्रह 
की चपेट में ने आया हो। स्वर्ग के सर्वोच्च देव और देवेन्द्र, मनुष्यलोक के 
सर्वोच्च मानव चक्रवर्ती तथा विशेष विभूति वाले भवनवासी देव (असुर) भी 
जब इसके सायाजाल में फंसे हैं, तब साधारण प्राणियों का तो कहना ही 
क्या ? सवाल होता है कि ऐसे शक्तिशाली और विवेकी प्राणी भी परिय्रह के 
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वशीभूत क्यो हैं ? इसके उत्तर में ही शास्त्रकार कहते हैं--“नत्यि एरिसो पासो 
पडिबंधो अत्यि सव्वजीबाण सबव्बलोए ।” अर्थात्‌ 'इस अखिल विश्व में क्‍या देव, क्‍या 
मनुष्य, क्या तिर्थथ और क्‍या नरक इन सभी गतियो में सब जीवो को बाँधने में 
समर्थ परिग्रह के सरीखा कोई भी अन्य पाश-जाल नही है, यही सासारिक प्राणियों 
के लिए प्रबल प्रतिबन्धरूप है ।' वास्तव मे देखा जाय तो परियग्रह ममता,मूर्च्छा से 
पैदा होता है और ममता मूर्च्छा मोहनीय कर्म की प्रबल परिणति है । इसलिए परिभ्रह 
ने मोहबिजेता वीतराग प्रभु के सिवाय सारे संसार को अपने मोहपाश में बाध् लिया 
है, तो इसमे आश्चर्य ही क्‍या ? 

मतलब यह है कि ससार के अधिकाश प्राणी पृर्णरूप से या मर्यादित 
रूप से परिग्रह१त्ति से अविरत नही हुए है, यानी परिग्रह का त्रिकरण-त्रियोग से 
त्याग नही किया है अथवा परिग्रह का परिमाण नहीं किया है। इसलिए चाहे थोड़े 
फसे हो या ज्यादा सबके सब परिग्रह के जाल में फसे हुए है। 


परिग्रह का फलविपाक 
पूर्वसूत्रपाठ में शास्त्रकार ने परिग्रह-सेवनकर्ताओ का परिचय दे कर, उसके 
पश्चात्‌ परिग्रहसेवन के विविध उपायों तथा उनसे होने वाले अनर्थों का और अन्त 


में परिग्रह के साथ अवश्यभावी दुगरुणो का विशद निरूपण किया है। अब इस 
अन्तिम सृत्नपाठ मे परिग्रह के विशेष फल का निरूपण करते हैं--- 


मूलपाठ 

परलोगम्मि य नट्ठा तम पविट्ठा महया मोहमोहियमती 
तिमिसंधकारे तसथावरतधुहमबादरेसु. पज्जत्तमपज्जत्तग एवं 
जाव परियट्ट ति दीहमद्ध जीवा लोभवससंनिबिट्ठा । एसो सो 
परिग्गहस्स फलविवाओ इहलोइओ, पारलोइओ, अप्पसुहो, बहु- 
दुक्‍्खो, मह॒ब्भओ, बहुरयप्पगाढो, दारुणो, कककसो, असाओ, 
वाससहस्सेहि मुच्चइ, न अवेइत्ता अत्थि हु मोक्खोत्ति, एवमाहंसु 
नायकुलनंदणों महप्पा जिणो उ वीरवरनामध्ेेज्जो कहेसी य 
परिग्गहस्स फलविवागं । एपो सो परिग्गहो पंचमो उ नियमा 
नाणामणिकणगरयणमहरिह्‌ एवं जाव इमस्स मोक्खवरमोत्ति- 
मग्गस्स फलिहभूयों चरिसं अधम्मदारं समत्त ॥सू० २०४ 
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संस्कृतच्छाया 

परलोके च नष्टास्तमप्रविष्टा महामोहमोहितमतयस्तमिस्रान्धकारे 
श्रसस्थावरसुक््मबावरेषु॒पर्याष्ताः्पर्याप्तक एवं यावत्‌ पर्यर्टान्ति दीघंमध्वानं 
जीवा लोभवशसंनिविष्टा । एव स परिग्रहस्य फलविपाव इहलौकिकः 
पारलोकिको5ल्पसुछो बहुदु.लो समहाभथों बहुरज:प्रगाढहों दारण: कर्क- 
शो5सातो वर्षसहर्् मु च्यते, नावेदयित्याउस्ति खलु मोक्ष ,इत्येवमारुयातवान्‌ 
ज्ञातकुलनंदनो महात्मा जिनस्तु बोरवर नामधेयोःकथयत्‌ च परिग्रहस्य फलवि- 
पाकम्‌ । एघ स परिपयग्रह: पंचमस्तु नियमान्नानामणिकनकरत्नमहाध्य॑ एवं 
प्रावद सोक्षव रमुक्तिसार्गस्य परिघभृतश्चरिसमधमंदहार समाप्तम्‌ ॥सू० २०॥ 

पदार्थान्वय-- परिग्रह में आसक्त जोव (परलोगम्सि) परलोक से (च) और 
इस लोक में, (नट्टा) सुगति से नध्ट एवं सन्मार्गश्रष्ट हुए (तमं पविट्ठा) अज्ञानान्धकार 
में मग्न, (तिमिसंधकारे) अंधेरी रात के समान घोर अज्ञानान्धफार में (महया मोह- 
मोहितसती) तोद् उदय वाले मोंहनीयकर्म से मोहित बुद्धि बाले (लोसवससंनिबिदूठा) 
लोभ के वशीभूत (जीवा) जीव (तसथावरसुहुमबावरेसु) त्रस, स्थावर, सुक्ष्म और 
बादर पर्याय वाले तथा (पज्जसमपणज्जत्तग एवं जाव परियट्ट ति दोहमद्ध ) पर्याप्तक, 
अपर्याप्तक से ले कर दोधंसा्ग वाले चारगतिरूप संसारवन में परिक्रमण 
करते हैं । 

(एसो) यह (सो) पूर्बोक्त (परिग्गहस्स) परिग्रह के (फलविवाओ) फल का 
अनुभव--भोग, (इहलोइओ) इस लोक सम्बन्धी (पारलोइओ) परलोकसम्बन्धो 
(अप्पसुहों) अल्पसुख्ध वाला है; (बहुडुक्खो) बहुत दुःख वाला है। (मह॒ब्भओ) महा- 
भयजनक है; (बहुरयप्पगाढ़ो) अत्यन्त सातन्रा में कर्मरूपी रज से गाढ़ बना हुआ, 
(दारणों) घोर (कक्कसो) कठोर और (असाओ) असातारूप है। (वाससहस्सेहि) 
हजारों वर्षों मे जा कर (मुध्चह) हससे छुटकारा होता है ((अवेइसा मोक्लो हु न॒त्थि) 
फल भोगे बिना छुटफारा नहीं होता । (एवं) इस प्रकार (नायकुलनंदणों) ज्ञातकुल के 
मनन्‍्दन (महप्पा) महात्मा (वोरबरनामधेज्जी) सहावोर नामक (जिणो उ) जिनेश्वर 
सगवान्‌ ने (आहंसु) कहा है । (५) ओर भेने--शास्त्रकार ने (परिग्गहस्स) परिग्रह 
के (फलविवा्ग) फल का विपाक (कह्ेसी) कहा है । 

एसो (यह) (सो) पूर्बोक्त (पंचमों उ) पांचवाँ (परिग्यहों) परिग्रह नामक 
आभ्रव्वार (नियमा) मियम से (माणामणिकणगरयणमहुरिह) अनेक प्रकार की 
जभधाकान्त आदि सणियाँ, सोना, कर्केतत आदि रत्य तथा बअहुसूल्य सुगन्धित अध्य--- 
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इच्र आदि, (एवं जाव) इस प्रकार परिग्रह के स्वरुपद्ार सें जो पाठ आया है, बह 
सब यहाँ समझ लेना । अतः (इमस्स मोक्‍्खवरमोत्तिमग्गस्स) इस अर ८्ठ मोक्ष--भाव 
मोक्ष के निर्लोभ्ता-(सुक्ति) रूप साग का 'फलिहभूयो) यह परिणग्रह आगल रुप है। 
इस प्रकार (चरिसं) अन्तिम, (अधस्सवारं) अधमसंदार (सम्स) समाप्त 
हुआ । ॥सूत्र० २०॥। 

मुलायं--धन-सम्पत्ति--स्त्री-पुत्रादि परिग्रह के पाश मे फंसे हुए प्राणी 
परलोक मे और इस जन्म में तष्ट--अ्रष्ट हो जाते है ओर अज्ञानरूपी अंधेरे 
में डूबे रहते है। भयानक अंधेरी रात के समान अज्ञानरूप अन्धकार में तीज 
मोहनीय कर्म के उदय से उनको बुद्धि मोहित-विवेकशुन्य हो जाती है । 
त्रस, स्थावर, सूक्ष्म और बादर जीवो मे पर्याप्तकक और अपर्याप्तकक, साधारण 
और प्रत्येक शरीर मे अंडज, पोतज, जरायुज, रसज, स्वेदज, समूर्ण्छिम 
उद्धिज्ज और औपपातिक जन्मो में जन्म, मृत्यु, रोग और शोक से परिपूर्ण 
नारक, तियंञ्च,देव और मनुष्यों मे वें पल्यो और सागरो की आयु वाले जन्म 
पाते है । इस तरह अनादि--अनन्त, दीर्घमार्ग वाले चतुर्गतिमय संसाररूपी 
भयानक वन मे वे बार-बार परिम्रमण करते रहते है । 


यह पूर्वोक्त परिग्रह--आश्रव का फलविपाक--फल का अनुभव--भोग 
इस लोक मे और परलोक (भावी जन्म) मे अल्प सुख एवं महादु:ख देने वाला 
है। महाभय का उत्पादक है, अत्यन्त गाढ़ कमंरूपी रज का सम्बन्ध कराने 
वाल है, अतिदारुण है, कठोर है ओर दुःखमय है। यह हजारो वर्षों मे 
जा कर छूटता है। इस (फल) के भोगे बिना कदापि छुटकारा नही होता है । 
इस प्रकार ज्ञातकुलनन्दन महात्मा महावीर ताम के जिनेन्द्रप्रभु ने 
व्याख्यान किया है। तथा मैंने (शास्त्रकार ने) परिग्रह का (यह) फलबिवाक 
कहा है । 

यह पूर्वोक्त परिग्रह नामक पांचवा आश्रवद्वार निश्चय ही अनेक प्रकार 
की चन्द्रकान्त आदि मणियो, सोना, हीरा आदि रत्न, महामुल्य सुगन्धित इत्र 
भादि द्रव्य, पुत्र, स्त्री आदि स्वव्पद्यारोक्त परिग्रह इस भावमोक्ष--मोक्ष के 
निर्लोभता--म्रुक्ति रूप उपाय के लिए बाघक अगंलारूप--श्रतिबन्धक है। 
इस प्रकार यह अन्तिम पांचवाँ आश्रवद्वार समाप्त हुआ ।सु० २०॥ 
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व्याख्या 


शास्त्रकार अब क्रमप्राप्त फलद्वार के निरूपण के प्रसग मे परिग्रहसेवन से जीवों 
को क्या-क्या फल मिलते हैं ? इसका सक्षेप मे प्रतिपादन करते हैं। इस सूत्रपाठ का अर्थ 
मूलार्थ और पदार्थान्‍वय से काफी स्पष्ट है तथा इस प्रकार के समान सूत्र- 
पाठ की व्याख्या पहले के सूत्रपाठो में काफी की जा चुकी है। फिर भी कई स्थलों पर 
आशय स्पष्ट करने की हृष्टि से कुछ विश्लेषण करना अप्रासगिक नही होगा । 


परलोयस्मि य नदृठा---जो व्यक्ति परिग्रह के वशीभूत हो कर नाना प्रकार के 
सासारिक पदार्थों को येन-केन--प्रकारेण अन्याय, अनोति या अधर्म से भी जुटाने मे 
तत्पर रहते हैं,उनकी हालत यह होती है कि वे अपने परलोक को नष्ट कर डालते हैं--- 
बिगाड लेते हैं । यहाँ 'य' (च) शब्द पडा है, जो इस बात का द्योतक है कि जिसने 
परलोक को नष्ट कर डाला; उसका यह लोक (जन्म) भी अवश्य नष्ट होता है। उप- 
निषद्‌ में कहा है--इतो विनष्टिसहतों विनष्टिःः यहाँ का जीवनविनाश महान 
जीवनविनाश है । जो यहाँ अपने जन्म को बिगाड़ लेता है--चारित्र से भ्रपष्ट,नैतिकता से 
पतित ओर भपने ध्येय से भ्रष्ट हो जाता है,वह अपने परलोक को तो अवश्य ही नष्ट 
कर लेता है । इसलिए “य' शब्द 'इहलोक' का बोधक है । 

इसका आशय यह है कि परजन्म को सुधारना या बिगाडना किसी और 
शक्ति, भगवान्‌ या ईश्वर के हाथ मे नही, हमारे अपने हाथ में है। हम चाहे तो इस 
जीवन को अत्यन्त उन्नत, महत्वपूर्ण और सर्वेसुख-सम्पन्त मोक्ष के निकट पहुंचा 
सकते हैं और चाहें तो बुरे आचरणो, दुव्यंसनो, बुरे मार्ग या बुरे कार्यो मे लगा 
कर इसे नष्ट कर सकते हैं । इस जीवन का अपने हाथो से इस प्रकार विनाश एक 
तरह से अनन्त जन्मो का विनाश होगा । क्योकि पता नहीं, फिर मनुष्यजन्म कब 
मिले ? इसलिए इस जन्म मे जैसा भो मनुष्यजन्म मिला है,जैसी भी परिस्थिति, क्षेत्र, 
कुल, इन्द्रियो की पृर्णता-अपूर्णता, आयुष्य, शरीरसम्पत्ति आदि प्राप्त हुई है, उसे 
बदलना तो हमारे हाथ की बात नही है । किन्तु हमारा भविष्य हमारे हाथ में है। 
अगर हम सन्‍्मार्ग का आचरण करें और अशुभ पापमय कार्यों से अपने को बचाये रखे 
तो अपने भविष्य को उज्ज्वल बना सकते है । 


प्रश्न होता है कि जब अपना जीवन बनाना-बिग्राइ़ना मनुष्य के अपने हाथ 
में है तो बह जानबूझ कर क्‍यों अपने जीवन को पतन की आग में धकेलता है ? क्‍यों 
नहीं, अपने इहलौकिक जीवन को सुधार लेता ? इसके उत्तर में शास्त्रकार कहते हैं--- 
'त्स पविदृठा महया मोहमोहिय्मती तिमिसंधकारे' अर्थात्‌--वे स्वयं अज्ञान के गाढ 
अस्छेरे मे डूबे रहते हैं। उनकी बुद्धि पर घनी काली अधेरी रात की तरह तीज 
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मोहनीय कर्म का पर्दा पडा रहता है, जिससे उनकी बुद्धि तमसाच्छन्न हो जाती है। 
उन्हे पशु की तरह पेट भरने, सतान पैदा करने एवं पैसा, सुख-साधन इत्यादि के रूप 
में परिग्रह इकट्ठा करने के सिवाय और कुछ नही सूक्षता | वे जीवन के लक्ष्य से 
भटक जाते हैं और बाद मे भी कई जन्मो तक भटकते ही रहते हैं । 

परिग्रह के दलदल मे फसे हुए जीव अपने परलोक--आग्ामी जीवन को इस 
प्रकार अपने ही हाथो से बिगाड़ लेते हैं । वे चाहते हैं सुख । लेकिन परिग्रह प्राप्त 
करने के लिए उलटे मार्गों का सहारा लेते हैं, जिससे वे उस सुख से धरातिदवर होते 
जाते है। क्षणिक काल्पनिक सुख की आशा में वे महापापजनक बाह्य पदार्थों में ममत्व 
रखते हैं । आत्मगुणो के अतिरिक्त जितनी भी वस्तुएं हैं वे सब परभाव हैं, आत्मा 
परभावो मे जितनी-जितनी डूबती है, उतना-उतना अधिक दुःख पाती है। 

वास्तव में तीन्र मोहनीयकम से परिग्रही की बुद्धि घिर जाती है तो उसका 
ज्ञान, दर्शन या चारित्र सब उलटा हो जाता है। विपरीत ज्ञान के प्रभाव से उसे 
सुख देने वाले देव-गुरु-धर्म पर श्रद्धा, सिद्धान्तज्ञान या शुद्धधर्माचरण बुरा मालूम 
होता है । अत परिग्रह सेवनकर्ता लोभ के वशीभूत हो कर अपने इस जीवन को बिगाड़ 
डालते हैं, आगामी जीवन भी उन्हे बुरा ही मिलता है, वहाँ भी उनका जीवन भ्रष्ट 
और पतित होता है। 

परिप्रह का फल : दोघंकाल तक संसार-परिधछ्ममण---जिस प्रकार अब्रह्मचर्य - 
सेवन का फल अनन्तकाल तक एकेन्द्रिय से ले कर पचेन्द्रिय तक विविधगतियो और 
योनियो में परिभ्रमण बताया ग्रया था, उसी प्रकार परिस्रदसेवतन का फल भी 
भनन्तकाल पयंन्‍्त एकेन्द्रिय से ले कर पचेन्द्रिय तक की नरक, तिर्य॑ंच, मनुष्य और 
देवगति रूप विविध योनियो मे भटकना है। 

इस पर विशद व्यार्या हम पहले के अध्ययनों मे कर आए हैं। अत. पुनः 
पिष्टपेषण करना ठीक नही होगा । 

वास्तव में परिग्रह का फल इस लोक मे तो प्रत्यक्ष है। शास्त्रकार ने भी 
१६ वें सूत्रपाठ मे परिग्रह से होने वाले अनर्थोंका उल्लेख किया ही है। जिनके 
हृदय में तृष्णा की आग जलतो रहती है, आशारूपी हवा जिसे बार-बार 
भडकाती रहती है, और इच्छा एवं परिग्रहसेवन - रूपी इन्धन भी जिसमे 
रात-दिन झोका जाता है, वहाँ भला शान्ति कैसे मिल सकती है ? सनन्‍्मार्ग कंसे सूझ 
सकता है ? यही कारण है कि परिग्रह का फलविपाक इस लोक और परलोक में 
सर्वत्र अल्पसुख एवं बहुदु'खशभ्नदायक है । हजारो वर्षों तक भोगते रहने पर भी उस 
कु फलभोग से छुटकारा नही होता । भोगना तो अवश्य ही पड़ता है। श्रमण भगवान्‌ 


डर 


है श्री प्रश्वव्याकरेण सूत्र 


महावीर ने इस प्रकार परिग्रह का फलविपाक बताया था, शास्त्रकार भी उसी को 
दोहरा कर अपनी नम्नता प्रगट करते हैं। 
उपसंहार 
शास्त्रकार पूर्वोक्त पाँच अध्ययनों मे पांच आश्रवों का निरूपण करने के बाद 
अब पाँच गाथाओं द्वारा उनका उपसहार करते हैं-- 
मू०--एएहिं पंचाह आसवेहि, रगमादिणित्ु अणुसमयं। 
चउव्विहगइ - पेरंतं, अणुपरियट्रति संसारं ॥१॥ 
छाया--एतं: पंचभिराअभवेट, रण आधखित्या।नुसभयम्‌ । 
चतुविधगति -पर्यन्तमनुपरिवर्तन्ते संसारम्‌ ॥१॥ 
मू०--सव्बगई पकक्‍खंदे, काहेति अणंतए अकयपुण्णा । 
जेय ण सुणंति धम्मं, सोऊण य जे पमायंति ॥२॥ 
छाया--सर्वंगति प्रस्कन्दान,करिष्यत्यनन्तान्‌ अक्ृतपुण्या: । 
येच न शअुण्जन्ति धर्म , शरुत्वा च ये प्रमाथन्ति ॥२॥ 
मू०--अणुसिट्द॒पि बहुविहं, मिच्छादिद्वीआ जे नरा। 
बद्धनिकाइयकम्मा, सुणंति धम्मं न य करेति ॥३॥ 
छाया--अनुशिष्टमपि बहुविधं, मिथ्याहृष्टिका ये नराः । 
बद्धनिकाचितकर्माण:, भ्रृण्वन्ति धर्म न च कुर्वन्ति ॥३॥ 
मू०-कि सक्‍का काउं जे, जं णेच्छह ओसहं मुहा पाउ । 
जिणवयणं गुणमहुरं, विरेयणं सब्वदुक्खाणं ॥।४॥। 
छाया--कि शक्यं कत्त ये, यन्‌ नेषछभोषधं सुधा पातुम्‌ । 
जिन वचन गुणमधुरं, विरेखन सवंदु:ख्ानाम्‌ ॥४॥ 
मू०--पंचेव य उज्शिऊण, पंचेव य रक्खिऊण भावेण । 
कम्मरयविप्पमुक्का, सिद्धिवरमणुत्तरं जंति '५॥त्तिवेमि॥। 
छाया-पंजेव चोज्लित्वा, पंचेव ञ्ञ रक्षित्वा भावेन। 
करमरजोबिप्रमुक्ता: सिद्धिवरसनुसरं यान्ति ॥५॥इति ब्रवोमि।। 
सूलार्थ - इन पांचों (प्राणातिपात आदि) आश्रवों से जीव प्रतिक्षण 
आत्म प्रदेशों के साथ कमरूपी रज का संचय करता हुआ गतिनाम कम के 
उदय से नरक, तियँच, देव, मनुष्य--इस चारगतिरूप संसार मे परिभ्रमण 
करता रहता है ॥१॥ 
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जिन्होंने आश्रवों का निरोध नहीं किया है, वे पृण्यहीन प्राणी 
नरक देव आदि सवंगतियो में अनन्त (बार) गमनागमन करेंगे। कोन ? 
जो धर्म का श्रवण नही करते या धर्म श्रवण करके भी जो प्रमाद करते 
हैं ॥२॥। 

जो मनुष्य मिथ्याहृष्टि है तथा निकाचित रूप से कर्म बांधे हुए हैं, वे 
अधम गुरुजनो द्वारा अनेक प्रकार से उपदेश दिये जाने पर धर्म श्रवण तो 
करते हैं, लेकिन उसका आचरण नही करते ॥।२॥। 

जिनवचन तो समस्त दु खो के नाश के हेतु गुणयुकत मघुर विरेचन है, 
परन्तु निःस्वार्थ बुद्धि से दिए गये इस औषध को जो पोना नही चाहते, उनका 
वह क्‍या कर सकता है ? ॥४॥ 

अतः जो हिंसा आदि पाच आश्रवों को छोड़ कर और प्राणातिपात- 
विरमण आदि पांच सवरो का भाव से पालन करके कमंरज से सर्वथा मुक्त 
हो जाते हैं, वे सकलकर्मों के क्षय से प्राप्त होने वाली उत्तम और सर्वश्षेष्ठ 
भावसिद्धि यानी सर्वोत्तम सिद्धि को पाते है ।५॥। 

इस प्रकार सुबोधिनों व्यास्यासहित पंचम अध्ययन अर्थात्‌ परिग्रह आश्रव के 
रूप में पंचम और अन्तिम अधमंद्वार समाप्त हुआ । 


आश्रवद्वार सम्पूर्ण 


द्वितीय खण्ड : संवरद्वार 


संवरद्वार-दिग्दर्शन 
प्रथम श्रुतस्कन्ध मे शास्त्रकार ने आश्रवद्वार के अन्तर्गत पांच आश्रवों का विशद 
वर्णन किया है। आश्रव का प्रतिपक्षी संवर है। संवर का महत्त्व जाने बिना आश्रयों 
से विरति नहीं हो सकती । इसलिए आश्रवों के निरुषण के बाद संवरों का निरूपण 
आवश्यक समझ कर शास्त्रकार सर्वप्रथम पांच संवरों का दिग्दर्शन निम्नोक्त पाठ द्वारा 


करा रहे हैं--- 
मूलपाठ 

जग्बू | एत्तो य संवरदाराइ' पंच वोच्छामि आशणुपुव्बीए। 
जह  भणियाणि भगवया सब्वदुहविमोक्‍्खणट्ठाए ॥ १ ॥ 
पढमं॑ होइ अहिंसा, बितियं सच्चवयणां ति पन्‍नत्तं । 
दत्तमणुन्नायं संवरो य बंभचेरमपरिग्गहत्तं च॥२॥ 
तत्थ. पढम॑ अहिसा तसथावरसब्वभूयखेमकरी । 
तोसे सभावणाओ किची वोच्छे ग्रुणुदंसं।। ३॥ 
ताणि उ इमाणि सुब्वय ! महव्वयाइं' लोकहियसव्वयाइ' 
सुयसागरदेसियाइ.. _तवसंजमव्वयाइ सोलगुणवरव्वयाईं 
सच्चज्जवव्बयाइ नरकतिरियमणुयदेवगति-विवज्जकाइं कम्म- 
रयविदारगाइ दुहसयविमोयणकाइ. सुहसयपवत्तणकाइ' 
कापुरिसदुरुत्तराइ* सप्पुरिसनिसेवियाइ निव्वाणगमणमग्ग- 
(सरग) - पणायकाइ संवरदाराइ पंच कद्दियाणि य (उ) 

भगवया । 


१ लोए घिहअव्वयाइ पाठ कहीं कहीं है । 
२ 'सप्पुरिसतीरियाइ” पाठ भी मिलता है। “संपादक 


भूणर श्री प्रश्तव्याकरण सृत्र 
संस्कृतच्छाया 

जम्यू ! इतश्च संवरहाराणि पंच यक्ष्यास्थानुपुर्व्या । 

यथा भणितानि भगवता सर्वदु खविसोक्षणार्थम ॥ १॥। 

प्रथम॑ सवत्यहिसा द्वितीयं सत्यवचनमिति प्रशप्तम्‌ । 

वत्तमनुशातं॑ संवरश्च ब्रह्म चर्यमपरिग्रहत्व॑च॥ २ ॥ 

तत्र प्रथममहिसा. त्रसस्थावरसर्वभूतक्षेमकरी । 

तसस्या: सभावनाया: किलचिद वये ग्रुणोह शम्‌ ॥ ३ ॥ 

तानि इसानि सुजव़्त ! महाव्रतानि लोकहितसर्वदानि (लोके 
घृतिबशतानि) श्रुतसागरदेशितानि तपःसंयसत्रतानि शीलग्रुणवरव्रतानि 
सत्याजंबाव्ययानि (ब्रतानि) नरकतियंगसनुजदेवगतिविवर्जकानि, सरब्वे- 
जिनशासनकानि कर्सरजोविदारकाणि भवशतविनाशनकानि दुःखशत- 
विभोचनकानि सुखशतप्रवर्रकानि कापुरुषदुरुत्तराणि सत्पुरुषनिषेबि- 
तानि (सत्पुरुषतीरितानि) निर्वाणगमनमार्ग-(स्वगं)प्रणायकानि (प्रयाण- 
कानि) संवरद्वाराणि पंच कथितानि तु भगवता । 
पदार्थान्वय--(जंबू !) गणधर सुघर्मास्वामी अपने शिष्य जम्मूस्वासी से 

कहते हैं--हे जम्मू ! (एस्तो) आशभ्रवढ्ारों का कथन करने के पश्चात्‌ (पंच) पाँच 
(संवरवाराइ ) संबरहार (जह) जिस प्रकार (भगवया) भगवान्‌ महायीर स्वामी ने 
(सब्वदुहविभोक्च्रणदट्ठाए) समस्त दुःखों से छुटकारा दिलाने के लिए (सणियाणि) कहे 
हैं; वेसे ही, (आणुपुब्बोए) अनुक्रम से मे (वोच्छामि) कहूँगा । (पढमं) पहला संवर- 
द्वार, (अहिसा) अहिंसा (होई) है। (बितियं) दूसरा संबवरद्वार (सच्यवयणं) सत्य- 
बचन है; (इति पष्णस ) ऐसा बताया है। (दत्त) दी हुई या स्वामी, गुरु, तीर्थंकर 
आदि के हारा जिसके सेवन को अनुमति प्राप्त हुई हो; उसी वस्तु के ग्रहणरूप 
अदत्त का विपक्षी 'दसानुशात' नामक तीसरा संबरदार है, चोथा (बंभचेरं) ब्रह्मचर्य- 
संबरद्वार है (ल) और पांचवां (अपरिग्गहस ) अपरिप्रहत्व--परिग्रह का त्याग नामक 
संवरहार है। (तत्थ) उन पांचों में से (पढ़म॑) प्रथम संवर द्वार (अहिंसा) अहिंसा है, 
जो (तसथावरसव्वभूयलेसकरो) त्रस और स्थावर सभो जोयों का क्षेम--कल्याण 
करने वाली है। (सभावणाओं) पांच भावनाओं सहित, (तोसे) उस अहिंसा के (किलि) 
कुछ चोड़े-से (गुणुदसं) गुणों का संक्षिप्त स्वरूप (बोच्छ) कहूंगा। (सुब्बय !) है 
उत्तमद्त वाले जम्बू | (ताणि उ, वे नाम मात्र से कहे गए (इसाणि) जिनका स्वरूप 
भागे बताया जायगा, ऐसे ये (महव्ययाइ) महाद्रत (लोकहियसब्ययाई) लोक के 
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सम्पूर्ण हित को देने वाले हैं, अथवा (लोके घिहअध्यमाई ) जोव सोक में घेयं--वित्त 
को अश्यासन देने वाले श्रत हैं। (सुयसागरदेसियाइ ) ये आगमरूपी ससुद्र में उप 
दिष्ट हैं. (तवसंजमव्ययाइ) ये तप ओर संयमरूप व्रत हैं अथवा इनमें तप और 
संयम का व्यय--क्षय--तहीं होता है। (सोल गुणवरव्ययाईं) शोल और बिमवादि 
गुणों से श्र 55 श्रत हैं अथवा इनमें शील और अ्रष्ठ गुणों का त्षज--समूह सिहित हैः 
(सच्चज्जवव्ययाह ) सत्य और आर्ंव--इन व्तों में प्रधान हैं; अथवा सत्य और 
आर्जव का इनमें व्यय - नाश नहीं होता; (नरगतिरियमणयदेवगतिविवज्जकाइ ) 
नरकगति, तिर्यंग्गति, मनुष्यगति और देवगति को दूर हटाने वाले हैं, (सब्यजिण- 
सासणगाई ) समस्त जिनेन्द्रों हारा शासित--प्रतिपादित हैं; (कस्मरयविदाश्याइ) 
फर्मरूपी रज का विदारण--क्षय करने वाले हैं, (भवस्तयविणासणकाइ ) सेकड़ों 
भवों--जन्मों का विनाश--अन्त करने वाले हैं, (दृहसयविमोयणकाइ ) संेकड़ों दुःखों 
से छुड़ाने वाले हैं, (सुहसयपवत्तणकाईं) सेकड़ों सुखों में प्रवृत्त करने वाले हैं, 
(कापुरिसदुरुत्तराई ) कायर पुरुषों के लिए दुस्तर हैं,भीर लोग बड़ी सुश्किल से इन पर 
निष्ठा लाते हैं, (सप्पुरिसनिसेवियाइ ) सत्पुरुणों ने इनका सेवन करके किनारा या 
लिया है, (निव्वाणगमणमग्ग-(सर्ग) पणायकाइ) ये सिर्वाणमसन के लिए भार्भ 
रूप हैं तथा प्राणियों को स्वर्ग पहुँचाने वाले हैं। (पंच) ऐसे पांच (संबरदाराह ) 
संवर द्वार (सगवया) भगवान्‌ महावीर ने (कहियाणि उ) कहे हैं । 

मुलाथे - श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्य जम्बूस्वामी से कहते हैं-- 
हे आयुष्मन्‌ जम्ब्वू ! पांचो ही आश्रवद्वारों का वर्णन करने के पदचात्‌ समस्त 
दुःखो से छुटकारा दिलाने के लिए पांच संवरद्वार जिस प्रकार भगवान्‌ महा- 
बीर स्वामी ने कहे है, उसी प्रकार मैं तुम्हें अनुक्रम से कहूँगा ॥१॥। 

पहला संवरद्वार अहिसा है। दूसरा संवरद्वार सत्यवचन है, तीसरा 
संवरद्वार दत्त ओर अनुन्ञात के ग्रहण रूप है,चोथा ब्रह्मचय नामक संवरद्वार है 
ओर पांचवां अपरियग्रहत्व-परिभ्रहत्याग नामक संवरद्वार है ॥॥२॥ 

इन पांचो में से पहला संवरद्वार अहिसा है, जो त्रस-स्थावर सम्पूर्ण 
प्राणियों का क्षेम-कुशल करने वाली है । पांच भावनाओं सहित उस अहिंसा के 
थोड़े-से गुणों का संक्षिप्त स्वरूप मैं बताऊ गा ॥॥३॥॥ 

हे सुक्रत--उत्तम ब्रताचरणशील ! पहले जिनके नामो का ही केवल 
उल्लेख किया गया है,जिनका विशेष स्वरूप आगे बताया जायगा; वे ये अहिंसा 
आदि ५ महाक्त लोगों के सम्पूर्ण हितों के प्रदाता हैं अथवा लोक में दुःख से 
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घबराए हुए जीवों को धैय॑ देने वाले ये ब्रत हैं । ये त्रत तप--संयमरूप हैं, अथवा 
इनमें तप और संयम का क्षय नहीं होता | ये शील और विनयादि गुणों के 
कारण श्र ८ठ हैं अथवा उनमें शील और श्रेष्ठ गुणों का समृह रहता है । इनमें 
सत्य और आजंव (सरलता) प्रधान हैं। ये नरक, तियंडत्च, मनुष्य और देव- 
गति का निवारण करने वाले हैं । इनकी शिक्षा समस्त तीर्थंकरो ने दी है । ये 
कमंरूपी रज का क्षय करने वाले हैं। ये सेकड़ों भवो--जन्ममरणो का नाश 
करने वाले हैं । ये सेकड़ों दु:खों से छुटकारा दिलाने वाले और सैकड़ों सुखो 
की प्राप्ति कराने वाले हैं। कायर पुरुषो के लिए इन पर अन्त तक निष्ठा- 
पूर्थक टिकना कठिन है । ये सत्पुरुषो के द्वारा सेवित हैं अथवा सत्पुरुष इनका 
सेवन करके पार उतर गए हैं। ये निर्वाणयमन के लिए मार्गरूप है, और 
स्वगं में ले जाने वाले हैं। ऐसे पांच संवरद्वार का कथन भगवान महावीर 
स्वामी ने किया है । 


व्याख्या 


श्री प्रश्नव्याकरणसूत्र का प्रथम खण्ड--आश्चवद्वार (अधर्मद्वार) समाप्त 
हो चुका। इसलिए अब आश्रव के प्रतिपक्षी सवरो का वर्णन करना जरूरी था। 
चु कि प्रश्नव्याकरणसूत्र विश्व के प्राणियों के जीवन से सम्बन्धित मूलभूत प्रश्नो की 
व्यास्या और विश्लेषण करने के लिए ही भगवान्‌ महावीर स्वामी द्वारा प्ररूपित है। 
जीवन के मूलभूत और मुख्य प्रश्न यही हैं कि मनुष्य किन-किन कारणों से कैसे-कैसे 
दुःख पाता है। उसके लिए उसे कहाँ-कहाँ भटकना पड़ता है ? उसके पश्चात्‌ वह इन 
दुःखों के कारणों से कैसे और किस उपाय से छुटकारा पा सकता है ? उसके लिए उसे 
कौन-सी आराधता--साधना करना जरूरी है ” अथवा किन-किन बातो को दुृढता- 
पूर्वक अपनाना आवश्यक है ? प्राणिजीवन के बन्धनसम्बन्धी पूर्व प्रश्नों के उत्तर में 
आश्रवद्वार का वर्णन अस्तुत किया गया और अब मुक्तिसम्बन्धी प्रश्नों के उत्तर मे 
संवरद्वार प्रस्तुत कर रहे हैं । 

इसी हेतु से पांचों आश्रवद्वारो--अधर्म द्वारों का निर्पण और विश्लेषण कर 
चुकने के पश्चात्‌ श्री सुधर्मास्वामी अपने प्रधान शिष्य श्री जम्बूस्वामी को सम्बोधित 
करके कह रहें हैं-- जम्मू ! एसो संवरवाराइ पंच बोच्छामि आशणुपुव्बीए । अर्थात्‌ 
यहाँ से अब आश्रवों के प्रतिपक्षी पांच संवरद्वारों का मैं क्रमशः तुम्हारे सामने निरू- 
पण् करूगा ।' 

प्रश्न होता है कि इन संवरद्वारों का वर्णन पहले भी किसी ने किया है,या श्री 
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सुधर्मास्वामी स्वयमेव सर्वेथा नये रूप में उनका वर्णन कर रहे हैं? इसके उत्तर में 
शास्त्र- कार स्वय कहते हैं---'जहु भजियाणि भगवया' । 

इसका तात्पय यह है कि यद्यपि सुधर्मास्वामी स्वयं ज्ञानी ओर दृढ़ चारिषात्मा 
थे, वे चाहते तो स्वयमेव नये रूप में संवरों का वर्णण कर सकते थे; लेकिन उन्होंने 
उपयुक्त वाबय द्वारा विनयपूर्वक अपनी लघुता भ्रगट की है । साथ ही वीतरामप्रभु के 
प्रति अपनी श्रद्धा और भक्ति का परिचय दिया है। उनके प्रति कृतज्ञता भी प्रदर्शित 
की है कि “जैसा भगवान्‌ महावीर ने सवरद्वारों का वर्णन अपने श्रीमुख से फरमाया 
था, वैसे ही रूप में मैं उनके आशयानुसार अपने शब्दों मे उनका वर्णन कछ गा । मैं नये 
रूप मे अपनी ओर से इनका वर्णन नहीं कर रहा हूं । भगवद्वाणी तो समस्त जीवों के 
संशयों के दूर करने वाली, और सबको हृदयंगम हो सके, ऐसी सर्वभाषामयी थी, 
बैसी शक्ति तो मुझ में नही है; किन्तु उन्हीं भावों को बिना विपर्यास किए, यथातथ्य 
रूप में मैं कहूंगा । इन शब्दों से श्री सुधर्मास्वामी ने इस शास्त्र की प्रामाणिकता भी 
व्यक्त कर दी है । 

सवरहारों का वर्ण त क्यों और किसलिए ?--एक शंका यह होती है कि 
इन संवरों का वर्णन भी क्‍यों और किसलिए किया गया है? इसी के समाधानाथथे 
शास्त्रकार स्वय कह रहे हैं--“सब्बदुह्विमोक्खणट्टाएं अर्थात्‌--समस्त दुःखों अथवा 
समस्त प्राणियों को दु.खो से मुक्ति---छुटकारा दिलाने के लिए संवर का निरूपण 


किया । 
संवर का अर्थ--जैसे आश्रव जैनदर्शन का पारिभाषिक शब्द है, वैसे ही संवर 


भी जैनदशन का पारिभाषिक शब्द है। आश्रव का अर्थ हम आश्रवद्वार के प्रारम्भ में 
कर आए हैं । अत: उसका पिष्टपेषण करना अनावश्यक है। संवर का य्युत्पत्तिलध्य 
अर्थे इस प्रकार है--- 

'सब्रियन्ते प्रतिरध्यन्ते आगस्तुककर्माणि येन सः संबरः: “'संवरणमातं--. 
प्रतिरोधनमाज' वा सवरः । 

अर्थात्‌-- भविष्य में आने वाले कर्म जिस शुद्ध भाव से रुकते हैं या रोके जाते 
हैं, उसे संवर--भावसंवर कहते हैं और आने वाले पुद्गलरूप कर्मों का रुक जाना 


द्र्यसवर है ।' 
एक हृष्टान्त द्वारा इसे स्पष्टतया समझाना ठीक होगा--मान लो, समुद्र में 


अगाध जल भरा है। उसमें एक नौका पड़ी है। परन्तु अधिक समय हो जाने से उस 
नौका में छेद हो गए हैं। उन छेदों द्वारा जल दर तगति से नौका में भर रहा है। उस 
नौका के छिद्र किसी विवेकी भाविक ते बंद कर दिये । अब नौका के डूबने का कोई 
खतरा नहीं । अब उसमें पानी घुस नहीं सकेगा | नौका अब सहींसलामत समुद्र को 


पार करके किनारे पहुंच सकेगी । 
इसी प्रकार संसाररूप समुद्र है,उसमें कार्माणवर्गणा के रूप में कर्म रूप अयाह 
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जल भरा है। आत्मारूपी नौका इस संसारसमुद्र भे अनादिकाल से पडी है । आत्मारूपी 
नौका में विपरीत परिणति के कारण पाच आश्रवरूपी छंद हो रहे हैं,उन छेदो से कर्मरूपी 
जल द्र्‌ तगति से सतत घुस रहा है। कुशल नाविक की तरह विवेकी आत्मा उन छिद्रो को 
अहिसा-सत्य आदि पाच संवरो के उत्तम तथा पवित्र भावों से रोक देता है 
तो कर्मरपी जल रुक जाता है। और तब आत्मारूपी नौका ससारसमुद्र को सुरक्षित 
रूप से पार करके किनारे लग सकेगी । यही सवर का स्वरूप है। सबर आश्वव का 
ठीक विरोधी है। आश्रवों के कारण तो आत्मारूपी नौका ससारसमसुद्र मे ही अनन्त 
काल तक जन्म-मरण के गोते खाती रहती है, जबकि सवर के द्वारा उसे गोते खाने से 
बचाया जा सकता है । 

सबर का माहात्म्य और उसकी उपयोगिता--ससार मे समस्त प्राणी शारी- 
रिक और मानसिक दु'खों से घबरा रहे हैं । वे उन दु खो से बचने के लिए इधर-उधर 
घहुत ही हाथ-पेर मारते हैं, लेकिन ज्यो-ज्यो वे प्रयत्न करते जाते है, त्यो-त्यो अधिका- 
धघिक दुःख के जाल में फसते जाते हैं। इसका कारण यह है कि वे दु खनिवारण एव 
सुखप्राप्ति के लिए हिसा, झूठ, चोरी, बेईमानी, अब्रह्मचयंसेवन, परिग्रह आदि जिन- 
जिन चीजों को अपनाते हैं, वे उन्हें सुख के बदले और अधिक दुख के गत॑ मे 
पटक देती हैं । ससारी जीव इन दु खो से मुक्ति पाने के लिए छटपटा रहे है, लेकिन 
मोह,अज्ञान और मिथ्यात्त्व के कारण उन्हे कोई सच्ची राह नही सूझती । इसी कारण 
विश्ववत्सल, प्राणिमात्र के हितैषी एवं परमक्ृपालु वीतराग तीर्थंकरों ने आश्रवों को 
छोड कर संवरों को अपनाने पर जोर दिया है । 

इसी हेतु से इस सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने सवर का माहात्म्य बताया है--कि 
दुःखसंतप्त प्राणी सवरो का भमाहात्म्य समझ कर सवरो की साधना--आराधना के 
के सम्मुख हो और अणुब्रत या महात्रत के रूप में उसे जीवन मे उतार लें। यद्यपि 
शास्त्रकार ने यहाँ सवरह्वार मे महाव्नतो का ही निर्देश किया है, लेकिन 'सर्ये पदा 
हस्तिपदे निमग्ता:---हाथी के पैर मे सभी पैर आ जाते है', इस कहावत के अनुसार 
महान्नत के अन्तर्गत अणुब्नत या सार्मानुसारी नैतिक ब्रत भी समा जायेगे । इस हृष्टि से 
सबरों को केवल साधु-मुनियो के ही आराधन करने योग्य समझ कर किसी को निराश 
हो कर बैठने की जरूरत नहीं। हर व्यक्ति को यथाशक्ति संवरो का स्वरूप और 
माहात्म्य समझ कर उनकी आराधना मे तत्पर होना चाहिए | अब हम क्रमश. सवरद्वारो 
के माहात्म्य पर शास्त्रकार के द्वारा उक्त पंक्तियों पर प्रकाश डाल रहे हैं-- 

ताणि उ इमाणि सुव्यप ! सहब्वयाइ- जिन्हें सवरशब्द से पुकारा जाता 
है, वे अहिसा आदि पंच-महात्रतरूप हैं। गृहस्थ श्रावको के पालन करने योग्य ब्रत 
अणुत्रत कहलाते हैं। अगुद्गतों की अपेक्षा से ये महान्‌ होने के कारण महाब्नत कहलाते 
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हैं। अणुत्रतों में हिसा आदि से सर्वथा निवृत्ति--विरति नही होती है, जबकि महाव्तों 
में हिसा आदि आश्रवों का मन, वचत और कायरूप तीन योगों से तथा कृत-कारित- 
अनुमोदन रूप तीन करणो से त्याग करना होता है। महात्नत केवल साधु-सुनियों द्वारा 
पालनीय होते है । परन्तु यहाँ केवल महाव्तत्तो को ही एकान्तरूप से सवर नहीं भाना, 
अपितु उन पाचो सबरो का माहात्म्य बताने के लिए यह बता दिया है कि वे महाव्रत- 
रूप भी होते है। अगर शास्त्रकार सवरो को एकान्तरूप से महात्रतरूष ही बताते, 
तब तो ये सवर केवल साधुओ के ही काम के होते, सारा विश्व इनसे कोई लाभ नहीं 
उठा सकता । परन्तु शास्त्रकार ने 'लोयहियसव्ययाइ' आदि विशेषणों द्वारा इनसे 
सारे लोक के हित का दावा किया है। इसलिए इन संवरों को सार्वजनीन समझना 
चाहिए । 

लोकहियसव्वयाइ---ये सवर ससार मे समस्त हितो के प्रदाता हैं। संसारी 
जीव हित की प्राप्ति और अहित से निवृत्ति के लिए प्रयत्तशील दिखाई देते हैं । 
लेकिन विपरीत उपायो का सहारा लेने से विफलमनोरथ होकर वे हताश हो जाते 
हैं। परन्तु शारत्रकार इन सवरद्वारों को एकान्त लोकहितप्रदायक बता कर संवर-ग्रहण 
की ओर अगुलिनिर्देश कर रहे हैं । 

अथवा यदि 'लोए घिइअय्वयाइ” पाठ मानें तो अर्थ होता है--ये संवरद्वार 
लोक मे शारीरिक और मानसिक दु खो से सन्तप्त जीवो को धैयें बधाने और आश्वासन 
देने वाले ब्रत है। वास्तव मे अहिसा आदि ब्रतो के धारण करने से व्यक्ति को सुख- 
शान्ति की अनुभूति अवश्य ही होती है, व्याकुलता कम हो जाती है, आश्रवों से छुट- 
कारा पाते ही मनुष्य निश्चिन्त और निद्व न्द्व हो जाता है। 

सुयसागरवेसियाइ ---सासारिक प्राणी जब शारीरिक मानसिक पीडाओं से 
छटपटाते है, उस समय यदि कोई साधारण आदमी जाकर उन्हें किसी मामूली पुस्तक 
की बाते पढ़ कर सुना दे तो उससे उन्हे सतोष नही होता । परन्तु उस समय अगर उन्हें 
यह विश्वास दिलाया जाय कि ये बातें मैं अपने मन की कपोल कल्पित नही बता रहा 
हूँ, अपितु आगमो के गहरे ज्ञान समुद्र मे उपदिष्ट ही यह सब बता रहा हूँ,तो उन्हें झट 
विश्वास जम जाता है और वे सवर को अपनाने के लिए तैयार हो जाते हैं । 
इसी दृष्टिकोण से कहा गया है कि ये सबरद्वार श्रुतसमुद्र--शास्त्रसागर में सर्वेश्ष 
तीर्थंकर भगवान महावीर द्वारा उपदिष्ट हैं । 

तब-संजमव्वयाइ--ससार के अधिकाश प्राणी कर्मों के रोग से पीड़ित हैं । 
कर्मों के रोग को मिटाने के लिए रामबाण दवा तप और संयम है। तप और 
सयम की दिव्य-औषधि का सेवन करने से ही कर्मों का उच्छेद होगा । इसलिए संवर 
द्वारो को तप-सयमरूप ब्रत बता कर उस सतापरूप रोग “को मिटाने के लिए संकेत 
किया है, शान्ति प्राप्त करमे का आश्वासन दिया है। अथवा इन संवरद्वारों में तप 
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और संयम इन दोनों का क्षय नहीं होता । यानी संवर मे तप और संयम की धारा 
सतत प्रवाहित रहती है। 

सीलगुणवरव्वयाह सच्चज्जवव्ववाइ--ससारी प्राणी सुख-शान्ति के कारण 
समझ कर कामसेवन करते हैं और अनेक दुगुं णो को अपनाते हैं, लेकिन ज्यो-ज्यो 
जीव कामवासना से प्रेरित होकर अन्नह्मसेवन करता है या दुगुंणों को अपनाता है, 
त्यों-त्यो अनेक शारीरिक और मानसिक रोग उसे आ घेरते हैं, शरीर आधि-व्याधि- 
उपाधि से ग्रस्त हो जाता है, तब उसे यदि बताया जाए कि तुम सवरो को अपना लो 
तो वह 'दूध का जला छाछ को भी फू क-फू क कर पीता हैं, उक्त कहावत के अनुसार 
शंका करने लगेगा कि कही इन सवर द्वारो मे भी वही मौजशौक, विषयवासनासेवन 
के खेल, रागरग,छलकपट,घोखे बाजी,झूठफरेब आदि तो नही हैं ? अत उसे शास्त्रकार 
विश्वास दिलाते हैं कि 'धबराओ मत ' इन सवर द्वारो मे ये सब कामोत्तेजक या 
दुगु णवर्धक बातें नही हैं, इनमे तो शील (सदाचार) है, श्रेष्ठ गुण हैं, सत्यता है, 
सरलता है । इन सबरद्वारो के सेवन से सभी प्रकार के शारीरिक मानसिक रोग मिट 
जाएंगे । झूठफरेब, धोखेबाजी, ठगी या कपटबव्यवहार जीवन में फटकेंगे भी 
नही, जिनसे तुम्हे डरना पडे । बल्कि शील, सत्य ओर सरलता से जीवन चमक 
उठेगा; जीवन मे शान्ति और सुख का सागर लहराने लगेगा । 

नरगतिरियमणुयदेवगतिविवज्जकाइं--प्राणी अतादिकाल से नरकादि चारो गतियो 

में भ्रमण कर रहा है। बार-बार विभिन्न गतियो में भटकते-भटकत ओर वहाँ जन्म,जरा, 
भृत्यु, व्याधि के तथा वध-्बन्धन आदि के विविध कष्ट सहते-सहते ऊबा हुआ प्राणी 
कोई न कोई सहारा ढू ढता है, या कोई निवारक उपाय खोजता है । ऐसे प्राणियों से 
शास्त्रकार कहते हैं कि सवरद्वार ऐसे हैं, जिन्हे अपना लेने पर और हढ़ता से इनकी 
आराधना---साधना करने पर इन चारो गतियो मे स्रमण करने का कोई खतरा नही 
रहता । ये सवर ऐसे हैं कि इन्हें अपना लेने पर चारो गतियो में भ्रमण का रास्ता 
बंद हो जाता है। 

सन्वजिणसासणगाइं---जब कोई रोग दुःसाध्य हो जाता है तो रोगी घबरा 
कर अनेक वैद्यों और चिकित्सकों के पास जाता है। यदि वे अपने चिकित्साशास्त्र के 
आाचायों द्वारा बताए हुए नुस्खे लिख कर रोगी को देते हैं, तब तो रोगी को विश्वास 
बैठ जाता है। परन्तु अगर वैद्य अपना मनमाना नुस्खा लिख कर दे देता है या उटपटाग 
दवा लिख कर रोगी को टरका देता है तो उसे फायदा भी नही होता और रोगी 
की श्रद्धा उस ब्रैध्च पर से हट जाती है। यही बात आध्यात्मिक रोगी-- 
भवभ्रमण के रोगी के लिए है। जब कोई अप्रसिद्ध या मामूली साधु या 
आचार्य उसे अमुक-अमुक नियम पालने की बातें करते हैं तो वह शकाशील 
हो कर पूछता है--“भात्मिक रोग का यह इलाज किसी प्राचीन महापुरुष 
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ने भी बताया है या आप अपने मन से हाक रहे हैं ?” यदि उस आत्मिके रोगी की 
शका का समाधान हो जाता है, तो वह बेखटके उस इलाज को अपना कर शीक्ष 
स्वस्थ हो जाता है। इसी दृष्टि से शास्त्रकार ने बताया है कि ये सवरह्वार कोरी 
गप्प नही है, या मैं ही सिर्फ नही बता रहा हूँ, परन्तु इस अनादि-अनन्त संसार में 
अनन्तकान से प्रत्येक अवसर्पिणी और उत्सपिणी काल में जो भी तीर्थंकर हुए हैं, उन 
सबने सासारिक प्राणियों के आत्मिक रोगों को मिटाने के लिए समानरूप से इन 
संवरो की ही शिक्षा दी है, इन्हीं के सेवन का आदेश-निर्देश दिया है । 

कम्मरयविदारगाइ --यह बात निश्चित है और विवेकी जीव अनुभव भी 
करते हैं कि जो जैसा शुभाशुभ कर्म करेगा, उसे उसी रूप मे अपने उन कर्मों का फल 
भोगना पडेगा, भोगना पड रहा है और भूतकाल मे भी भोगना पड़ा था। इसलिए 
प्रत्येक मानव इन कर्मों से घबराता है और जो भी गुरु या उपदेशक उसके निकट- 
सम्पकं मे होते है, उनसे कर्मेनिव/रण का उपाय पूछता फिरता है। परल्तु वे खुद 
किसो न किसी दुगुंण मे फसे होते हैं तो ऊटपटाग उपाय हो बताते है, उलटे लट« 
कने, चारो ओर आग जलाकर तपने आदि के उलटे मार्ग बता देते हैं, तो उनसे उनके 
कर्म कटने के बजाय और नये बधते जाते हैं, वे बेचारे किकेतेव्यविमृढ़ हो कर मन 
मसोस कर रह जाते हैं | उन्ही जीवो को लक्ष्य करके शास्न्रकार कहते हैं---ये सबर- 
द्वार नये कर्मों को बढाने के बजाय आते हुओ रोक देते हैं और पुराने कर्मों को क्षीण 
करने में सहायक होते है । 

भवसयविणासणकाइ---ससार मे जन्ममरण का भय सबके पीछे लगा 
हुआ है । कठोर से कठोर हृदय वाले को भी जन्ममरण से डर लगता है। कई लोग 
मनुष्यजन्म पा कर भी पूर्वकृत अशुभकर्मवश अनेक कष्टों का सामना करने से ऊब 
जाते है और सोचते हैं-- “जीवन का अन्त कर डालें ।” आत्महत्या करने से शान्ति 
और सुख हो जायगा , ऐसी अआन्ति के शिकार बन कर वे जन्म-मरण का चक्र घटाने 
के बजाय बढा लेते हैं। कई बार उन्हें झंपापात (पर्वत से नीचे कूदना) और जलसमाधि 
ले लेने आदि के अनर्थक उपाय जन्ममरण के अन्त के लिए बता देते हैं ; या 'शरीर के 
भस्म होते ही सब यही भस्म हो जायगा' इस प्रकार से विपरीत मागंदर्शन दे कर 
गुमराह कर देते हैं। इन सबको लक्ष्य में रख कर शास्त्रकार कहते हैं--संवरद्वार ही 
एकमात्र सैकडो भवो (जन्ममरणों के चक्रो) को तोडने में समर्थ है, अन्य कोई उपाय 
यथार्थ नही है, उलटे ऐसे उपायो से जन्ममरण का चक्र बढ़ जायगा। 


दृहसयविभोयणकाइ---संसार में अधिकाश प्राणी अज्ञात, मोह, अविद्या और 
मिथ्यादर्शन के कारण नाना दुःख पाते हैं। वे मोहमूढ़ हो कर समझ हो नहीं पाते 
कि हमे ये दुख क्‍यों भोगने पढ़ते हैं और इन दुःखों का अन्त भी हो सकता है या 
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नही ? कई बार तो उन्हें अपने जातीय, राष्ट्रीय, सामाजिक या पारिपाश्विक सस्कार 
या वातावरण भी ऐसे गलत मिलते हैं, जिनसे उलटे उपाय अपना कर अपने दु खो मे 
बुद्धि कर लेते हैं। अतः शास्त्रकार ऐसे दिडः मूढ़ बने हुए लोगो को आश्वासन के स्वर 
में कहते हैं कि 'ये सवरद्वार सैकडो दु-खो से मुक्ति दिलाने वाले हैं । इन्हे अपनाओ ।' 


सुहसयपवसतणकाइ--ससारी जीव अशान और मोह के वशीभूत हो कर 
वैषयिक सुखो को ही सुख मान कर विविध इन्द्रियविषयों तथा उनकी पुष्टि के लिए 
खाने-पीने-पहनने के साधनों, भौतिक पदार्थों आदि को अपनाता है, परन्तु वे सब 
जरा-सी देर के लिए सुख की झलक दिखा कर नष्ट हो जाते है। तब फिर वही 
हायतोबा मचती है। खराब, अनचाहा पदार्थ मिला तो दु ख, इष्ट पदार्थ का वियोग 
हो गया तो दु ख,इष्ट पदार्थ को किसी दूसरे ने अपने कब्जे मे ले लिया तो उसकी चिन्ता 
और दुःख ! इसलिए उन सब सुखाभासो से दुख पाते हुए लोगो से शास्त्रकार का 
संकेत है--'ये ५ सवरद्वार ही, एकमात्र ऐसे हैं, जो वस्तुनिष्ठ या विपयनिष्ठ 
दुःखपरिणामी -सुखाभासों से छुटकारा दिला कर आत्मनिष्ठ स्वाधीन शाश्वत सुखो में 
रमण करा देते हैं । 

कापुरिसबुरुत्तराइं--ससार मे बहुत-से लोग ऐसे है, जो सस्ता नुस्खा खोजते 
रहते हैं । जहां 'होंग लगे न फिटकरी रंग चोला हो जाय' ; इस मनोवृत्ति के लोग 
होते हैं, बहाँ कुछ धूत धर्मंध्वजी भी उन्हे वैसे ही मिल जाते हैं, जो त्याग वैराग्य,सयम, 
तप और नियम को ढोग और दिखावा बता कर उन्हे इन्द्रियसुखों के दलदल में फसा 
कर अपना उल्लू सीधा कर लेते हैं। वे उन्हे इन्द्रियों के वैषयिक सुख और ऐश 
आराम की जिंदगी बिता कर स्वर्ग और मोक्ष मिल जाने या अमुक सम्प्रदाय, गुरु, 
या अवतार को मान लेने या अमुक (भस्म रमाने, जटा बढाने आदि) किया करने से 
भगवान्‌ के दर्शन या मुक्ति की प्राप्ति के सब्जबाग दिखाते है । इस प्रकार तप, सयम, 
नियम, त्याग, वैराग्य आदि को कष्टकर समझ कर कायर बना हुआ और सस्ता नुस्खा 
खोजने वाला मनुष्य भोगपरायणता के ऐसे रास्ते को अपना लेता है। किन्तु आखिर 
वह धोखा खाता है, फिर पछताता है । इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं, कि इन्द्रियो के 
गुलाम कायर लोग इन सवरद्वारो के रहस्य को नहीं पा सकते । वे इन्हे ढोग समझ 
कर दुकरा देते हैं और सच्चे सुख से वचित ही रहते हैं। मतलब यह है कि इन सवरद्वारों 
के आराधन मे कायर लोगो की गुजर नही होती । 

सप्पुरिसनिसेबियाइ --हिताहित, कतंब्याकर्तंव्य, हानिलाभ और जडचेतन का 
जिनमे विवेक जागृत हो गया है और जो इन्द्रियास और कष्टकातर न बन कर 
आत्मिक सुख को पाने के लिए कटिबद्ध हैं,ऐसे सत्युरुष ही इन सवरद्वारो का सेवन-पालन 
करते हैं। दुराचारी, कायर, द्विसक आदि दुर्जन तो इन्हें छूते भी नही; सज्जन ही 
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इनका सेवन करते हैं। 'सप्पुरिसतीरियाईँ इस पाठ के अनुसार अर्थ होता है--- 
संत्पुरुष ही इन संवरद्वारों का पूर्ण अवगाहन कर पाते हैं । जो व्यक्ति नदी के किनारे खड़ा 
रह कर नदी की लहरें गिनता रहता है या नदी में तैरने के मनसूबे बांधता रहता है, 
वह नदी में तैरने का आनन्द नहीं पाता | इसी प्रकार जो इन सवरद्नारों का निरूपण 
सुन कर केवल विचार करता रहता है, इनके पालन के लिए तैयार नहीं होता, सिर्फ 
सबरो का ज्ञान प्राप्त कर लेता है, वह सवरों से होने वाले आनन्द का लाभ नहीं 
ले पाता । अत उपयुक्त विवेकी सत्पुरुष ही संवरद्वार का किनारा पाते हैं । 
निव्वाणगमणमग्ग-पणायकाइ---आज धर्मों की हजारो दूकानें लगी हुई 
हैं । जहाँ भी जाओ, तपाक से कहा जायगा--'हमारे भगवान या गुरु की शरण में आा 
जाओ या हमारा धर्म-सप्रदाय स्वीकार कर लो ; तुम्हें मुक्ति मिल जायगी, ईश्वर 
के दर्शन हो जायेगे या स्वगे मिल जायगा। भोलाभाला मानव ऐसे ढोगियों 
के चक्‍कर में फस कर आत्मसमर्पण कर देता है। वह निर्वाण या मीक्ष के या स्वर्ग 
के वास्तविक रहस्य को न पाने के कारण दम्भियो के जाल में फंस जाता है। इससे 
उसे न तो निर्वाण मिल पाता है और न स्वर्ग ही। ऐसे लोगो को लक्ष्य मे रक्ष कर 
शास्त्रकार कहते हैं--'ये सवरद्वार निर्वाणणमन के लिए रास्ते हैं। स्वर्ग में ले जाने 
वाले हैं ।” रास्ता साफ बना हुआ हो तो यात्री को कही भटकने या लुटने का डर 
नही रहता । सवरद्वार ऐसे साफ रास्ते है, जिन पर चल कर हजारो महान्‌ आत्माओं 
ने निर्वाण पाया है और पायेगे । वास्तव मे, निर्वाण आत्मा की पूर्ण शुद्ध अवस्था का 
नाम है। जब आत्मा पर से समस्त कर्म नष्ट हो जाते हैं, कर्मबन्ध का कोई 
कारण भी नहीं रह पाता, आत्मा ज्ञानावरणीय आदि सभी प्रकार के कर्मों 
(चाहे वे द्रव्यकर्म हो, चाहे भावकर्म हो और चाहे नोकम ) से सर्वथा रहित हो जाती 
है, तभी वह पूर्ण शुद्ध होती है । तब उसमे अनन्तज्ञान, अनन्तसुख आदि ग्रुण स्वतः 
प्रगट हो जाते है। जब तक समस्त कर्मों का क्षय नही हो जाता, तब तक ये सवर 
स्वर्ग दिलाने वाले हैं, यानी सवरो की आराधना से दुर्गति में जाने का कोई खतरा 
नही है , ओर न ही कोई धोखेबाजी या झूठे सन्‍्जवाग का दिखावा है। अथवा कही 
'सग्गपयाणकाई पाठ भी मिलता है, उस हृष्टि से इसका अर्थ यह है कि ये 


संवरद्वार स्वर्ग मे पहुचाने वाले हैं अथवा स्वर्ग पहुंचाने के लिए यान-जहाज के 
समान हैं । 


इन्हें संवरत्वार क्‍यों कहा गया ?--अब प्रश्न होता है कि इन अध्ययनों को 
केवल सवर कहने से ही काम चल जाता ; द्वार शब्द इनके आगे लगाने के पीछे 
क्या रहस्य है ” इसका समाधान यह है कि अगर केवल 'संवर' ही कहा जाता तो 
पूर्णतया स्पष्ट अर्थवोप नहीं होता । केवल इतना ही बोध हो पाता कि, यह सवर का 
३३४३ 
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लक्षण है और इतने उसके भेद हैं । लेकिन सबर किस तरीके से प्राप्त हो सकता है ? 
जीवन मे सवर को कैसे उतारा जा पकता है ? सवर को जीवन मे रमाने के लिए 
क्या-क्या उपाय हैं ? इत्यादि बातों का समाधान नहीं हो पाता । इसलिए प्रत्येक 
संवर के आगे द्वारशब्द लगा कर यह द्योतित किया गया है कि मकान मे प्रवेश करने 
के द्वार की तरह ये भी सवर के द्वार हैं--उपाय है। द्वार हो तो किसी भी भवन मे 
प्रवेश करने में जैसे आसानी रहती है, वैसे ही पाचों सवरो के भव्य भवनों 
में सुगमता से प्रवेश करने के लिए ये अध्ययन द्वार के समान है । 

संवर के भेद--शास्त्रकार की दृष्टि से सवर के यहाँ ५ भेद' बताए गए है । 
यह गाथा इसके लिए प्रस्तुत है--- 

“पढ़म होइ अहिंसा, बितियं सच्चवयर्णति पच्नत्तं। 
दसमणन्नाथ॑ं सबरो ये बंभचेरमसपरिग्गहत्तं व ॥ 

अर्थात्‌--पहला सवर अहिंसा है, दूसरा सत्यवचन है, तीसरा अदत्त का 
विपक्षी दत्त--दी हुई तथा अनुज्ञात--उसके स्वामी, जीव, तीर्थकर या ग्रुरु द्वारा 
अनुमत वस्तु का ग्रहण करता, और चौथा ब्रह्मचर्य सवर है, तथा पाचवा सवर 
अपरिग्रहत्व--परिग्रहत्याग है । 

इन सबका विशेष अर्थ तथा विस्तार से वर्णन आगे किया जाएगा । 

सर्वप्रथम अहिसा-संवर ही क्यों ?---अश्न होता है कि इन ५ सबरो मे सर्व- 
प्रथम अहिंसा को ही क्यो माना गया ? सत्य को क्‍यों नहीं ? इसके उत्तर में शास्त्र- 
कार कहते है--तत्य पढम॑ अहिसा तसथावरसब्बभूयखेसकरो' यानी त्रस-स्थावर रूप 
समस्त प्राणियो का क्षेम-क्रुशल करने वाली होने से अहिसा को प्रथम स्थान दिया 
गया है | 

दूसरी बात यह है समस्त प्राणी अपने पर होने बाले प्रहार, मारपीढ या 
अन्य हिसाजनक घटनाओं से तथा अपनी हत्या से घबराते है, इसलिए हिसा का 
उन पर असर सीधा पडता है । अमत्य, चोरी, परिग्रह या अब्नह्य सेवत का सीधा असर 
प्राय. नही पडता । इन चारो से से किसी का सीधा असर पडता है तो मनुष्य पर ही, 
तियेडचजाति पर तो कोई खास असर ही नहीं होता, इन सबका | इसलिए हिंसा की 
प्रतिपक्षी अहिंसा को विश्व में प्राणिमात्र चाहते है। हिंसा से सतप्त प्राणिगण मानों 


१ तत्त्वार्थसूत्र और नवतत्त्व मे सबर के ५७ भेद बताये हैं। के इस प्रकार हैं-- 
४ समिति, ३ गुष्ति, १० यतिधमं, १२ अनुप्रेक्षा, २२ परिषहृजय और ४ चारित्र। 
इनका विस्तृत वर्णन उन्हीं ग्रन्थो से जान लें । यहाँ सवर के ५ भेद ही विवक्षित 
हैँ । --सम्पादक 
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अहिंसा को वरदान समझ कर उसका स्वाग्रत करने के लिए खड़े रहते हैं। अतः 
अहिसा का दायरा बहुत ही विस्तृत है, इस कारण अहिसा को सवरो मे सर्वप्रथम 
स्थान दिया गया । 

एक बात यह भी है कि मनुष्य जब झूठ बोलता है, तब वह अपने शुद्ध आत्म- 
स्वरूप की भावहिंसा कर नेता है , चोरी करता है,तब भी भावहिसा हो जाती है,मैथुन- 
सेवन से भी और ममत्व से भी भावहिसा का सम्बन्ध है ; शोषण, लूट, गबन आदि भी 
हिंसा के ही प्रकार है ।'अत अहिसा के ग्रहण करने से सत्यादि चारों का उसी मे समावेश 
हो सकता है । इस दृष्टिकोण से भी अहिंसा को सर्वोपरि स्थान दिया गया है । भगवती 
अहिंसा शेष समस्त सवरो की तथा ब्रत, नियम, त्याग, प्रत्याख्यान, सयंभ और तप की 
जननी है । इसके होने पर ही इन सबका अस्तित्व रह सकता है। यह न हो तो ब्रत, 
नियम, सयम, त्याग, प्रत्याख्यान और तप आदि का कोई भी मठ्त्व या अस्तित्व 
नही रह जाता । इसलिए शेष चारो सवर अहिसा के ही विस्ताररुप हैं । 

इसीलिए शास्त्रकार अहिंसा भगवती के गुणगान करने के लिए प्रेरित हो कर 
कहते है--तीसे सभावणाओ किच्ि बोस्छ गुण हुँ सा ।' 


१ “अहिसाग्गहणे पच्रमहव्वयाणि गहियाणि भवंति'--- 
--इशवैकालिक घूणि 
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अहिसा के सार्थक नाम 
प्रथम सवरद्वार का प्रारम्भ करने से पूर्व शास्त्रकार ने उसकी प्रस्तावना के 
रूप मे पाचों सवर द्वारों के निरूपण का उद् एय, उनका माहात्म्य, स्वरूप और 
गुणोत्कीतेन करने के साथ ही उनकी उपयोगिता तथा उनमे अहिसा-श्रंवर को सर्वोपरि 
स्थान देने का कारण बताया है। उसके बाद यहा से प्रथम संवरद्वार का निरूपण 
प्रारम्भ करते हुए शास्त्रकार अपनी पुरातन वर्णनशैली के अनुसार प्र्वप्रथम अहिसा 
के पर्यायवाची गुणनिष्पन्न ६० नामो का उल्लेख करते हैं-- 
मूलपाठ 
तत्थ पढमं अहिसा जा सा सदेवमणुयासुरस्स लोगस्स 
भवति दीवो ताणं सरण गती पह्ट्टा १ निव्वाणं, २ निव्वुई, 
३ समाही, ४ सत्ती, ५ कित्ती, ६ कंती, ७ रती य, ८ विरती 
य, ड सुयंग, १० तित्ती, ११ दया, १२ विमुत्ती, १३ खंती, 
१४ समत्ताराहणा, १५ महंती, १६ बोही, १७ बुद्धी, १८ धिती, 
१६ समिद्धी, २० रिद्धी, २१ विद्धी, २२ ठिती, २३ पुद्ठी, 
२४ नंदा, २५ भद्‌दा, २६ विसुद्धी, २७ लड़ी, २८ विसिद्ठुदिद्वी, 
२६ कल्‍लाणं, ३० मंगल, ३१ पमाओ, ३२ विभूती, ३३ रक्‍्खा, 
३४ सिद्धावासो, ३५ अणासबो, ३६ केवलीण ठाणं, ३७ सिव॑, 
३८ समिई, ३४८६ सील, ४० संजमोत्ति य, ४१ सीलपरिघरो, 
४२ संवरो य, ४३ गुत्ती, 8४ ववसाओ, ४५ उस्सओ, ४६ जन्नो, 
४७ आयतर्ण,, ४८६ जयण,-४९ मप्पमातो, ५० अस्सासो, 
५१ वीसासो, ५२ अभओ, ५३ सव्वस्स वि अमाघाओ, ५७ चोक्‍्ख 
५५ पवित्ता, ५६ सूतो, ५७ पूया, (८ विमल, ५६ पभासा य, 
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६० निम्मलयरत्ति एक्मादीणि निययगुणनिस्मियाइई पज्जव- 
नामाणि होंति अहिसाए भगवतीए ॥ २१ ॥ 
संस्कृतच्छाया 

तत्र प्रथममहिसा या सा सदेवमनुजासुरस्य लोफस्यथ भवति द्वीपः 
(दीप:) त्राणं शरणं गति: प्रतिष्ठा १ निर्वाणम्‌, २ निबं त्तिः, ३ समाधि, 
ड शक्तिः, ५ कीति:, ६ कान्ति:.७ रतिश्च, ८ विरति , € श्रुतांगा, १० तृप्ति: 
११ बया, १२ विमुक्ति, १३ क्षान्ति, १४ सम्यकक्‍त्वाराधना, १५ महतो, 
१६ बोधिः, १७ बुद्धि, १८ धृति, १€ समृद्धि, :० ऋद्धिः, २१ वद्धिः, 
२२ स्थिति:, २३ पुष्टि, २४ नन्‍्वा, २५ भद्ठा, २६ विशुद्धि,, २७ लब्धि:, 
र८ विशिष्टदृष्टिः, २६ कल्याणम्‌, ३० मंगलम्‌, ३१ प्रमोद: ३२ विभूतिः, 
३३ रक्षा, २४ सिद्धावास:, ३५ अनाअव:, ३६ केवलिनां स्थानम्‌, ३७ शिवस, 
३८ समिति:, ३६ शीलम्‌, ४० संयम इति चल, ४१ शीलपरिगृहम्‌ ४२ संब- 
रदच, ४३ गुप्ति,, ४४ व्यवसाय , ४५ उच्छूय', ४ यज्ञः, ४७ आयतनम्‌, 
४८ यजनम्‌ (यतनम्‌), ४ अप्रमाद:, ५० आश्वास , ५१ विश्वास., ५२ अभ- 
यम्‌, ५३ सर्वस्यापि असाधात:, ५४ चोक्षा, ५५ पचित्रा, ५६ शुचिः, ५७ पूजा 
(पता), ५८ विमला, ५६ प्रभासा तन, ६० निर्मलतरेति-एवमादीनि निजकगुण- 
निर्भितानि पर्यायनामानि भवन्त्यहिसाया भगवत्था: ॥ सू० २७॥ 

पवार्थान्वयं--(तत्य) उन पांचों में से, (पढ़मं) पहला संबरद्वार (अहिसा) 
अहिंसा है, (जा) यह (सा) वह पूर्वोक्त अहिसा, (सदेवमणयासुरस्स लोगस्स) देकों, 
सनुष्यों और असुरों के सहित समग्र लोग जगत्‌ के लिए (दोवो) शरणदायक द्वोष 
है अथवा दीपक सदृश प्रकाशकरत्रों, (भवति) है, (ताणं) रक्षा करने वाली है, (सरणं) 
शरण देने बाली है, (गती) भर याथियों के लिए गति--गम्य है, प्राप्त करने योग्य 
हैं, (पहइट्ठा) समस्त गुणों या सुखों का प्रतिष्ठान--प्रतिष्ठा है, यह अहिंसा 
(निव्धा्ण) निर्वाण---मोक्ष का कारण है (निव्वुई) दुर्ध्यानरहित होने से मानसिक 
स्वस्थतारुप है, (समाही) समाधिरुप--समता का कारण है, (पत्ती) आत्मशक्ति का 
कारण है; अथवा (संती) परप्रोहृबिरतिरूप होने से शान्तिरूप है। (कित्ती) कीति का 
कारण है, (कंती) सुन्दरता का कारण है, (य) और (रती) सबसे अनुराग--रति- 
प्रीलि का कारण, (4) और (विरती) पाप से निव॑ सिरुप है, (सुयंग) भ्‌ तशान ही 
इसका अंग--कारण है, (तित्तो) तृप्ति-- संतोष का कारण है (या) दयारूप है, 
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(बिमुत्ती) समस्त बधनों से छुड़ने वाली है। (खंतो) क्षमारुप, (समलाराहभा) 
सम्पकत्थ का आराधन--सेवन में कारण, (महंती) सब द्वत्ों में महान्‌-प्रधान, 
(बोही ) बोधि--धममंप्राप्ति का कारण, (बुढ़ी) बुद्धि को सफल बनाने वाली, (धिती) 
धृत्ति--चित्त की दृढ़तारूप, (समिद्धों) जीवन को समृद्ध---आनन्दित बताने बालो--- 
समृद्धि का कारण, (रिद्ी) ऋद्धि (भौतिक लक्ष्मी) का कारण, (विद्धों) वद्धि--पुष्य- 
वढ्धि का कारण, (ठितो) मोक्ष में स्थित कराने वालो, (पुट्ठी) पुष्यवद्धि से जीवन 
को पुष्ट करने वाली अथवा पहले पाप का अपचय करके पुष्य के उपचय का कारण, 
(नंदा) स्‍स्वपर को आनन्दित करने बालो, (भा) स्वपरकल्याणकारिणी, 
(विसुद्धी) पापक्षय के उपायरूप सें होने से जीवन को शुद्धि-निर्मेलता का कारण, 
(लड़ी) फेवलशान आदि लब्धियां पेदा करने वाली, (विसिट्द॒विदृठी) विशिष्ट वृष्टि- 
विचार और आचार में अनेकान्त-प्रधान दर्शन बाली, (कल्लाणं) कल्याण या आरोग्य 
का कारण, (मंगल) पापशसनकारिणो होने से मंगलमयों, (पमोओ) प्रमोव---हुष॑ 
उत्पन्न करने वाली, (विभूतोी) ऐश्वर्य का कारण, (रक्खा) जीवरक्षारूप, (सिद्धावासो) 
सिद्धों -निरंजन-निराकार परमात्माओं में निवास कराने वाली --मुर्ति प्राप्त कराने 
बाली, (अणासवो) अनाभ्रवरूप---आते हुए कर्मवन्ध को रोकने बाली, (केवलोण 
ठाणं) केवलियों के लिए स्थानरूप, (सिं) शिवरूप--निरुपद्रव सुखरूप, (समिई) 
सम्यकप्रवत्तिरूप, (सोल) समाधानरूप (य) और (संजमोत्ति) संपमरूप है, (सोल- 
परिधरो) सदाचार या ब्रह्मचय का घर--चारित्र का स्थान, (संवरो) संवररूप--- 
आते हुए कर्मों को रोकने थाली, (य) और (गुत्ती) सन, वजन, और काया को 
अशुभ प्रवत्ति को रोकने वाली, (ववसाओ) विशिष्ट अध्यवसाय---निश्चयरूप, 
(उस्सओ ) भावों को उन्‍नतिरूप, (जन्नो) यजन-भावदेबपुजारूप, अथवा यतना--- 
प्राणिरक्षारूप, (अप्पसातो) प्रमादत्याग--अप्रमावरूप; (अस्सासो) प्राणियों के लिए 
आश्वासनरूप, (बोसासो) सब जीवों के विश्वास का कारण, (अभ्ओ) अभयदानरूप 
या निर्भवता का कारण, (सव्वस्स वि अमाधाओ) सब जोयों की हत्या के निर्षधरूप, 
अथवा अमारिधोषणारूप, (चोक्ख)---अच्छी, भली लगने वालो, (पवित्ता) पवित्र से 
भो पवित्र, अथवा पथि--वज़्य की तरह त्राण--रक्षण करने बाली, (सूती) भावों की 
शुचि-निर्मलता रूप, (पूया) भावपूजारूप या पूत--शुद्ध, (बिमल) निर्मेलता का कारण, 
(पन्तासा) आत्सा का प्रकाश--दोप्ति (4) और (तिम्मलयरा) अत्यन्त निर्मल अथवा 
जीव को कर्सरूपी रज से रहित--निर्मेल करमे वालो--लिमंलकरा है। (इति) इस 
प्रकार (एबसादीणि) ऐसे हो और भी (निमयग्रुपनिस्सियाई) अपने लिखों गुणों से 
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मिव्यस्त--यथार्, (सगवतीएं अहिसाए) भगवती अहिसा के, (पज्जवनासाणि) पर्याय 
वाजक नाम (होंति) हैं । 

मूला्थे--उन पांचों संवरो में से प्रथम संवर अहिसा है। यह पूर्वोक्त 
अहिंसा देवों, मनुष्यों ओर असुरो के सहित सम्पूर्ण लोक के लिए आश्रयदाता 
द्वीप की तरह है, अथवा अज्ञानान्धकार का नाश करने वाला दीपक है। यह 
सबकी रक्षा करने वाली, शरण देने वाली और कल्याणाभिलाषियो के लिए 
प्राप्त करने योग्य है। यह सब गुणों और सुखो का प्रतिष्ठान है| यह निर्वाण 
का कारण है, आत्मिक स्वस्थता का कारण है, समाधि--समता की जननी 
है, आत्मिक शक्ति का कारण है, अथवा शान्तिरूप है यह कीर्ति का कारण 
है और आत्मिक व शारीरिक कान्ति बढाने वाली है। यह रति (प्रीति) का 
कारण है और पापो से विरति कराने वाली है। श्र्‌ तज्ञान ही इसकी उत्पत्ति 
का कारण है। यह तृप्ति का कारण और जीवदयारूप है, यह बन्धनों से 
मुक्ति दिलाती है, क्षान्तिरूप है। यह सम्यग्‌-दर्शन की आराघनारूप है अथवा 
सम्यक्‌ प्रतीति रूप है। यह सब ब्रतो में महानू--प्रधान है । यह केवलि प्ररू- 
पित धम की प्राप्ति कराने वाली है, और बुद्धि को सफल बनाने वाली है। 
यह धृति--घैयय॑ पैदा करती है. आत्मिक समृद्धि तथा ऋद्धि का कारण है, यह 
पृष्यवृद्धि का कारण है, पाप को घटा कर पुण्य को पुष्ट करने वाली है, और 
आनन्ददायिनी है। यह स्वपरकल्याणकारिणी है, पापक्षय करवा कर 
आत्मा की विधुद्धि करने वालो है, केवलज्ञानादि लब्धिया प्राप्त कराने वाली 
है, अनेकान्तवाद से विशिष्ट दृष्टिख्प है, कल्याण, मंगल और प्रमोद का 
कारण है। यह ऐश्वर्यप्राप्ति में निमित्त है, जीवो की रक्षा करने वाली तथा 
सिद्धो--परमात्माओ के पास निवास कराने वाली--मुक्ति प्राप्त कराने वाली 
है। यह कमंबन्ध को रोकने वाली होने से अनाश्रवरूप है, केवलज्ञानियों का 
स्थान है, और शिव--निरुपद्रवरूप है। यह सम्यकूप्रवृत्ति (समिति)-रूप, 
निराकुलता--समाधान--रूप और संयम रूप है । तथा शील - सदाचार का 
पीहर- पितुगृह है, संचरमयी है। यह मन- वचन काया की दुष्प्रवृत्तियों 
को रोकने वाली है, विशिष्ट व्यवसाय - निश्चय का कारण है और भावों की 
उनन्‍नतिरूप है। यह भाव यज्ञरूप या भांवपूजारूप है,गुणो का आयतन- आश्रय 
है और यतनारूप है या अभयदानरूप है। यह अप्रमादरूप है, प्राणियों के 
लिए आश्वासनरूप, विष्षास का कारण और अभय पैदा करेने वाली या 
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अभयदात्री है। यह समस्त प्राणियों के लिए अमारिधोषणारूप है। यह 
स्वच्छ है, पवित्र है, पवित्रता का कारण है; और भावों की निर्मेलतारूप भाष॑ 
पूजा का कारण है। यह आत्मा को विमल बनाने वाली, तेज से प्रकाशित 
करने वाली और जीवो को कमंरजमल से रहित--अत्यन्त निर्मल करने 
वाली है | 

इस भगवती अहिंसा के ये और ऐसे ही अन्य निजग्रण से निष्पन्न-- 
साथंक पर्यायवाचक नाम हैं । 


व्याख्या 

प्रस्तुत सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने अपनी पूर्वप्रतिज्ञानुसार पाच संबरों में से 
सर्वप्रथम अहिसासवर के गुणकीर्तनपूर्वक गुणनिष्पःन ६० नामो का तिरूपण किया है। 
प्रसगनवश अहिंसा का लक्षण और उसके भेदो का विश्लेषण करके हम क्रमश: इन सब 
नामो पर विवेचन करेगे। 

अहिंसा का लक्षण--सामान्यतया अहिंसा का अर्थ “न हिसा अहिसा या 

“हिसाविरोधिनी अहिसा' यानी हिंसा न करना या हिसा की विरोधिनी' अहिंसा होता 

है । इस दृष्टि से हिसा का अर्थ पहले भलीभाति समझना आवश्यक है। हिसा का 
स्पष्ट लक्षण है---'प्रमाद और कषाय के वश किसी भी प्राणी के प्राणो को मन, बचन, 
काया से बाधा-पीडा पहुचाना । इसलिए अहिसा का लक्षण होगा - प्रमाद और कषाय 
के वश प्राणी के १० प्राणों में से किसी भी प्राण का वियोग न करना, बल्कि प्राण- 
रक्षा करना । 

अहिसा का केवल निषेधात्मक अर्थ यथार्थ नही है। क्योकि व्याकरणशास्त्र के 
अनुसा र अहिसा मे नत्र्समास है और नज_समास के दो रूप होते हैं--प्रसज्य और पयुं दास । 
प्रसज्य तद्भिश्न एकान्त निषेधरूप अर्थ का भ्राहक होता है,जबकि पयू दास तत्सहश अर्थ का । 
जँसे “अन्नाह्मण' कहने से ब्राह्मण से भिन्न किसी दू ठ या पत्थर आदि का ग्रहण न होकर 
ब्राह्मण के सहृश ब्राह्मणेतर मनुष्य का ग्रहण होता है, वैसे ही अहिसा से हिसा से भिन्न 
हिंसा के सहश जीवरक्षा दया, करुणा, सेवा आदि किसी शुद्ध भाव का ग्रहण होता है । 
हिंसा अशुद्ध भाव है तो अहिसा शुद्ध भाव है, पर भावत्व दोनों मे समान है, 
इसलिए अहिंसा का अर्थ,केवल हिसा त करना---इस प्रकार का निषेधात्मक ही नही होता, 
जीवरक्षा, करुणा, दया या सेवा करना, इत्यादि रूप मे विधेयात्मक भी होता है । 
यही कारण है कि अहिंसा निदृत्ति-परक भी है और प्रवृत्तिपरक भी । 

अहिसा के भुर्य भेद--अहिंसा के इस लक्षण को हृष्टिगत रखते हुए उसके 
मुख्य दो भेद बताए जाते हैं--हरव्यअहिसा और भावअ्हिसा | किसी भी प्राणी के 
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१० प्राणों* में से किसी भी प्राण का प्रमाद या कषाय के वश होकर घात न करना और 
रक्षा, सेवा, दया या करुणा आदि करना द्रव्यअहिंसा है तथा आत्मा के परिणामों तथा 
गुणों का घात न करना, बल्कि शुद्ध परिणामों तथा गुणों मे वृद्धि करना भावअहिंसा 
है । इन दोनों के भी दो-दो भेद और होते हैं--स्वद्रव्य-अहिंसा, परद्रव्यअहिंसा,स्वभाव- 
अहिता और परभाव-अहिसा । क्रोधादि के वशीभूत हो कर अपने शरीर, इन्द्रिय आदि 
का किसी प्रकार का घात न करना स्वद्रव्यअहिसा है और क्रोधादिवश दूसरे के प्राणों 
का नाश न करना परद्रव्यअहिसा है। इसी प्रकार अपने परिणामों को राग-द्वे ष-कोधादि 
कषायवश मलिन न करना, विकार, वासना, अर्थात्‌ आश्रव आदि मे या आत्तंरौद्रध्यान 
में न ले जाना तथा स्वभाव मे या निजगुणो मे ही रमण करना स्वभावअहिंसा है| 
तथा राग षादिवश दूसरे प्राणियों के आत्म-स्वभावों या शान्ति आदि निजगुणों 
को हानि न पहुंचाना, अपितु उनके शुभ परिणामों में वृद्धि करना परभावअहिसा है। 

कोई भी साधु साध्वी या सद्गृहस्थ श्रावक-आविका जब आमरण अनशन 
(सथारा) या तप करते हैं, उस समय वे प्रमाद या क्रोधादिकपायवण नही 
करते, बल्कि शुद्ध भावों में बहते हुए, चढते परिणामों से, स्वत प्रेरणा से करते है । 
इसलिए अनशन तप आदि से शरीर-इन्द्रियो को- कप्ट देना, वास्तव में कप्ट देना नही 
है । अतः वहाँ द्रव्य और भाव दोनो प्रकार से अहिसा है,हिसा नही है। अनशनादि ब्रत 
या तप करने वाले आत्मा में शान्ति और सतोष-सुख का अनुभव करते हैं । अत उनके 
मन में कोई डर या क्रोधादि के कोई चिह्न दृष्टिगोचर नही होते । 

सदेवमणुयासुरस्स लोगस्स दीवो-- अहिंसा देवो, मनुष्यों और असुरो सहित 
समग्र लोक के लिए आश्रय देने वाला द्वीप है। जैसे द्वीप अगाध समुद्र म डूबते हुए 
और मगरमच्छ, धघडियाल आदि हिंसक जलचर जन्‍्तुओ से पीडित, बडी-बडी लहरो के 
थपेड़ो से आहत व्यक्तियो को सुरक्षित स्थान दे देता है, वैसे ही ससारसभुद्र मे डूबते 
हुए, सैकड़ो प्रकार के दुःखों से पीडित और सयोगवियोगरूपी लहरो के थपेडो से 
आहत प्राणियों के लिए सुरक्षित स्थान देने वाली एक मात्र अहिसा ही है। 

अथवा जैसे घोर अन्धकार मे भाग मे स्थित सर्प और चोर आदि को 
अपने प्रकाश से दिखा कर दीपक यात्री को सावधान कर देता है, वैसे ही 
अहिंसा दीपक की तरह अपने प्रकाश से अज्ञानान्धकार मे निमग्न जीवनयात्रियों को 
हेयोपादेय का ज्ञान करा कर सावधान-जागृत कर देती है | इसलिए अहिसा दीप भी है । 
'ता्ण सरणं गती पहट्ठा----अहिसा ससार के दु खो से प्राणियों की रक्षा करती है, 


१ दश भ्राणों का वर्णन प्रथम आश्रवद्वार मे किया जा चुका है। 
-+सपादक 
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इसलिए इसे 'त्राण' कहा है। ससारदु खरूपी दावाग्नि मे झुलसते हुए प्राणियों को यह 
आश्रय दैने वाली है,इसलिए इसे 'शरण' कहा है । कल्याणार्थी प्राणियों के लिए घूम-फिर 
कर अहिंसा के सिवाय और कही गति नही है। अन्तत उनको अहिंसा के पास ही 
पहुचना अनिवार्य हो जाता है । इसलिए अहिंसा को 'गति' कहा है । अहिसा मे बात्सल्य, 
दया, सेवा, सहिष्णुता, धैर्य आदि अनेक गुण तथा अनेक सुख-सम्पदाएं प्रतिष्ठित हैं, 
टिकी हुई हैं, इसलिए इसे “प्रतिष्ठा' कहा है । 

निव्वाण॑--समस्त रागद्े ष, कषाय, कर्म आदि विकारो का शान्‍्त हो जाना, 
बुझ जाना निर्वाण कहलाता है, इसे मोक्ष भी कहते हैं। अहिसा निर्वाण-मोक्ष का 
प्रधान हेतु है। अहिसा को अपनाए बिना कोई भी व्यक्ति निर्वाण नहीं प्राप्त कर 
सकता । अत निर्वाण का प्रधान कारण होने से कारण मे कार्य का उपचार करके 
अहिसा को निर्वाण कहा है | वास्तव में, अहिंसा का पालन करने से साधक की आत्मा 
पर लगे हुए रागद्वेष्र व काम-क्रोधादि विकार शान्त हो जाते है। इसलिए निर्वाण 
प्राप्त कराने में प्रधान कारण अहिंसा का पर्यायवाच्री नाम “निर्वाण” रखा है । 

निव्वुई--आत्मा की स्वस्थता निवृत्ति कहलाती है। विषय आदि रोगों से 
अस्वस्थ---अशान्‍्त बनी हुई आत्मा को स्वस्थता और शान्ति अहिंसा से ही मिलती 
है । इसालए अहिसा का निवृत्ति नाम सार्थक है। 

समाही--समताभाव को समाधि कहते है। लडाई-झगडो, मारपीट, वैरविरोध 
आदि दइन्द्रों से जब आत्मा मे असमाधि-विषमता पैदा होती है, उस समय अहिंसा का 
अवलम्बन इन सबसे दूर हटा कर मन मे समताभाव पैदा कर देता है। इसी कारण 
अहिंसा को 'समाधि' कहा है । 

सत्तो--अहिंसा आत्मिक शक्तियों का कारण है। अहिंसा के पालन से मनुष्य 
मे निर्भयता, बीरता, वत्सलता क्षमा, दया आदि आत्मिक शक्तियाँ उत्पन्न हो जाती 
है । आत्मिक-बल के सामने सभी पाशविक या आसुरीबल नतमस्तक हो जाते हैं । पूर्ण 
अहिंसक के पास सिंह और गाय, सर्प और नेवला आदि जन्मजात शत्र और हिख्र 
जीव भी अपना वेरविरोध भूल कर पररपर प्रेम करने लग जाते हैं। इसलिए अहिसा 
को आत्मशक्तिरूप होने से 'शक्ति' कहा है। 

अथवा अहिसा शान्ति प्राप्त कराने वाली या शान्तिदायिनी है। आत्मा में 
अपूर्व शान्ति अहिसा से ही प्राप्त होती है। मारकाट, युद्ध, ह ष, झगड़े या वैरविरोध 
से कभी शान्ति नही मिलती | अहिंसा ही वैरविरोधों से अशान्त विश्व को शान्ति देने 
वाली है। इसलिए इसका 'शान्ति' नाम भी सार्थक ही है । 

किसी--यह कीति का कारण है। अहिंसा पालन करने वाले की सब लोग 
प्रशंसा करते हैं, उसका नाम चारों ओर फँल जाता है, लोग उसे प्रतिष्ठा देते हैं, 
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हसकी प्रसिद्धि जनता मे सबओर हो जाती है। इसलिए कीति का कारण होने से कारण 
में काये का उपचार करके अहिंसा को 'कीति' कहा है । 

कंतो अद्भुत सौन्दर्य को कान्ति कहते हैं। क्रोधादिविकार आत्मिक 
सौन्दय को नष्ट कर देते हैं, जबकि अहिंसा सदगुणो से आत्मिक सौन्दर्य की 
बढ़ाती है। जब क्रोधादि आते हैं तो भौहे टेढी हो जाती हैं, ओ6 कापने नगते हैं 
चेहरा लाल हो जाता है, साथ ही मन और बुद्धि मे विकृतभाव पैदा हो जाते हैं, 
विरोधी का अनिष्ट करने की सूझती है । इस तरह शरीर मे भी कुरूपता बढती है,मन 
और बुद्धि में भी । यानी क्रोधादि से शारीरिक,मानसिक और आत्तमिक सौन्दर्य नष्ट हो 
जाता है, जब कि अहिंसा से चेहरे पर प्रसन्‍तता झलकती है,आँखें और मुह भी प्रसन्न 
दीखते हैं, शरीर का तेज बढ जाता है, इसलिए शारीरिक और आत्तिक सौन्दर्य मे 
वृद्धि का कारण होने से अहिसा का कान्ति नाम भी सार्थक है। 

शती---जिसके जीवन मे अहिसा होती है, उसके प्रति लोगो को सहज ही 
प्रीति उत्पन्त होती है । अहिसा अपने आराधक को लोकप्रिय, जनवल्लभ बना देती 
है । इसलिए रति-प्रीति उत्पन्न करने का कारण होने से अहिसा को “रति' कहा है । 

विरती--हिंसा आदि दुष्कृत्यो मे निवृत्ति विरति कहलाती है। अहिसा भी 
हिंसा आदि दुष्कृत्यो से निवृत्तिरूप है। इसलिए इसका “विरति” नाम भी मार्थक है। 

सुयंग---अहिंसा की भावना सबसे पहले श्रुतज्ञान--आगमज्ञान से पैदा होती 
है | अर्थात्‌ आगम का अभ्यास-मनन आदि करने से अहिसा उत्पन्न होती है। कहा 
भी है---'पढम ना्ण तओ दया' । इस शास्त्रवाक्य के अनुसार पहले ज्ञान होता है, 
तत्पश्चात्‌ दया होती है। इसलिए अहिंसा की उत्पत्ति का एक कारण श्र्‌ तज्ञान होने 
से इसे श्रताग कहा है | 

तित्ती--अहिसा का पालन करने से आत्मा मे तृप्ति-सतुष्टि पैदा होती है। 
इसलिए तृप्ति का कारण होने से इसे “'तृप्ति' कहा है। 

बया--कष्ट पाते हुए, मरते हुए या दु.खित प्राणियों की रक्षा करना, 
उनके दु ख दूर करना दया है । और अहिसा भी प्राणियों की रक्षा करती है। इस- 
लिए इसे दया कहना यथार्थ है। 

विशुश्ो---समस्त बन्धनों से मुक्त होना विमुक्ति है। अहिसा के पालन से 
प्राणी सभी बन्धनों से विमुक्त हो सकता है, जन्म-जन्मान्तर के बन्धनों से छुट सकता 
है । इसलिए अहिसा को विमुक्ति कहना युक्तियुक्त है । 

खंती-- क्रोध का निग्नह क्षान्ति-क्षमा है। ,अहिसा भी क्रोध को वश में करने 
से उत्पन्न होती है। अथवा क्षान्ति का अर्थ सहुन करना या सहिष्णुता भी है। 
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अहिंसा का पालक सबके अघातों को सहन करता है। इसलिए अहिसा भी क्षान्ति- 
ख्प है। 
सम्मत्ताराहुणा--प्रशम, संवेग, निर्वेद अनुकम्पा और आस्था, ये व्यवहार- 
सम्यक्त्व के पाच लक्षण है। जब किसी के जीवन मे देव, गुरु और धर्म के प्रति हढ़ 
श्रद्धा होती है तो ये पाचों बाते उसके जीवनव्यवहार मे हृष्टिगोचर हो जाती हैं । 
अहिंसापालक के जीवन में भी उपयुक्त प्रशमादि पाचों बाते होती है। यानी 
अहिसक के जीवन मे शान्ति, मोक्ष के प्रति उत्साह, वैराग्य, अनुकम्पा तथा धर्म और 
धर्मंगुरुओ के प्रति आस्था होती है। इसलिए अहिसा एक तरह से सम्यक्त्व की 
आराधना ही है। अथवा सम्यकृप्रतीतिरूप होने से भी यह सम्यक्त्व की आराधना- 
रूप है। 
समहंतो--समस्त धर्मानुप्ठानो मे अहिसा महान्‌ है, इसी प्रक,र सभी श्तों में 
अहिसा बडा ब्रत है, अथवा सभी सवरो मे अहिंसा प्रधान है; इसलिए इसे “महती” 
ठीक ही कहा है । अहिसा इतनी विशाल है कि शेष सभी ब्रत इसी मे समा जाते हैं । 
इसी बात को नियु क्तिकार ने व्यक्त किया है-- 
“निदिट्ठ एत्य बयं॑ इक्कंचि य जिणवरेंहि सब्बेहि । 
पाणाइबायवेरसणमबसेसा_ तस्स॒ रकखटठा ॥ 
अर्थात्‌--सभी जिनवरो ने ससार मे एक ही ब्रत बताया है और वह है--- 
प्राणातिपातविरमण--अहिंसा । शेष जो अचौर्य॑ आदि ब्रत हैं, वे सब इसी अहिसा 
की रक्षा से लिए है । 
बोही ->- सर्वेशकथित धर्म की प्राप्ति को बोधि कहते हैं । अथवा 
सम्यग्दशंन, सम्यसज्नान और सम्यक्चारित्ररूप--रत्नन्नय को भी बोधि कहते हैं; 
और वह अपने आप में अहिसारूप है। इसलिए अहिंसा को बोधि कहा गया है। 
अथवा अहिसा का नाम अनुकम्पा भी है और वह (अनुकम्पा) बोधि का कारण है। 
जैसा कि आवश्यक नियुं क्तिकार ने कहा है-- 
“अणुकंप5कामणि ज्ज रबालतवे दाणधिनयविश्मंगे । 
संजोगविष्पजोगे वसणूसबइश्डिसश्कारे ॥ 
अर्थात्‌- अनुकम्पा, अकामनिर्जरा, बालतप, दान, विनय, विभंग, संयोग, 
विप्रयोग, व्यसन, उत्सव, ऋद्धि और सत्कार ये बोधि प्राप्त होने में निमित्त हैं । 
इसलिए अनुकम्पा बोधि का कारण होने से अहिसा को बोधि कहा है । 
बुद्धो--बुद्धि की सफलता का कारण होने से अहिसा को बुद्धि कहा है । 
बुद्धि की सफलता इसी मे है कि वह दुष्कृत्यों के चिन्तन को छोड़ कर सुदृत्यों और 
धर्मकाय्यों के चिन्तन मे लगे । कहा भी है-- 
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'बावत्तरिकलाकुसला पड़ियपुरिसा अपंडिया लेव। 
सब्यकलाणं पवरं जे धम्मकलं॑ न जाणंति ॥ 

जो पुरुष समस्त कलाओ मे श्रेष्ठ धमंकला को नहीं जानते, वे ७२ कलाओ 
भें निपुण--विशेष पण्डित भी अपण्डित ही है । 

अत. अहिसा धर्म की कला यानी बुद्धिलाफल्य का कारण होने से अहिसा को 
बुद्धि कहा है । 

अथवा अहिसा का यथाविधि हढ़ता से पालन करने से द्वादशागी श्रुतज्ञान, 
देशावधिज्ञान, परमावधिज्ञान, सर्वावधिज्ञान, मन.पर्याय और केवलज्नान आदि प्राप्त 
होते है। और ज्ञान बुद्धि का ही कार्य है। इसलिए पूर्बोक्त ज्ञानरूप बुद्धि का 
कारण होने से अहिसा को बुद्धि कहना उचित ही है । 

घिती--चित्त की हृढता को धृति कहते हैं। अहिसा का पालन भी चित्त 
की हृढता के बिना हो नहीं सकता । इसलिए धृति अहिसा का कारण होने से 
कारण मे कार्य का उपचार करके धृति को अहिंसा का पर्यायवाच्री शब्द कहा है | 

समिद्धी--मानसिक और आत्मिक आनन्द को समृद्धि कहृत है। अहिसा के 
पालन करने से सानसक और आत्मिक दोनो प्रकार के आनन्द की उपलब्धि होती है । 
इसलिए समृद्धि-आनन्द का कारण होने से अहिसा को समृद्धि कहा गया है। अथवा 
अहिंसाधर्म के पालन से आत्मिकसमृद्धि (आत्मा में हढ़ता, क्षमता, तितिक्षा, 
सहिष्णुता, दया, सेवा, वत्सलता आदि सदृगरुणो की समृद्धि-पूजी) बढ़ जाती है। 
इसलिए समृद्धिवद्धिनी होने से अहिसा को समृद्धि भी कहा गया है । 

रिद्वी---ऋद्धि लक्ष्मी को कहते है। अहिसा के पालन से आत्मिक और 
भोतिक दोनों प्रकार की ऋद्धि-सम्पदा बढ़ जाती है | अवधि, मनःपर्याय और केवल- 
ज्ञान आदि आत्मिक लक्ष्मी और धनसम्पत्ति आदि भौतिक लक्ष्मी अहिंसा की हढ़ता 
से मिलती है। परिवार और समाज के सभी सदस्यो मे परस्पर मेलजोल और सप 
होता है तो वहां प्रेमपू्वक दिलचस्पी से मिल जुल कर व्यवसाय आदि करने से 
लक्ष्मी बढ़ती देखी गई है। कहावत भी है--जहा संप तहाँ संपत्‌ नाना ।' और 
ऐसा प्रेमभाव या सप अहिसा का ही एक अग है। इस हृष्टि से अहिंसा ऋद्धि-- 
लक्ष्मी का कारण होने से इसे ऋद्धि कहा गया है । 

विद्वी--आत्मिक ग्रुणों या पुण्यप्रकृतियों का बढ़ना वृद्धि है। अदविसा से 
तप, सयम, शील आदि आत्मग्रुण बढ़ते ही हैं, शुभ परिणति से पुण्य भी बढ़ता है । 
इसलिए वृद्धि का कारण होने से अहिंसा को वृद्धि कहा है । 

ठितो--अहिसा सादि और अन्तरहित मोक्ष मे आत्मा की स्थिति कराती है, 
इसलिए इसे स्थिति कहा है । 
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'ुट्ढी --पुण्य बुद्धि के द्वारा आत्मा को पुष्ट करना पुष्टि है। अहिसा के 
पालन से पुण्य्वाद्ध होकर आत्मा की पुष्टि होती है। इस कारण कारण इसे '“पुष्टि' 
कहा गया है। जैसे रसायन का सेवन करने पर शरीर पुष्ट हो जाता है, वैसे ही 
अहिंसारूपी रसायन का सेवन करने पर आत्मा पुष्ट होती है, इस कारण भी इसे 
पुष्टि कहा गगा है । 

'नदा'-स्व-पर को आनन्दित करने वाली होने से अहिंसा को नन्‍दा कहा 
है । अहिसक के सम्पर्क में जो भी आता है, वह आनन्दित हो कर जाता है, प्रसन्‍नता 
से उसका चित्त भर जाता है । अहिसक का प्राय कोई शत्रु नही होता, इसलिए उसके 
चित्त मे सदा प्रसन्‍नता रहती है । अत अहिंसा स्वपर-आनन्ददयिनी होने से उसे 'नन्‍्दा' 
कहें तो कोई अत्युक्ति नही है । 

'भद्दा---भद्र कहते है--स्वपरकल्याण को। स्वपरकल्याएकारिणी होने से 
अहिंसा को “भद्वा' कहना उचित है । 

“'विसुद्धी--पापों का क्षय होने से आत्मा की विशुद्धि होती है। जीवन 
में निर्मेल भावना होने पर ही अहिसा फलित होती है। साथ ही अहिसा के पालन 
से कलुपित विचारों और कपायो का क्षय होने से आत्मशुद्धि स्वाभाविक हो जाती 
है। अत आत्मविशुद्धि का कारण होने से अहिसा को 'विशुद्धि' कहा है । 

'लद्बी'-- केंवलज्ञान आदि क्षायिक लब्धियाँ अहिसा का पूर्ण पालन करने से 
प्राप्त होती है । अहिसा का पालन करने वाले मुनिवरों को अणिमा, महिमा, गरिमा, 
लघिमा आदि अनेक सिद्धियाँ भी प्राप्त होती हैं। अत. अहिसा विविध लब्धियों और 
सिद्धियो का कारण होने से अहिंसा को “लब्धि' कहा गया है। 

'विसिदृठबिंदृठी -“--आध्यात्मिक जीवन की सफलता शुद्ध हृष्टि पर निर्भर 
है | दृष्टि विपरीत हो तो कोई भी धर्मांचरण मोक्ष का कारण नही बनता | विविध 
धर्मों और दर्शनों मे निहित सत्यो को मनुष्य खण्डनात्मक एकान्तहृष्टि से नहीं पा 
सकता, अपितु अनेकान्तदृष्टि से ही पा सकता है । और अनेकान्तर्हाष्ट वस्तुत: वैचारिक 
अहिसा का ही एक अग है । इसलिए अहिसा विशिष्ट-अनेकास्तहृष्टि रूप होने से 
इसे विशिष्टर्दृष्टि कहना य्रुक्तिसगत है। अथवा जीवन में अहिंसा का दर्शन विशिष्ट 
दर्शन है, अन्य सब बातो का दर्शन गौण है । एक आचार्य ने व्यंग्य करते हुए कहा है-- 

कि तोए पढ़ियाए पयकोडोए. पलालभूयाएं । 
जत्येत्तिय मे नाय, परस्स पोड़ा न कायब्या | 
अर्थात्‌--“भूसे के ढेर के समान उन करोड़ो पदों के पढने से क्‍या लाभ; 
जिनसे इतना भी श्ञात नही हुआ कि दूसरो को पीड़ा नही देनी चाहिए ?” 
बास्तव मे, जिसे स्पष्ट अहिसादर्शन॑ नहीं हुआ, वह दूसरे प्राणियों के प्रति 
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समत्यहृष्टि लही रल सकता। इसलिए अहिंसा विशिष्टदर्शनरूप होने से उसका 
विशिष्टहृष्टि नाम सार्थक है । 

'कल्लाण---कल्य-आरोग्य की प्राप्ति कराने वाली होने से इसे कल्याण कहा 
है । जो व्यक्ति जीवन में हर कदम पर अहिसा का पालन करता है,वह राशतिभोजन का 
त्याग करेगा ही ; अभक्ष्य एवं अपेय तामसिक खानपान से वह दूर रहेगा; भोजन का 
भी परिमाण करेगा, इसलिए स्वत. ही उसका जीवन स्वस्थ रहेगा ही । जिसके जीवन 
में अहिसा होती है, उसको चिन्‍्ता,दं ष, घृणा, असूया ईर्ष्या, भय,उद्द ग आदि मानसिक 
रोग प्राय. नहीं होते । इसलिए अहिसा शारीरिक और मानसिक आरोग्य--कल्याण 
का कारण होने से कल्याणरूप है । 

'सगल--मगल का अर्थ है---'म पाप गालयति भवादपनयतोति सगलम्‌ अथवा 
संग! सुख लातीति भगलम्‌' जो पाप का नाश करने वाला है, जन्म-मरण- 
रूप चक्र का निवारण करता है अथवा सुख का देने वाला है वह मगल है । अहिसा 
मे ये सब गुण हैं। इसलिए इसे मगल कहा है । 

'वमोओ'--अहिंसा स्वयं प्रमोद का कारण है। अहिसा का आराधक सदा 
प्रमोद-हर्ष मे मस्न रहता है, तथा उससे अन्य सासारिक जीव भी अभयदान पाकर 
प्रमुदित रहते है। इसलिए प्रमोद-हर्ष का कारण होने से अहिसा को प्रमोद 
भी कहा गया है । 

विभती---अहिसा समग्र ऐश्वर्य का कारण है। अहिसा का पूर्णरूप से पालन 
करने वाले तीरथंकर अहिंसा के प्रभाव से विभूतिमान---ऐश्वर्यंशाली (छत्र-चामर आदि 
बाह्य ऐश्वयं और केवलशान, अनन्तसुख आदि आशभ्यन्तर ऐश्वर्य से सम्पन्न) बनते 
हैं । इसलिए अहिंसा विभूति का कारण होने से इसे 'विभूति” कहा गया है । 

'रक्खा---अहिसा का विधेयात्मक रूप रक्षा है। जीवो की रक्षा करने वाले 
साधु और गृहस्थ ही अहिंसा के आराधक हो सकते हैं। अत अहिंसा को रक्षा 
कहा है। 

सिद्धावासो---अहिसा अपने आराधक को सिद्धनति (मोक्ष) मे सदा के लिए 
आवास करा देती है । आत्मा अहिंसा का पालन करके कर्मक्षय करता है और समस्त 
कर्मों का क्षय होने पर सिद्धों--परमात्माओं के निकट या सिद्धनति मे निवास हो 
जाता है। इसलिए अहिंसा को सिद्धावास कहा गया है। 

अजासको---कर्मबन्धो को रोकना अनाश्रव है। अहिंसा कमेबन्धों को रोकती 
है, जबकि हिंसा कर्मबन्ध का कारण है। अत. कर्मबन्ध के निरोध--अनाअव का 
कारण होने से इसे 'अनाश्षव' कहा गया है । 

केवलोणं ठाज--केवलशानी सदा अहिसा भाव मे ही स्थित रहते है। उनकी 
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आत्मा में पूर्ण अहिंसा की स्थिति रहती है। इसलिए अहिंसा को केवलियों का स्थान 
कहा है । 

'सिर्॑--अहिसा मे निरुपद्रवत्व-शिवत्व रहता है, वह निराबाध सुख का 
कारण है , इसलिए इसे शिव कहा है । 

'समिई---सम्यकप्रकार से प्रवृत्ति करना समिति है। अहिसा भी निर्दोष 
प्रवृत्तिरूप है । इसलिए अहिसा को समिति कहा गया है । 

'सील संजमोसि य---शील का अर्थ यहां समाधान--निराकुलता है। अहिसा 
के पालन से व्यक्ति का मन.समाधान हो जाता है। उसके मन में क्षोभ, आकुलता 
चचलता या व्यग्रता नही रहती । इसलिए निराकुलतारूप द्वोने से इसे 'शील' कहा 
है । हिसा से विरत होना सयम है और अहिंसा भी प्राणि-हिंसा से निवृत्तिरूप है । 
इसलिए अहिसा को 'सयम' भी कहा है । 

'सोलपरिघरो'_ यह शील--सदाचार--चारित्र या ब्रह्मचय का घर ही नही ; 
परिघर--पीहर है । समस्त चारित्रों का घर अहिसा है , ब्रह्मचर्य के लिए भी अहिसा 
का आधार जरूरी है। इसलिए अहिंसा को शील का परिगृह कहा है । 

'संबरो'-- अहिसा आते हुए कर्मों को रोकने वाली है। इसलिए सवररूप होने 
से इसे 'सबर' कहा है। 

धगुत्ती---अशुभ मन, अशुभ वचन और अशुभ शरीर को क्रियाओं का रोकना 
गुप्ति है और अहिंसा से भी दुष्ट सत, वचन एवं काया का निरोध हो जाता है। 
इसलिए अहिसा को गुप्ति भी कहा है। 

“बबसाओ' - व्यवसाय हढनिश्चय या मजबूत संकल्प को कहते हैं। अहिंसा 
आत्मा का हढनिश्चय है । बिना हढ निश्चय के अहिंसा का पालन नही हो सकता । 
इसलिए अहिंसा का पर्यायवाच्ी नाम “व्यवसाय” भी संगत है । 

“उस्सओ---आत्मा के भावों की उन्नति का नाम उच्छय है। महिसा का 
पालन भी आत्मा के परिणामों की उच्चता से किया जाता है। इसलिए आत्मा का 
सर्वोच्च परिणामरूप होने से अहिंसा को उच्छुय भी बताया है। अथवा उत्सव मे जैसे 
मनुष्य खुशियाँ मनाता है, आमोदप्रमोद करता है, बैसे ही अहिंसा के सान्निध्य मे 
आत्मा हृषित और प्रमुदित होता है । इसलिए इसे 'उत्सब' भी कहा जा सकता है 

'जन्नो ---अहिसा एक यज्ञ है। दान देना, परोपकार करना, देवपूजा करना 
और संगति करना यज्ञ कहलाता है। अहिसा के जरिये प्राणियों को अभयदान दिया 
जाता है, अहिसा की सहचरी सेवाशुश्रू पा, दया आदि के द्वारा परोपकार के काम 
भी किये जाते हैं, आत्मदेवता की भावपूजा भी अहिसा के द्वारा होती है ज्ौर अहिसा 
के भुख्य अग शुद्धप्रेम द्वारा निःस्वार्थ सत्सग भी होता है । इन सब कारणों से अहिसा 
महायज्ञरूप है। इसलिए इसे यज्ञ कहा है । 

३४ 
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आयतर्ण---गुणो का आश्रय होने से अहिसा आयतन भी है । क्षमा, दया, 
सरलता, सेवा, करुणा आदि आत्मा के सब गुण अहिसा के आधार पर हैं। 
अहिसा के बिता उक्त गुण टिक नहीं सकते । इसलिए अहिंसा को। आयतन भी कहा 
गया है । 

'जबणं---प्राणियो की रक्षा का प्रयत्न यतन है । अहिंसा भी यतनारूप है । 
इसलिए यतन भी अहिंसा -का पर्यायवाचक गुणनिष्पन्न नाम है। अथवा 'जयण' का 
यजतन रूप भी होता है। यजन दान को कहते है | अहिसा मे सर्वप्रधान अभय का दान 
दिया जाता है। इसलिए अहिसा को यजन भी कहे तो कोई अनुचित नही । 

'अप्पमातो- अप्रमाद का अर्थ है--मद्य, विषय, कषाय, निन्‍दा (या निद्रा) 
और विकथारूप पाच प्रमादों का त्याग । अहिंसा भी उक्त पाचो प्रमादों का त्याग 
करने से ही निष्पन्न होती है। प्रमादों के रहते अहिसा हो नही सकती । प्रभादी से 
अहिसा का पालन नहीं हो सकता । अतएवं अहिसा का “अप्रमाद' नाम यथार्थ है । 


अस्सासो---किसी दुख और सकट से पीडित व्यक्ति को तसल्ली देना 
आश्वास या आश्वासन कहलाता है | अहिसा भी भयभीत, दु खित, पीडित, पददलित, 
शोषित और व्यथित जीवों को आश्वासन देती है। इसलिए अहिसा का आश्वास नाम 
भी सार्थक ही है । 

“बीसासो'--अहिंसा समस्त प्राणियों को विश्वास-भरोसा देने वाली है। 
घबराते हुए, दु.ख से सतप्त प्राणियों के दिलो मे अहिसा से बहुत बडा बिश्वास बैठ 
जाता है। अहिसा के भरोसे पर हो सारा ससार टिका है । अन्यथा, हिंसा से तो सारा 
संसार भरघट बन जाता । अत अहिंसा का विश्वास नाम बिलकुल यथार्थ है। 

अभ्जो--दुनिया मे अधिकतर प्राणी विविध प्रकार के भयो और आशकाओ से 
तस्त हैं । हिंसा के व्यवहार से सारा ससार भयभीत है। अत अहिसा की गोद मे 
आ कर ही सारा विश्व निर्भव, नि शक और निराकुल बन सकता है । अहिंसा प्राणियो 
को भयमुक्त बनाती है ; अथवा यो भी कह सकते है कि अहिसा के पालन करने वालों 
से सभी प्राणी निर्भय रहते हैं। इसलिए अभय का कारण होने से अहिसा को अभय 
बताया गया है । 

सब्बस्स वि अमाधाओ--अहिसा सर्वप्राणियो का धात नही करने वाली, 
उन्हें मृत्यु से बचाने वाली एक तरह से अमारिधोषणा है। सभी प्राणी मृत्यु से डरते 
हैं। अद्दिसा प्राणियों के लिए अधातरूप है। इसलिए इस “अमाघात! कहा जाय तो 
अनुचित नहीं है । 

'घोक्ल पविता सूती पृथा---बैसे तो ये चारो शब्द एकार्थक प्रतीत होते हैं । 
लेकिन थोड़ा-बहुत अन्तर इन सबमे हैं। चोक्ख शब्द देश्य है,उसका अर्थ गुजराती और 
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मारवाडी मे चोखा होता है। चोखा का मतलब है--सर्वोत्तम । अहिंसा सर्वोत्तम 
गुण है । अथवा चोक्ख शब्द पवित्र स्वच्छ का भी द्योतक है। जहाँ वे एक सरीखे 
अर्थ वाले हैं, वर्हाँ एक शब्द का उत्कृष्ट अर्थ ग्रहण कर लेना चाहिए । एक हृष्टि से 
देखा जाय तो अहिसा उत्कृष्ट पविन्नता है । अहिंसा अपने आप में पविन्न होने से इसे 
पवित्र कहा गया है । अथवा पवि-वद्भ की तरह जो त्राण देता है--रक्षा करता है, 
उसे पवित्र कहते हैं। अहिंसा को भी इसीलिए पवित्रा कहा गया है। फिर अहिसा को 
शुचि भी कहते हैं। शुचि का अर्थ है--भावों की निर्मलता । अथवा शुचि का अर्थे 
निलॉभता है । परप्राणो को हरण करने का लोभ अहिसा से नष्ट हो जाता है। 
इसलिए इसे 'शुचि' कहा जाता है । शुचि के और भी कई अर्थ होते हैं, जो निम्नोक्त 
श्लोक से प्रगठ हैं-- 

“सत्यं शौच तप. शौचम्‌ शौचमिन्द्रियनिपग्रह: । 

सर्वभूतदया शौत्॑ जलशौच तु पंचसस्‌ ॥”' 

अर्थात्‌-- सत्य, तप, इन्द्रियनिग्रह, सर्वभधूतदया और जलशौच ये पाच 
शौच है । 

इससे आगे अहिसा को पूया' कहा है , जिसका अर्थ होता है--पूत्ा । अहिसा 
पूत---पवित्र है अथवा पूजा रूप भी इसका बनता है , जिसका अर्थ होता है---प्रशस्त 
भावपूजा । आए हसा आत्मा को निर्मल बनाने वाली और आत्मदेव की पूजारूप है, अत. 
इसका पूया नाम सार्थक है। 

“'विभल-पन्तासो ---आत्मा मे से क्रोधादिमलों के निकलते पर ही अहिसा 
सम्पन्न होती है। फ्रोधादिमलो का निकल जाना ही विमलता है। इसलिए अहिंसा को 
विमल कहना भी न्यायसगत है । प्रभास का अथे प्रकाश है। अहिसा आत्मा का उत्कृष्ट 
प्रकाश है। अहिसा अज्ञान, मिथ्यात्व, हिसा, राग-द्व ष, कषाय जादि अनिष्टअन्धकारो 
को निकाल फैकती है। इसी से सम्पूर्ण गुण प्रकाशमान होते हैं। इसीलिए अहिंसा को 
प्रभास कहा है, वह उचित ही है । 

निम्मलयरत्ति---अहिंसा जीव को कर्मरज के मल से रहित करती है । इसलिए 
यहू निर्मलकर है। अथवा यह निर्मलतर है । 

गुणनिष्प्न माम---अहिंसा के उपयुक्त ६० नाम गुणनिष्पन्न हैं। अहिंसा के 
निजीभुणो से ये ताम निष्पन्न हुए हैं, इसलिए शास्त्रकार कहते हैं--“एकमावीणि 
निययगुण-निस्मियाइ पज्जवनामाणि होंति” इसका अ्थे स्पष्ट है। 

अहिसा ए भगवईए---अहिसा को भगवती बताया गया है । तीर्थंकर भगवान्‌ 
की तरह अहिसा मे असख्य दिव्य गण पाये जाते हैं, इसलिए तथा शग्र-ऐश्वर्म से 
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युक्त होने से इसे भगवती कहा गया है। भग का अर्थ ज्ञान भी होता है, अहिसा प्रशस्त 
ज्ञान वाली है। यह ससार के सम्पूर्ण ऐश्व्यों का निधान भी है। इन सब कारणों को 
ले कर अहिंसा को भगवती कहा गया है, यह उचित ही है। 
भगवतो अहिसा को विविध उपमाएं 

पूर्वोक्त सूत्रपाठ मे शास्त्रकार ने अहिसा के ग्रुणनिष्पन्न ६० नाम बता कर 
उसकी व्यापकता और विविधरूपधारकता का निरूपण किया है। अब इस सूत्रपाठ 
में अहिसा भगवती को अनेक लोकप्रसिद्ध उपमाएँ दे कर उसकी विशेषता बताई 
गई है। 

सलपाठ 

एसा सा भगवती अहिंसा जा सा भीयाण विव सरणखं, 
पकक्‍खीणं पिव गमरणं, तिसियाणं पिव सलिलं, खूहियाणं पिव 
असरां, समुहमज्झे + पोतवहरांं, चउप्पयाणं व आसमपयं, दुह- 
ट्टियाणं च ओसहिबलं, अडवीमज्झे व सत्थगमणं, एत्तो विसिद्वु- 
तरिका अहिंसा जा सा पुढवि-जल-अग णि-मारुय-वणस्सइ-बीज- 
हरित-जलयर-थलचर-खहच र-तस-थाव र-सव्वभूयखे मकरी । 

संस्कृतच्छाया 

एवा सा भगवतोअहिसा या सा भीतानासिव शरणम्‌, पक्षिणासिव 
गमनस्‌, तृथितानासिय सलिलस, क्षुधितानामियाशनम्‌, समुद्रमध्ये हव 
पोलबहनम्‌, चतुष्पदानासिव आश्रमपदम्‌, वुःखातिकानासियथ औषधिबलम्‌, 
अटवोसध्ये इध सार्यगसनम्‌ ; एतेस्यो विशिष्टतरिका 5 हिसा या सा पृथिवी- 
जलारिन-मादत-वनस्वति-बोजहरितजलचरस्थलचर-लेच रत्रसस्थावरसर्ब भूत - 
प्षेमंकरी । 

पदार्थान्वय--(एसा) यह (सा) पूर्वोक्त (भगवती) पूज्या (अहिसा) अहिंसा, 
(जा) जो है (सा) बहू (भोयाणं) भयभीत प्राणियों के लिए (सरणं विज) शरण के 
ससतान है । (पक्लीणं) पक्षियों के लिए (गर्मणं पिव) आकाश में गमन के ठुल्य है । 
(तिसियाण॑) प्यासों के लिए (सलिलं पिव) पानो के समान है। (खुहियाणं) भूछों के 


१ “अअ्वीमज्झे विसत्यगमर्ण' पाठ भी कही-कही मिलता है। 
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लिए (असर्ण पिजय) भोजन के सदृश है। (समुदहमज्ये) समुद्र के बीच में, (पोलयहण व) 
जहाज को सवारी के समान है | (चउप्पयाणं) चोपाये जागवरों के लिए (क्षासमपमं) 
आश्रमपद-आश्रमरूप स्थान के (व) तुल्य है। (डुहद्टियाण) छुःख से पीड़ितों के लिए 
(ओसहिबल) औषधि के बल के (4) समान है। (अडवीमण्ले) जंगल के ओच में, 
(सत्वगरमर्ण) संघ या सार्थवाह के साथ गमन करने के (वि) समान है। (एत्तो) इस 
सबसे (विसिट्ठतरिका) अधिक अष्ठ (जा) जो (अहिंसा) अहिंसा है, (सा) यह 
(पुदवि-जल-अगणिसारुप-बणस्सद-वी ज- हरित-जलय र-थलचर-खहुचर-त्रस-स्वावरसध्य- 
भयखलेमकरी! पृथ्वो, पानो, अग्नि, वायु, वनस्पति, बीज, हरितकाय, जलचर, स्थलचर, 
खेचर, त्रस-स्थावर सभी प्राणियों का क्षेम--कल्याण करने बालो है । 


मूलार्थ - यह वही भगवती अहिंसा है, जो भयातुर जीवों के लिए 
शरणदाता के समान है , पक्षियों के लिए आकाश में गमन करने-उड़ने के 
समान है ; यह प्यास से व्याकुल प्राणियों के लिए जल के समान है ; भ्रूख से 
पीडितों के लिए भोजन के सह है, समुद्र के बोच में डूबते हुए लोगों के 
लिए जहाज के समान है , पशुओं के लिए आश्रयस्थान के समान है ; दुःख 
और पीडा से आत्त -रोगियो के लिए औषधिबल के समान है । यह भयानक 
अटवी में साथं--संघ के साथ गमन करने के समान है । 

इन सभी से श्र ष्ठ यह अहिंसा है, वह पृथ्वीकायिक, जलकायिक, 
अग्निकायिक, वायुकायिक, वनस्पतिकायिक, बीज, हरितकाय, जलचर, स्थल- 
चर, खेचर (पक्षी ),त्रस ओर स्थावर इन सभी प्राणियों का क्षेम-कुदल-कल्याण 
करने वाली है| 


व्याख्या 


इस सूत्रपाठ मे भगवती अहिंसा को लोकप्रसिद्ध उपमाएँ दे कर उसकी महिमा 
का सुन्दर चित्र उपस्थित किया है। वास्तव मे अहिसा जीवन के लिए अमृत है, 
वह परमन्रह्मरूपा है, सर्वव्यापक है, क्षेममयी, क्षमामयी और मंगलमयी है। अनेकग्रुण- 
सम्पन्न भगवती अहिंसा कैसे पूज्या है ? इसके लिए शास्त्रकार स्वय अनेको उपमाएँ 
दे कर समझते हैं । 

'भीयाण विव सरणं'- मनुष्य जब चारो ओर के प्रहारों से भपभीत हो जाता 
है, तब घबड़ा कर इधर-उधर कोई शरण दूढता है। उस समय यदि कोई उसे शरण- 
आश्रय दे दे तो वह हजारों दुआएंँ देता है; उसे वह शरण अभृतदायी लगता है, वैसे 
ही अधहिसा भी भयभीत और दुःखों से त्रस्त प्राणियों को शरण--आशय देती है । 


भरे४ं श्री प्रश्तव्याकरण सूत्र 


'वक्खीणं पिय गसर्ण--पक्षियों को उडते समय जैसे आकाश का ही आधार 
होता है । आकाश के बिना कोई भी पक्षी अधर मे टिक नही सकता। वैसे ही आध्यात्मिक 
गगन में उड़ने के लिए अहिंसा आधाररूप है। अहिसा के आधार के बिना कोई भी 
अध्यात्मसाधक अध्यात्म मे टिक नही सकता। अथवा जैसे पक्षियो के लिए आकाश 
में स्वतन्नतापूरंवंक गमन हितकर है, उन्हे पींजरे आदि की परतत्रता दु खदायिनी भालूम 
होती है ; वैसे ही अध्यात्मसाधक के लिए स्वतत्नतापूर्वक अहिंसा के आध्यात्मिक गगन 
में विचरण करना हितकर होता है, वह मोहमाया की परतत्रता मे सुखपूर्वक नहीं 
जी सकता । 

“तिसियाणं पिव सलिलं-- जैसे प्यास से छटपटाते हुए जीवो को पानी जीवन- 
दान और शान्तिप्रदान करता है , वैसे ही अहिंसा आशातृष्णा की प्यास से व्याकुल 
जीवो को अपूर्व शान्तिप्रदान करती है । 


'खुहियाणं पिव असर ---जैसे क्षुधा से पीडित प्राणियो को भोजन सुख और 
बल देता है, वैसे ही अहिंसा पीडित प्राणियों को सुख और बल प्रदान 
करती है । 

'समुहमज्से व पोतवहणं--समुद्र के बीच मे डूबते हुए मनुष्य को जैसे जहाज 
उबारने वाला होता है, वैसे ही अहिंसा ससारसमुद्र मे डूबते हुए प्राणियों को उबारने 
वाली है। 

घउप्पयाणं थ आसमपय---चौपाये जानवरों को जैसे पशुशाला (ग्रोष्ठ) 
सुरक्षितरूप से आश्रय देती है, वैसे ही अहिंसा भी चारों गतियो के प्राणियों को 
सुरक्षित स्थान देने वाली है । 

“बृहट्टियाणं व ओसहिबल---जैसे औषधि भयकर रोग की पीडा से आत्तंनाद 
करने वाले प्राणियो को उतकी पीडा मिटा कर स्वास्थ्य और बल प्रदान करती है , 
वैसे ही अहिसा ढवं ष, वैर आदि भावरोगो से अशान्त जीवों के रोग मिटाकर उन्हें 
आत्मिक स्वास्थ्य और बल प्रदान करती है । 

“अडयीमज्से वि सत्यगसणं--भयकर अटवी मे सुरक्षा के साधनों से युक्त 
साथंवाहो का साथ (सघ) जैसे हिसक प्राणियों और लुटेरो से जानमाल की रक्षा 
करता है, वैसे ही भयानक ससार-वन भे भटकते हुए प्राणियों की मिथ्यात्व, अब्नत, 
कषाय, प्रमाद आदि आत्मधन के लुटेरो तथा आत्मग्रुणो के विध्वसको से यह 
अहिसा भगवती रक्षा करती है। 

एसतो विसिट्ठतरिका अहिसा पुड़विजल सब्वभूयलेसकरी'-- उपयु क्त पक्ति 
में शास्त्रकार ने अहिसा की विशेषता बताई है। तीर्थ करो ने अहिसा को केवल मनुष्यों 
और आखो से दिखाई देने वले द्वीन्द्रिय से ले कर पचेन्द्रिय जीवों तक ही नही, 
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पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पतिकाय के एकेन्द्रिय जीवों तक सर्वप्राणिव्यापी 
बताया है। यही जैनदशेन की विशेषता है कि इसमे एकेन्द्रिय से ले कर पंचेन्द्रिय तक 
समस्त प्राणियों को न्याय दिया गया है और उनकी सुरक्षा के लिए अहिंसा का उपदेश 
है । दूसरे दर्शनो और धर्मों मे इतनी सूक्ष्मता से अहिंसा का विचार और प्रयोग नहीं 
किया गया है । यही कारण है कि अहिंसा को केवल स्थूलजीवों के लिए ही क्षेमकरी 
ते बता कर स्वेभूतक्ष मकरी बताया है। अहिंसा के लिए दी गई पूर्वोक्त सभी उपमाएँ 
प्रायः पञ्चेन्द्रिय स्थूलप्राणियों के लिए प्रतीत होती हैं। इसीलिए यहां कहा गया कि 
अहिंसा केवल पड्चेन्द्रिय स्थूलप्राणियो की ही क्षेमकुशल करने वाली नही, अपितु 
इससे भी विशिष्टतर है, प्रथ्वीकायिक, जलकायिक, अग्निकायिक, वायुकायिक, 
वनस्पतिकायिक, तथा बीज, हस्तकाय, जलचर, स्थलचर खेचर, त्रस (द्वीन्द्रिय से 
से लेकर प्ेन्द्रिय तक) और स्थावर (पूर्वोक्त एकेन्द्रिय) आदि समस्त प्राणियों का 
क्षेम करने वाली है। 


यद्यपि वनस्पतिकाय के अन्तर्गत बीज और हरितकाय का समावेश हो जाता 
है, तथापि इन दो शब्दों को अलग से बताने का शास्त्रकार का यही प्रयोजन मालूम 
होता है कि कई लोग बीज मे जीव नहीं मानते, इसी प्रकार कई लोग हरे पत्तो, 
घास आदि हरियाली मे जीव नही पानते, उन्हे इन दोनों की सजीवता का स्पष्ट बोध 
हो जाय कि इन दोनो मे भी जीव हैं। अहिंसापालक को इन दोनों प्रकार के जीवों 
की अहिंसा का पालन करना आवश्यक है। 'बीज' शब्द से यहा पर केवल गेहूं, 
चना, ज्वार, बाजरा आदि अनाजों का ही नही, अपितु जिनके बोसे पर अकुर 
उत्पन्न होता है; उन सब (मूल आदि) का ग्रहण किया जाता है। बीज के विषय मे 
निम्नोक्त गाथा प्रस्तुत है--- 

'मूलग्गपोरबीजा कंदा, तह संदयोजबीजरहा । 
सम्मुच्छिमा ये भणिया, पत्त यथापणंतकाया य।॥। 

अर्थात्‌ु--जिसका मूल (जड) ही बीज होता है, उसे मूलबीज कहते हैं । 
जैसे--हलदी, अदरक आदि। जो वनस्पति अग्रभाग के बोने से ऊगती है, यानी 
अग्रभाग ही जिसका बीज है, उसे अग्नबीज कहते हैं । जैसे गुलाब, चमेली आदि | जो 
वनस्पति पर्व (पौर) बोने से ऊगती है, उसे पर्वबीज कहते हैं । जैसे ईख, बेत आदि। 
जो वनस्पति कद से उत्पन्न होती है, उसे कन्दबीज कहते हैं। जैसे--सूरण, रतालू 
आदि । जो स्कन्ध काट कर लगाने से ऊगती है, उसे स्कन्धबीज कहते हैं । जैसे ढाक 
आदि । जो अपने-अपने बीज से ऊगती हैं, उसे बीज-बीज कहते हैं । जैसे गेहूं, चना 
आदि । जो कुछ बोए विना मिट्टी और जल आदि के संयोग से ही ऊग जाती हैं, उन्हें 
सम्मूष्छिम वनस्पति कहते हैं । जैसे---धास, दूब आदि । 


५४३६ श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 

अत: सूत्रपाठोक्त 'बीज' शब्द से उपयुक्त गाथा में बताये गये सभी प्रकार के 
बीजों का ग्रहण किया गया है। फलत' अहिसा बीज,हरित आदि सभी जीवों का क्षेम 
करने वाली है। 


अहिसा के आराधक कौन-कौन ? 
पिछले सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने अहिसा की विशेषता बता दी । अब वे उसकी 
महत्ता बता रहे हैं कि अहिंसा का आचरण किन-किन विशिष्टपुरुषो ने किया है और 
किस-किस रूप मे किया है ? तथा अहिंसा के शुद्ध आचरण से उन्हे कौन-कौन-सी 
लब्ध्रिया, और सिद्धिया प्राप्त होती हैं ? तात्पये यह है कि शास्त्रकार 
अब भगवती अहिंसा की विविध रूप मे आराधना करने वालो का वर्णन निम्नोक्त 
सूत्रपाठ द्वारा कर रहे हैं-- 
घमूलपाठ 
एसा भगवती अहिंसा जा सा अपरिमियनाणदंसणधरेहि 
सोलगुणविणयतवसंजमनायके हि. तित्थंकरेहि सव्वजगजीववच्छ- 
लेहि तिलोगमहिए्ह जिणचंदेहि सुट्ठु दिद्ठा, ओहिजिणेहि 
विण्णाया, उज्जुमतीहि विदिद्वा,विधुलमतीहिं विदिता, पुव्वधरेहिं 
अधीता, वेउव्वीहिं पतिन्ना, आभिणिबोहियनाणीहिं सुयनाणीहि, 
ओहिनाणीहि मणपज्जवनाणीहि, केवलनाणी हि, आमोसहिपत्तेहि, 
खेलोसहिपत्तेहि,विप्पोसहिपत्तेहि, जल्लो सहिपत्तेहि, सव्बोसहिपत्तेहि, 
बीजबुद्धी हि,कुट्ठब्नुढठी है, पदाणुसारीहि, संभिन्नसोतेहि, सुयधरेहिं, 
मणबलिएहिं,वयबलिएहिं,कायबलिएहि,नाणबलिएहिं,दंसणबलिएहि, 
चरित्तबलिएहि,खी रासवे हि,मधुआसवे हि, सप्पियास वे हि, अक्खी ण- 
महाणसिएहि, चारणेहि, विज्जाहरेहि, चउत्थभत्तिएहि, एवं 
जाव &म्मासभत्तिएहि, उखित्तचरएहि, निखित्तचरएहि,अंत- 
चरएहि, पंतचरएहि, लूहचरएहि, अन्नइलाएहि, समुदाणचरएहि, 
मोणचरएहि, संसट्टकप्पिएह, तज्जायसंसट्रुकप्पिएहि, उवनिहिर्णह, 
सुद्धसणिएहि, संखादत्तिएह, दिद्वुलाभि्टह,अदिद्वुलाभिए हि, 
पुदुलाभिएहि, आयंबिलिएहि, पुरिमड्डिएहिं, एक्कासरिएहिं, 
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निव्वितिएहि,. भिन्‍नर्पिडवाइएहि,. परिमियपिंडवाइएहि, 
भ्ंताहारेहि, पंताहारेहि, अरसाहारेहिं, विरसाहारेहिं, लृहाद्वारेहिं, 
तुच्छाहारेहिं, अंतजीविहिं, पंतजीविहिं, लृहजीविहिं, तुच्छ- 
जीविहिं, उवसंतजीविहिं, पसंतजीविहिं, विवित्तजी विहिं, अखी २- 
महुसप्पिएहिं, अमज्जमंसासिएहिं, ठाणाइएहिं, पडिमट्ठाइहिं, 
ठाणुक्कडिएहि, वीरासणिएहिं, णेसज्जिएहिं, डंडाइएहिं, लगंडसा- 
ईहिं, एगपासगेहिं, आयावएहिं, अप्पावएहि, अणिट्ठुभएहिं, 
अकंड्यएहिं, धृतकेसमंसुलोमनखेहिं, सव्वगायपडिकम्मविमुक्केहिं 
समणुचिन्ना, सुयधरविदितत्थकायबुद्धीहिं धीरमतिबुद्धीणो य, जे 
ते आसीविसउम्गतेयकप्पा, निचछयववसाय (विणीय) पज्जत्त- 
कयमतीया, णिच्चं सज्ञायज्ञाणअणुबद्धधम्मज्ञ्ञाणा, पंचमहन्वय- 
चरित्तजुत्ता, समिता समितिसु, समितपावा, छब्विहजग- 
बच्छला, निच्चमप्पमत्ता, एएहिं अस्नेहि य जा सा अणपालिया 
भगवती । 
संस्कृतच्छाया 

एबा भगवतो अहिसा या सा अपरिमितशानदर्शेनधरें: शीलगुण- 
विनयतप:संयसनायकंस्तोरथंडररे:.. सर्वजगद्वत्सलेस्त्रिलोकम हिते जिनलन्च : 
सुष्ठु हृष्टा, अवधिजिनेविज्ञाता, ऋजुमतिभिविदृष्ठा, विपुलमतिभिर्णिद्ििता, 
पूर्वधरेरधीता, विकुविश्नि: प्रतोर्णा, आभिनिबोधिकज्ञानिधि: श्रुतन्ञानित्तिः 
अवधिज्ञानििर्सन.पर्ययज्ञानिधि:ः._ केवलज्ञानिभि._ आमशो षथिप्राप्तेः 
श्लेष्मीषधिप्राप्तेजेललोषधिप्राप्तेविप्रुडोषधिप्राप्सेःसवौष धिप्राप्ते ,बोजबुद्धि भि: 
कोष्ठटबुद्धेसि, पवानुसारिति:, संभिन्नश्नोतृभि,. अुतधरेसंनोबलिकेर 
बचोबलिक:, कायबलिके:, शानबलिकं:, दर्शनअलिकं:, चारिश्रवलिकेः क्षीरा- 
ल्वेसंध्यास्रये सप्पिरास्रबैरक्षोीमसहानसिकः,. चारण:,विश्वाघरे 
सतुर्भभक्तिकरेवं यावत्‌ षण्मासभक्तिक॑ः, उरिक्षप्तचरकः, निश्षिप्तचसरके 
अन्तचरक:, प्रान्तचरफं:, रुक्षचरकः,समुदामचरकेः, अज्नग्लायकः, सौनचरके 
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संसृध्टकल्पिक:, तज्जातसंसृध्टकल्पिकेः, उपनिधिकं:, शुद्धधणिकं:, संख्याव- 
त्तिक:, हृष्टलाभिकं:, अहृष्टलाभिक:, पृष्टलाभिकेराचाम्लकं:, पुरिमार्धिक , 
एकाशनिकं:, निर्विक्ृतिक॑, भिन्‍नपिडपातिके, परिमितर्पिडपातिकेरन्ताहारै: 
प्रान्ताहारे, भरसाहारेः, बिरसाह।रेः, रुक्षाहारेस्तुच्छाहारंसन्‍तजीविभिः, 
प्रान्लजोविभिः,. रुक्षजीविभि-स्तुच्छजी विभिरुपशान्तजीविभि:, . प्रशान्त- 
जीविभिः:,विविक्तजी विभिः, अक्षोरमधुसपिंष्क॑:,अमद्यमां ताशिकं:,स्थाना दिक:, 
प्रतिमास्थायिभि:, स्थानोत्कटिकः, थीरासनिकः, नेषधिक:, दण्डायतिक:, 
लगण्डशायिक :, एकपाश्वंक रातापक रपाव्तेरनिष्ठीव्क रक ड्यक॑ :, धूतके- 
शश्मभुलोमनखेः,सर्वगात्रपरिकमं विमुक्त :, समनुचोर्णा,अश्रुतधर विदितार्थंका य- 
बुद्धिभि: धीरमतिबुद्धयश्च ये ते आशोवरविषोग्रतेज.कल्पा निश्चयव्यवसाय- 
पर्याप्तकृतमतिकाः नित्य स्वाध्यायध्यानानुबद्ध धर्मध्याना: पंचमहात्रत- 
चारित्रयुक्ताः समिताः समितिधु, शभितपापाः षड़्विधजगद्वत्सला नित्य- 
मप्रमत्ता एतेरन्येश्च या साध्नुपालिता भग्रक्षती । 

पदार्थान्वय---(एसा) यह (सा) वह (भगवती अहिंसा) भगवतो अईहिसा है, 
(जा) जो (अपरिसियनाणवंसणधरेंहि) अपरिसित-अनन्तश्ञान और दर्शन को धारण 
करने वाले (सीलगुणविणय-तवसंजमनायकेह) शीलगुण, विनय, तप और सयम के 
नायक, (सब्बजगवच्छलेहि) समस्त जगत्‌ के जीबो के प्रति वत्सल, (तिलोयमहि्ाह) 
तोनों लोकों में पृज्य, (तित्थंकरेंहि) तोर्थथर, (जिणचंदेहि) जिनचन्द्रों द्वारा (सुट॒ठु 
दिट्ठा) भलोभांति देखी गई--अवलोकित है। (ओहिजि्णेह) विशिष्ट अवधि- 
शानियों द्वारा (विण्णाया) विशेषरूष से ज्ञात-जानों गई है। (उज्जुमतीह) ऋजुमति- 
मनःपर्यायशानियों द्वारा विदिट्ठा) विशेषरूप से देख--परख लो गई है। (विपुल- 
मतीहिं) विपुलमतिमनःपर्यायज्ञानियों से (विदिता) विशेषरूष से जान लो गई है । 
(एव्वधरेष्टि) चतुर्दशपुर्वधारियों ने (अधीता) इसका अध्ययन कर लिया है । 
(वेउव्वीहिं) वेक्रियलब्धिधारकों ने (पतिन्ना) इसका आजीवन पालन किया है। 
(आपिणिवोहियनाणीहि) सतिज्ञानियों ने, (सुयनाणोहि) अतज्ञानियों ने, (ओहि- 
नाणोहि) अवधिज्ञानियों ने, (मणपज्जवनाणी हि) सनःपर्यायज्ञान वालों ने, (केवलनाणी हि) 
केवल शानियों ने, (आमोसहिपत्त है) हाथ आदि के स्परशंसात्र से औषधि रूप 
बन जाने की रोग-निवारक सब्धि प्राप्त फरने बालों ने, (खेलोसहिपेंहि) 
थूक के औषधिरूप बन जाने को लब्धि पाये हुए पुर॒धों ने (जल्लोसहिपरोहि) जिनके 
शरीर का सेल हो औषधि का काम करता है, ऐसी लब्धि पाये हुए पुरुषों ने, (विष्पो- 
सहिपत्त है) विध्ठा और मृत्र के औषधिरूप बन जाने की लब्धि पाने वालों ने, 
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(सब्बोसहिपसेहि) ऊपर बताई हुई तथा अन्य समस्त ओऔषधिरूप लब्धि पाये हुए 
महापुरुषों ने, (बोजघुड्धोहि) बीजरूप मूल अर्थ जान कर समस्स विशेष अर्थ जान लेने की 
बुद्धि बालों ने, (कुटठबुद्धीहेी) एक बार जान लेने से कभी न भूलने वाली बुद्धि बालों से 
अथवा हृदय की सुझ बूझ वाली बुद्धिप्राप्त करने वालों ने, (पैदाणुसारोहि) एक पद से 
अन्य सेकडो पदों को जान लेने की बुद्धिवालों ने, (स्िश्नसोतेहि) शरीर के प्रत्येक अबयच 
से चारों तरफ के शब्दों को सुनने की शक्ति वालों ने अथवा शब्द, रस आदि प्रत्येक 
विषय को एक साथ ग्रहण करने वाली इन्द्रियों की शक्ति रखने वालों ने अथवा एक 
साथ उच्चारण किये गए अनेक शब्दों को भिन्न-भिश्ष रूप से जानने को शक्ति वालों 
ने, (सुयधरेहि) भ्र्‌ तधरों ने, (मणबलिएहि) दुद्ध घं कार्यों में अक्षुब्ध--अजिचल सन 
वालों ने, (बयबलिएहि) छह महीने तक प्रतियादों को अक्ष्‌ब्ध होकर प्रत्युत्तर बेने में 
समर्थ बचन बलधारियों ने, (कायबलिएहि) भयंकर परिषहु आदि आ पड़ने पर भी 
अडोल रह सकने में समर्थ शरोरबलधारियों ने, (नाणबलिएहि) भतिजश्ञान आदि के 
बल वालो ने, दसणबलिएहिं) निःशंकित सुबृढ़ तस्वार्थ श्रद्धा रूप दर्शन के बल बालों ने 
(चरित्तनलिए हि) वृढ़चारित्रबलो पुरुषो ने, (लोरासवेहि) ६_ध के समान मधुर भाषण 
को लब्धि वालो ने, (मधुआसवेहि) सधु के समान सधुर उच्चारण की लब्धि वालों 
ने, (सप्पियासवेहि) धृत के समान स्निग्ध--स्नेहसिक्त वाक्य बोलने को सब्धि वालों 
ने, (अक्लोणमहाणसिर्टह) जिस लब्धि के प्रभाव से भोजनसामग्री क्षीण न हो--घटे 
नहीं, इस प्रकार को लब्धि के धारको ने, (बारणेहिं) आकाश में गमन करने---उड़से 
की लब्धि वालों ने, (विज्जाहरेहिं) अंगुष्ठादि से प्रश्नों का उचतर दे सकने फी विद्या प्राप्त 
करने वाले विद्याधरो ने, (चउत्थभत्तिएहि एवं जाव उम्मासभत्तिए हि) एक-एक उपवास 
से लेकर दो, तोन चार, पाच, आठ, पन्द्रह, सास, दो मास,तोन सास,चार मास, पांच . 
मास और यावत्‌ छह मास तक का तप करने वालो ने,(उक्खित्ततरएहि) भोजन बनाने 
के बतंन से निकाले हुए भोजन को ही लेने के अभिग्रह-धारकों ने, (निक्खित्तचरएहि) 
भोजन पात्र से निकाल कर दूसरे पात्र में रखे हुए भोजन को ही प्रहण करने का अभि- 
ग्रह धारण करने वालों ने, अतचरए|हि) गृहस्थ के भोजन कर लेने के बाद बचे हुए 
भोजन को हो ग्रहण करने के अभिप्रह वालो ने, (पंतचरएहि) तुष्छ भाहार फो हो 
प्रहण करने के अभिप्रह वालो ने, (लृहचरएहि) रूखा-सूखा आहार हो प्रहण करने 
का अभिग्नह धारण करने वालों ने, (अशन्नइलाएहिं) रूखासूला, ठंडा, तुज्छ, बचालुचा 
जैसा-तेसा आहार प्राप्त हो जाय, उसे ही बिना वीनता (ग्लानि) के ग्रहण करने के 
अभिप्रहु वालों ने अथबा आहार के बिना जिस समय ग्लानि होने लगे---मन उचदने 
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लगे, सभो आहार ग्रहण करने के अधभिग्रहधारकों ते, (मोणचरएहिं) मौन धारण 
करके सिक्षा प्रहण करने की प्रतिशा लेने बालों ने अथवा किसी से किसी भी जोज को 
याचना न करते हुए सौन रह कर विचरण करने बालों ने, (समुवा- 
जधरएहि) बिना किसी भेदभाव के उच्च, नीच, मध्यम (छोटे या बड़े) सभी घरों से 
सिक्षाजरी करने वालों ने, (संसट्ठकप्पिएहि) आठदे आदि से लिप्त हाथ या बतंन से 
आहार प्रहण करने को प्रतिशा वालों ने, (तज्ञायसंसट्टकप्पिएहि) जिस प्रकार का 
भोजनादि देय द्रव्य है, उसी प्रकार के व्र्य से लिप्त हाथ या बतंन से आहार लेने 
की प्रतिशा वालों ने, (उवनिहिएहिं) दाता के पास में जो आहार रखा हुआ है, केवल 
उसी को ग्रहण करने की प्रतिज्ञा वालों ने, (सुद्ध सणिएहिं) शंक्तित आदि भिक्षा के 
४२ दोषों से रहित शुद्ध आहारादि को लेने को प्रतिज्ञा वालो ने, (संखादत्तिएहिं) 
दत्तियों की संख्या निश्चित करके ही आहारादि वस्तु लेने के अभिग्नह वालों ने 
(दिदूठलाभसिएहिं) सामने दिखाई देने वाले स्थान से लाई हुई या दृष्ट--सामने 
दिखाई वेने बाली वस्तु को हो लेने के अभिग्रह वालो ने, (अविट्ठलाभि्र हे) जो पहले 
नहीं देखी गई, ऐसी दी जाने वालो अदृष्ट वस्तु को हो लेने के अधिग्रह बालो ने, पुद्ठ- 
साभिएहिं) आपको क्‍या चहिए ? इस प्रकार पूछे जाने पर हो, अथवा “महात्मन्‌ ! 
यह वस्तु साधुओं के लिए कल्पनोय है या नहों ? इस प्रकार के १छने पर ही उपलब्ध 
वस्तु ग्रहण करने के अभिभ्नह वालों ने (आयंबिलिएहिं) आजीवन आयंबिल तप धारण 
करने वालों ने, (पुरिसड़िहर्णह) उपयवासों के सिवाय दिन के दोपहर के बाद ही आहार 
लेने का यावण्जीव प्रत्यास्यान करने वालों ने, (एकक्‍्कासणिएहिं) प्रतिदिन एकाशन--- 
एक बार भोजन करने वालों ने, (निशव्चितिएहि) प्रतिदिन घी, दूध, दही, तेल और 
सिठाई आदि विकृति से रहित आहार यावज्जोयन ग्रहण करने वालो ने, (भिन्न- 
पिंडवाइएहिं) वाता के हाथ से पात्र सें डालो गई खंडित या अलग-अलग वस्तु को संख्या 
मिश्चलित करके प्रहूण करने वालों ने, (परिमियपिंडवाइएहि) परिसित सात्रा में 
आहार लेने की प्रतिशा वालों ने, (अंताहारेहि) गहस्थ के भोजन करने के बाद बचे 
हुए आहार को ग्रहण करने को प्रतिज्ञाबालों ने, (पताहारेहि) ठड, बासी, तुच्छ, 
बचेखुचे आहार को प्रतिक्षा धारण करने बालों ने, (अर्साहारेहि) हींग आदि से 
असंस्कृत (विना छोंक का) आहार करने बालों ने, (विरसाहारेह') रस- 
रहित--स्वादरहित पुरातों वस्तु का आहार लेने वालों ने, (लूहाहारेहि । रूखायूखा 
आहार करने की प्रतिशा वालों ने, (तुच्छाहरेहि) सारहीन--तुच्छ वस्तु का आहार 
करने को अथवा अल्प आहार करने की प्रतिशा वालों ने, (अंतजोविहि) यृहस्य के 
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भोजन करने से बचे हुए भोजन से ही सदा निर्वाह करने बालों ने, (पंतजोरिहि) 
ठंडे बासी भोजन से सदा निर्वाह करने वालों ने, (लूहजोविहि) जीवनभर रुसें भोजन 
पर ही जीने वालों ने, (तुच्छजीविहि) सारहीन या तुच्छ अल्प आहार पर ही जिवमी 
बसर करने वालों ने, (उवसंतजोविहि) आहार प्राप्त हो यान हो, तब भी चारों 
कवायो की उपशान्तिपूर्वक जोवन बिताने बालों ने, (पसंतजोविहि), अन्तसंन सें भी 
ऋरषधादि न करके हर हाल में शान्त जीवन बिताने बालों ने, विविश्तजीदिहिं) 
दोषरहित आहार आदि से जीवन यात्रा चलाने वालों ने, (अक्षोरमधुसप्पएहि) 
दूध, मधु और धी का यावज्जीवन त्याग फरने वालों ने, (अमज्जमंसासिएहि) किसी 
भो हालत में महा और मांस से रहित आहार करने वालों ने, (ठाणाइएहिं) 
कायोत्सर्ग में एक स्थान पर स्थित रहने के अभिप्रह वालों ने, अथवा एक ही 
बार में एक ही स्थान पर बंठ कर भोजन ओर पानी ग्रहण करने बालों ने अथवा 
अम्ुक स्थान पर हो स्थित रहने या बेठे रहने का अभिग्रह-विशेष धारण करने वालों 
ने, (पडिसट्ठाइहि) एक सास आदि को सिक्ष-प्रतिमा धारण करके स्थिर रहने बालोंने, 
(ठाणुक्कडिएहि) उत्कटिका (उत्कदुक-उकडू) आसन धारण करने बालों ने,(वीरासणि- 
एहिं) वीरासन धारण करने वालों ने, (णेसज्जिएहिं) निषच्चा-आसन लगाने बालों 
ने, (इंडाइएहि) दड़ की तरह लबे पड़ कर आसन दण्डासन लगाने बालों ने, 
(लगंडसाइहि) सिर तथा पेर की एड़ी जसीन पर टिका कर एवं शेथ भाग को ऊपर 
उठा कर टेढ़ मेढ़ लक्कड़ की तरह शयन करने वालों ने, (एगपासगेहिं एक हो 
पाश्य (बगल) से शयन करने वालो ने, (आयावएहिं) धूप सें आतापना लेने बालों ने, 
(अप्यावएहि) वस्त्र ओढ़ बिना खुले वदन रहने वालो ने, (अणिट्दुभएहिं) थूक, कफ 
आदि को भूमि पर नहीं डालने वालो ने, (अकडुएहिं) झाज नहों जुजलाने वालों 
ने, (धृतकेसमसुलोमन्खेहि ) सिर के बाल, वाढ़ी-मूं छ के बाल ओर नछों का संस्कार 
करने का त्याग करने वालों ने, (सब्यगायपंश़िकम्मविप्पमुक्केष्टि) शरीर के 
तेलमर्दत, प्रक्षालन आदि सभो संस्कार का त्याग करने बालों ने, (सुयधरविधितत्थकामन- 
बुद्धीहिं) शास्त्रों के ज्ञाताओं द्वारा तत्त्वाथों को अवगत करने वालो बुढि के 
धारक महात्माओ ने, इस अहिंसा का (ससणुल्िन्ता) सम्पक प्रकार से आचरण किया 
है। (प) और (जे) जो (धीरमतिबुद्धिणो) धोर-स्थिर--क्षोभरहित अवग्रह्मदि सति- 
शान एवं ओत्पातिको आदि बुद्धि से सम्पन्न हैं, (ते) उन्होंने, तथा (आसोविसउमालेय- 
कप्पा) दाढ़ में जहर वाले सांप के समान अपनों तपस्या से उपग्रविषतुल्य लेज बाले 
ऋषियों ने, (निच्छय-बवसायपण्जतफयसतोया) बस्तुतत्य के निश्वय और पुरवार्थ 
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दोनों में जिनको बुद्धि परिपूर्ण कार्य करती है, उन्होंने, (णिज्च॑ सज्ञाय-ज्ञाण-अण- 
बद्ध धम्मज्ञाणा) नित्य स्वाध्याप और चित्तनिरोधरूप--ध्यान करने ब'लों तथा 
धर्मध्यान में भ्रिन्‍्तर थित्त को अनुबद्ध--जोड़े रखने वालों ने, (पंचमहण्बयचरित्त- 
जुसा। पांच-महाव्रतरूप चारित्र से युक्त, (समितिसु समिता) पांच समितियों में 
सम्यक्‌ प्रवृत्ति करने वालों ने, (समितपावा) पापों का शमन करने बालों ने (छब्वि- 
हुजगवच्छला) घड॒जीवनिकायरूप विश्व के प्राणिसात्र के वत्सल, (णिच्च अप्पमत्ता) 
सदा अप्रमत्त- प्रमावरहित, इन पूर्वोक्त गुणयुक्त पुरुषो (य) तथा (अन्न हि) दूसरे 
भुणवान ध्यक्तियों ने (जा सा भगवती) इस पूर्वोक्त भगवती अहिसा का (अणु- 
पालिया) सतत पालन किया है । 

मूलार्थ -यह वह भगवती अहिंसा है, जिस असीम (अनन्त) ज्ञान और 
दर्शनके धारक, शील गुण,विनय,तप और संयम के नायक-मार्ग दर्शक,सारे विश्व 
के प्राणियों के प्रति वत्सल, तीनो लोको मे पृज्य जिनचन्द्र तीर्थकर। ने (अनन्त 
ज्ञान दर्णन द्वारा) भलीभांति देखा है। विशिष्ट अवधिज्ञानिया ने इस विशेष 
रूप से जाना है; ऋजुमति-मन:पर्यायज्ञानियो ने इस विशेष रूप से देख-परख 
लिया है, विपुलमतिमन:ः पर्यायज्ञानियो ने इसे विशेष रूप से जान लिया है। 
चतुर्दशपूर्वंधारियों ने इसका अध्ययन कर लिया है, वेक्रियलब्धि धारकों ने 
इसका आजीवन पालन किया है। इसी प्रकार मतिज्ञानिया, श्र तज्ञानियो, 
अवधिज्ञानियो,मनःपर्यायज्ञानियों और केवलज्ञानियों ने इसकी आराधना की है । 
विशिष्ट तप के द्वारा हाथ आदि से छूलेने मात्र से औषधि रूप बन जाने की आम- 
शौ बधिलब्ध पाये हुए ऋषियों ने, थूक के औषधिरूप बन जाने क॑ खेलोषधधि 
लब्धि पाये हुए मुनियों ने, जिनके शरीर का पसीना, मेल आदि ही ओषधि 
रूप हो गया है, ऐसो जललोषधि-लब्धिधारियों ने, जिनका मलमृत्र ही औषध 
रूप बन गया है, ऐसी विश्र षोषधि नामक लब्धिप्राप्त मुनियों ने, 
शरीर के समस्त अवयव ही जिनके ओषधिरूप बने गए है, ऐसी सर्वोषधि- 
लब्धि पाये हुए महापुरुषो ने इसकी साधना को हैं। घूल अर्थ को जान कर 
सारा का सारा विशेष अर्थ जान लेने वाली बीजबुद्धिरूप लब्धि के धारकों 
ने, एक बार जान लेने पर सदा याद रखने वाली कोष्ठबुद्धि नामक लब्धिसे 
युक्त मुनियो ने, एक पद से सेकड़ो पदों को जान लेने वाली पदानुसारिणी- 
लब्धि सम्पन्न पुरुषो ने, शरीर के प्रत्येक अवयब से चारो तरफ के शब्दों को 
सुनने को शक्ति अथवा शब्द, रस आदि विषयो को एक साथ ग्रहण करने की 
इन्द्रियों की शक्ति, या एक साथ उच्चारण किये हुए अनेक प्रकार के शब्दों को 
भिन्‍न-मिन्‍न रूप से जानने की शक्ति वाली संभिन्‍न-न्नोत लब्धि से युक्त पुरुष 
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ने इसका पालन किया है। श्रुतज्ञान के धारकों ने, मनोबलियों ने, वचन- 
बलियो ने, कायबल से युक्त पुरुषो ने, ज्ञाननलियो ने,द्शनबलसम्पन्न पुरुषों ने 
हृढ़चारिश्रबल से युक्त पुरुषो ने, इसका भलो-भाति आचरण किया है। दूध के 
समान मधुर वचनवर्षा करने वाली क्षीरणावी लब्धि के धारको ने, मधु के 
समान मधुर वचनशक्तिरूप मधुख्रावी लब्धि से युक्त पुरुषों ने, घृत के 
समान स्निग्घ वाक्य बोलने वाली सर्पिस्लावी लब्धि पाये हुए मुनियो 
ते, जिस लब्धि के प्रभाव से भोजन की सामग्री कम न हो, ऐसी 
'अक्षीणमहानस” नामक लब्धि के धनी मुनियो ने, इसका सम्यक्‌ अनुष्ठान 
किया है । आकाश मे गमन करने की विद्याचरण लब्धि के धारक 
चारण मुनियो ने, अथवा जघाचरणलब्धि वाले ग्रुनियो ने हर तरह के प्रश्नो 
का उत्तर दे सकने की अंगुष्ठाद विद्या सिद्ध किये हुए विद्याधर मुनियो 
ने, एक उपवास से लेकर ६ महीने तक की तपस्या करने वाले तपस्वियो ने 
इसकी साधना की है । भोजन बनाने के ब्तन से निकाले हुए भोजन को ही 
ग्रहण करने के नियम वालो ने, भोजन पकाने के पात्र से दूसरे पात्रमे निकाल 
कर रखे हुए भोजन को ही ग्रहण करने के अभिग्रह वालो ने, ग्रृहस्थ के भोजन 
कर लेने के बाद शेष रहे भोजन को ही लने के अभिग्नरह वाला ने, बचे हुए 
तुच्छ आहार को ही लेने की प्रतिज्ञा वालो ने, रूखा-सूखा आहार ही ग्रहण 
करने के सकल्प-धारियो ने, रूखा-सूला, ठडा, बासी, बचाखुचा जेसा भी 
आहार मिल जाय उसे अग्लान--दीनतारहित भाव से प्रहण करने के 
अभिग्रह वालो ने, अथवा जब आहार किये बिना ग्लानि होने लगे, तभी 
आहार लेने के अभिग्रहधारियों ने, मौन धारण करके भिक्षा लेने के संकल्प 
कर्ताओ ने, बिना किसी भेद भाव से उच्च, नीच, मध्यम सभी घरो से भिक्षा 
ग्रहण करने की चर्या वालों ने, आटे आदि से लिप्त हाथ या बतंन से 
ही आहार लने की प्रतिज्ञा वालों ने, जो भोजनादि देय द्रव्य है, उसी से हाथ 
या पात्र भरे हो तो आहार लेने के नियम वालो ने, दाता के निकटवर्ती 
आाहारादि को ही ग्रहण करने के अभिग्रह वालो ने, शंका आदि भिक्षा के ४२ 
दोषो से रहित आहार आदि को ही लेने को प्रतिज्ञा बालो ने,आहारादि वस्तुओं 
को दत्ति की सख्या निश्चित करके आह्वार लेने वालो ने, अपने पास के हृश्य- 
मान स्थान से लाई हुई बस्तु को ही ग्रहण करने के संकल्प वालो ने, पहले न 
देखी हुई- अहृष्ट वस्तु को ही लेने की प्रतिज्ञा वालो ने, हे स्वामिन्‌ ! अमुक 
पदार्थ आपके लिए कल्पनीय - ग्राह्मय है ?” इस प्रकार पूछ कर आह्दारादि देने 
वाले से ही आहारादि लेने के नियम वालो ने, सदा आयंबिल तप करने बालों ने, 
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प्रतिदिन सूर्योदय से दोपहर तक आहार लेने का त्याग करने वालो ने, प्रतिदिन 
एकाशन करने वालों ने, घी दूध वगेरह विकृृतिजनक (विग्गइ) पदार्थों के 
त्याग करने वालों ने, खण्डित हुए मोदक आदि का ही ग्रहण करने को प्रतिज्ञा 
बालो ने, परिमित भोजन ही ग्रहण करने की प्रतिज्ञा वाला ने गृहस्थ के खाने 
के बाद बचे हुए भोजन को ही सेवन करने के नियम वाला ने, तुच्छ, बासी 
व ठंडा भोजन ही सेवन करने के नियम वालो ने, हीग आदि से छौका हुआ न 
हो, ऐसे असस्क्ृत भोजन का हो सेवन करने वालो ने रसहीन बासी आहार 
को ही लेने के नियम वालो ने, रूखा-सूखा आहार ही कर लेने की प्रतिज्ञा 
वालों ने, सारहीन या अत्यल्प आहार करने को ही प्रतिज्ञा वालो ने, ग्रहस्थ 
के भोजन से बचे हुए भोजन पर ही जीवनभर निवॉहकर 
लेने के अभिग्नह वालो ने, बासी भोजन से ही सदा जीवन बसर कर लेने वालो 
ने, रूखे आहार पर ही सारा जीवन गुजार देने वालो ने, सारहीन या तुच्छ 
स्वल्प आहार मे ही आजीवन संतुष्ट रहने के नियम वालो ने, आहार मिले 
या न मिले हर स्थिति में क्रोधादि कषायो से दूर रह कर थान्तभाव से 
जीने वालो ने,हर हाल मे अन्तर से भी शान्त रहकर जीवन बसर करने वालो 
ने, निर्दोष (४२ दोषरहित) आहार आदि से ही जीवननिर्वाह करने वालो ने, 
दृध, शहद या मीठा और घृत आदि का आजीवन त्याग करने वाला ने, किसी 
भी हालत में मद्य, और मास का सेवन न करने वालो ने, इसका भलोीभात 
आचरण किया है । कायोत्सर्ग मे एक स्थान पर स्थित रहने के अभिग्नह वाला 
ने, एक मास आदि की भिक्षुप्रतिमा धारण करके स्थिर रहने वालो ने, एक 
स्थान पर उत्कटिकासन धारण करके रहने वालो न, वीरासन धारण करने 
वालो ने, निषद्यासन लगाने वालों ने, दण्डासन लगाने वालों ने, टढ़ेमढ़े 
लक्कड़ की तरह सिर और पर की ऐड़ी जमीन पर टिका कर शेष भाग ऊपर 
उठाए रख कर शयन करने वालो ने, घृप मे आतापना लेने वाला ने, वस्त्र न 
ओढ़ कर शरीर को खुल्ला रखने वालो ने, थूक एवं कफ आदि को भूमि पर 
नही गिराने वालो ने, खाज न खुजलाने वालो ने, सिर तथा दाढ़ी-म छ के 
बाल, रोम ओर नखों के संस्कार के प्रति उपेक्षाभाव रखने वालों ने, शरीर 
पर तेल की मालिश, प्रक्षालन आदि सभी प्रकार के संस्कारों से विरक्त महा- 
पुरुषों ने, शास्त्रज्ञ पुरुषो के द्वारा विस्तृत तत्त्वज्ञान को जानने वाली बुद्धि के 
धनी पुरुषो ने इसका समीचीनरूप से पालन किया है। इसके अतिरिक्‍त जो 
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क्षोभरहित, स्थिर, अवग्रहादि मतिज्ञान तथा ओत्पातिकी आदि बुद्धियों से युक्त 
एवं दाढ में विष वाले सर्प के उग्र विष के समान अपने तप से उम्र 
तेज वाले ऋषियो ने, वस्तुतत्त्व के निश्चय और पुरुषार्थ दोनों में जिनकी बुद्ध 
पूरा काम करती है,उन्होंने एवं नित्य स्वाध्याय तथा चित्तनिरोधरूप ध्यान में 
रत एवं धर्मध्यान मे निरन्तर चित्त को अनुबद्ध--संलग्न रखने वालों ने, पांच 
महात्रतरूप चारित्र से यूकत तथा पाँच समितियों में सम्यक्‌ प्रवृत्ति करने वालों 
ने, पापों को शान्‍्त करने वालो ने,छहकाया रूप सारे जगत्‌ के वत्सल एवं सदा 
प्रमादरहित इन पूर्वोक्त ग्रणयुक्त पुरुषों ने तथा दूसरे गुणों से भी युक्त 
महात्माओ ने इस पुर्वोक्त भगवती अहिसा का सतत पालन किया है । 
व्याख्या 


प्रस्तुत सूत्रपाठ मे अहिंसा की सुहढरूप से आराधना करने वाले पुरुषों का-- 
खामतौर से मुनियों का निरूपण किया गया है। साथ ही यह भी ध्वनित किया है कि 
अहिंसा के विशिष्ट आचरण करने वाले इन महान्‌ आत्माओ के द्वारा किस-किस रूप 
मे आचरण करने से उन्हे क्या-क्या विशिष्ट लब्धियाँ प्राप्त हुई है ? वैसे तो पूलार्थ 
और पदार्थान्वय मे इन सभी पदों का अर्थ स्पष्ट किया है; तथापि कुछ स्थलो पर 
इनका विशेष रहस्य प्रगट करना और विश्लेषण करना आवश्यक समझ कर नीचे 
उन पर विवेचन प्रस्तुत कर रहे हैं-- 


एसा भगवतों अहिसा अपरिसियनाणदंसणधरेहि “ सुट्ठु दिदठा--इस पक्ति का 
अशय यह है कि अनन्त (केवल) ज्ञान और अनन्त (केवल) दर्शन के धनी; शीलगुण, 
विनय,तप और सयम पर पूर्ण आधिपत्य रखने वाले, मार्गदर्शक,विश्व के समस्त प्राणियों 
के प्रति वात्सल्यमूर्ति, त्रिलोकपूज्य,जिनचन्द्र तीथंकरों ने इस भगवती अहिंसा के स्वरूप 
और कार्य--प्रयोग को अपने केवलज्ञान और केबलदर्शन से भलीभांति देखा ओर 
जाना है। जितने भी तीथकर हुए हैं, उन्होने राग और द्वष का निवारण 
किया है, क्रोधादि चारो कषायो एवं काम, मोह, ममत्व आदि से रहित हुए 
हैं, विश्व के सभी प्राणियों के एकान्तहितकर्ता--वत्सल बने हैं, शील, विनय, तप 
और सयम की आराधना की है। अहिंसा की साधना करने से ही उनकी ये सब 
साधनाएँ सफल हुई हैं। अहिसा की पूर्ण साधना के लिए इन सबकी साधना उन्हें 
अनिवार्य रूप से करनी पड़ी है। क्योंकि राग, द्वेष, कषाय, असयम, काम, भोह, 
ममत्व आदि को छोड़े बिना अहिसा की सम्यकुरूप से साधना नहीं हो 
सकती और अहिंसा की साधना हुए बिना उन्हें अनन्तज्ञान-दर्शन, तीर्थकरल्व 


डे५ 
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एबं वीतरागत्व प्राप्त नहीं हो सकते। तात्पर्य यह है कि तीर्थकरो ने स्वयं 
अहिंसा भगवती के प्रत्येक अगोपागो का सूक्ष्मतया विश्लेषण करके मन-बचन-काया से 
उसकी आराधना की है और अन्य अनेक भव्य जीवों को अहिसा की आराधना करने 
के लिए प्रेरित किया है, अपने जीवनकाल मे भी उन्होने अहिसा और उसके पालन 
करने वालो की अनुमोदना की है। इसी अहिसा की पूर्ण आराधना करने के फल- 
स्वरूप उन्होने केवलज्ञान, केवलदर्शन, जिनत्व और तीर्थकरत्व प्राप्त किया है, तथा 
जिलोकपूज्य, विश्ववत्सल और शीलग्रुम--विनय---तप एवं सयम आभादि के 
नायक--मार्गदर्शक बने हैं। अहिसा की सम्यक्‌ आराधना के द्वारा कितनी बड़ी 
उपलब्धि होती है यह ! 

ओहिजिणेहिं विष्णाथा--इसका तात्पर्य यह है कि अवधिज्ञान भी एक ऐसा 
ज्ञान है जो इन्द्रियो की सहायता के बिना केवल आत्मा द्वारा ही होता है, और वह 
होता है--अमुक-अमुक अवधि अर्थात्‌ सीमा तक ही । इसलिए अवधिज्ञान के मुख्यतया 
तीन भेद बताए हैं--देशावधि, सर्वावधि और परमावधि । जघन्य देशावधि देवो और 
नारको को तो जन्म से (भवप्रत्यय) होता है, जबकि उत्कृष्ट देशावधि, सर्वावधि तथा 
परमावधिज्ञान मनुष्यों को अहिसा आदि की विशिष्ट साधना से प्राप्त होता है ।छद्मस्थ 
तीर्थद्धुरो को परमावधिज्ञान होता है। अहिसा की सम्यक्‌ आराधना भी उक्त ज्ञान का एक 
कारण है । जब वे अहिसा के स्वरूप और कार्यों को ज्ञपरिज्ञा से जान लेते हैं और प्रत्या- 
ख्यात परिज्ञा से हिसा का सवंथा त्याग करके अहिसा का आचरण करते है, तभी 
उन्हे उस अहिसा की आराधना के फलस्वरूप विशिष्ट अवधिज्ञान प्राप्त होता है, 
जिसके प्रकाश मे थे अहिंसा का प्रयोगसहित ज्ञान करते हैं। इसी दृष्टि से बिशिष्ट 
अवधिज्ञानियो ने इस अहिसा को विशषरूप से--प्रयोगसहित जान लिया है । 


उण्जुसतीहिं विदिट्ठा, विपुलमतीहिं विदिता--ऋजुमति और विपुलमति 
ये दोनो मन पर्यायज्ञान के भेद हैं। मन पर्यायज्ञान द्वारा भी इन्द्रियों की सहायता के 
बिना मन के भावों को जाना और देखा जा सकता है। परन्तु मन पर्यायज्ञान की 
प्राप्ति उत्कृष्ट सयमी या चतुर्देशपूर्वंधारक महामुनियो को ही होती है । और इस सयम 
की साधना मे अहिसा की साधना सर्वप्रथम आती ही है। क्योकि एक तरह से देखा 
जाय तो संयम, तप, विनय, सत्य आदि तो अहिंसा की ही पूर्ति के लिए है । फलितार्थ 
यह हुआ कि ऋजुमति और विपुलमति इन दोनों प्रकार के मन पर्यायज्ञानियों को 
अहिंसा की उत्कृष्ट साधना के फलस्वरूप ही ये दोनों ज्ञान उपलब्ध होते हैं। इन 
दोनों कोटि के ज्ञानियों में अहिंसा को स्वरूपत. और कार्यत. दोनो प्रकार से 
देखा-परखा है, इसका जीवन मे प्रयोग किया है और इसे भलीभाति जाना है। तभी 
अहिंसा भगवती की कृपा से उन्हे इन विशिष्ट ज्ञानो की उपलब्धि हुई है । 
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पुव्वधरेहिं अधीता-उत्पाद नामक प्रथम पूर्व (श्रुतज्ञान) से ले कर चौदहवें पूर्व तक के 
अध्ययन से श्र्‌ तज्ञान की पूर्ण उपलब्धि होती है। उत्पाद, अग्रायणीय आदि १४ पूर्चों 
के अध्ययन करने वाले का अधिकार महात्रती मुनि के सिवाय किसी को 
नही है ! अत' फलित हुआ कि अहिंसा महात्रत की उत्कृष्ट और पूर्ण साधना करने 
के लिए पूर्वो के अध्येता महामुनि पूर्वेश्नु तो मे यत्रतत्र वणित अहिसा के स्वरूप और 
कार्य का यथातथ्य ज्ञान प्राप्त कर लेते है। तभी वे अहिंसा की साधना यथार्थरूप से 
कर सकते हैं । 
वेउव्वीहि पतिन्ना आभिणिवोहियताणीहि "“'“''चारणेंह विज्जाहरेहिं-- 
उपयु क्त सूत्रपाठ में वैक्रियलब्धि से लेकर विद्यालब्धि तक के धारको द्वारा अहिंसा 
का आजन्म पालन करने का उल्लेख है। इसका आशय यह है कि इन विभिन्न लब्धि- 
धारियो के द्वारा अहिसा की यथार्थ साधना तभी फलित होती है, जब वे स्वरूपत: 
ओर कार्येत अहिसा का सन-वचन-काय से शुद्ध आचरण करते हैं। और तभी वे 
अहिंसा की उस साधना के फलस्वरूप उक्त लब्धिया--शक्तियाँ, ऋडद्धियाँ या सिद्धिया 
प्राप्त करते है । 
विभिन्न लब्धियों का संक्षिप्त स्वरूप---प्रसगवश अहिंसा की उत्कृष्ट साथना 
से प्राप्त लब्धियो के वर्णन के लिए पूर्वाचार्यप्रणीत गाथाए' प्रस्तुत करते है-- 
सम्साणु - सव्वविरई - मल-बविप्पाधमोस-खेल-सब्बोसही । 
विउव्यी- आसीबिस - ओही - रिउ - विउल- केवलय ॥१॥ 
संभिन्न-चक्की-जिण-हुरि-बल-चारण-पुथ्व-गणहर-पुलाए । 
आहारग-महुधयल्ो श्आासवो कुट्ठबुड्धी य॥र॥। 
बोयसई - पयाणुसारी - अवस्शीणय - तेय - सीगलेसाइ । 
इय सयल लडिसंखा भवियमणुयाणसिहु सब्बा ॥३॥ 
अर्थात्‌--१ सम्यक्त्वलब्धि, २ अगुब्रतलब्धि, ३ सर्वविरतिलब्धि, ४ मललब्धि, 
५ विध्रुपलब्धि, ६ आमशशलब्धि, ७ खेललब्धि, ८ सवा षधिलब्धि, € वैक्रियलब्धि, 
१० आशीविष लब्धि, १९ अवधिलब्धि, १२ ऋजुमतिलब्धि, १३ विपुलमतिलब्धि, 
१४ केवललब्धि, १५ सभिन्नश्रोतोलब्धि, १६ चक्रवरतित्वलब्धि, १७ अहेत्वलब्धि, 
१८ वसुदेवत्वलब्धि १९ बलदेवत्वलब्धि, २० चारणलब्धि, २१ पूर्बलब्धि, २२ गण- 
धेरलब्धि, २३ पुलाकलब्धि, २४ आहारकलब्धि, २५ मधुघृतक्षीरात्रवा लब्धि, 
२६ कोष्ठबुद्धिलब्धि, २७ बीजबुद्धिलब्धि, २८ पदानुसारीलब्धि, २६ अक्षीणकलब्धि, 
३० तेजोलेश्यालब्धि, ३१ शीतलेश्यालब्धि, हस प्रकार समस्त लब्धियों की संख्या है। 
ये सब लब्धियां इस संसार मे भज्य मनुष्यों को प्राप्त होती हैं । 
तत्त्वो पर यथार्थ श्रद्धा होता सम्यकक्‍त्व है, जो क्षायिक, क्षायोपशमिक और 
ओऔपशमिक तीन प्रकार का है। इस प्रकार के सम्यक्त्व की प्राप्ति होना सम्यक्‍त्वलब्धि 
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है। जीव जब ग्रन्थिभिद करके सम्यकत्व पा लेता है, तदनन्तर श्रावक के स्थूल 
हिंसा विरमण आदि पाच अणुव्रतो की प्राप्ति होना अणुब्नरतलब्धि कहलाती 
है। पंचाश्रवविरमण, पचेन्द्रियनिग्रह, कषायजय और तीन दण्डो से विरति; 
इस प्रकार १७ प्रकार के सयम की लब्धि सर्वविरतिलब्धि कहलाती है। कान, 
मुह, नाक, आख और जीभ आदि शरीर के अवयवो से पैदा होने वाला 
मल जिसके प्रभाव से सुगन्धित होकर औषधिरूप बन जाता है, उसे मलौषधिलब्धि 
कहते हैं । मूत्र और विष्ठा जिसके प्रभाव से भ्ोषधि रूप बन कर रोगोपशमन करने मे 
समर्थ हो जाते हैं, उसे विप्रुषलब्धि कहते हैं। जिस लब्धि के प्रभाव से साधु के हाथ 
आदि के द्वारा किसी रोगी को छुने मात्र से ही रोग मिट जाते हैं,उ)से आमशों पश्चिलब्धि 
कहते हैं । जिस लब्धि को प्राप्त हुए पुरुष द्वारा अपने या दूसरे के रोग को मिटाने 
की बुद्धि से कफ के लगाने मात्र से रोग मिट जाता है, उसे खेलोपधिलत्धि कहते 
हैं। जिसके शरीर के सभी अवयव या अवयवों के विकार औषधिरूप बन कर 
व्याधिनिवारण में समर्थ होते हैं, अथवा आमशं-औषधि आदि सभी औपधिलब्धिया 
जिस एक ही साधु को प्राप्त हुई हो, उसे सवौ षधिलब्धि कहते हैं । ऐसे योगिराज के 
नख, केश, दात तथा कान, आख आदि का मैल, या शरीर का स्पशं ही अमृत की 
तरह सभी रोगो को मिटा देता है। उसके अगर से स्पर्श किया हुआ पानी भी सभी 
रोगो को शान्त कर देता है, उसके अग से स्पृष्ट वायु के स्पर्श से विषमूच्छित व्यक्ति 
निविष हो जाते हैं, विषमिश्चित भोजन भी उसके मुख मे प्रविष्ट होते ही निविष हो 
जाता है, उसके मुह से निकले हुए वचन सुनने मात्र से जीव विकाररहित हो जाते 
हैं। इतनी शक्ति सवौ षधिलब्धि मे है। वैक्तियलब्धि अनेक प्रकार की होती है-- 
१ महत्त्त-मेश्पर्वंत से भी बडा शरीर बनाने की शक्ति, २ लघुत्व--वायु से भी 
लघुतर शरीर बनाने की शक्ति, ३ गुरुत्वत--वज्ञ से भी भारी शरीर बनाने की शक्ति, 
४ प्राप्ति--जमीन पर बैठे-बैठे अगुली के अग्नभाग से मेरुपवंत के शिखर एव सूर्य आदि 
को स्पर्श करते की शक्ति,५ प्राकाम्य--पानी मे प्रवेश करने की तरह जमीन मे प्रवेश की 
तथा पानी में डूबने-तैरने की तरह जमीन पर ड्बने-तैरने की शक्ति, ६ इशित्त्व-त्रिलोक 
की प्रभुता या विक्रिया से तीर्थंकर, इन्द्र आदि की ऋद्धि बना लेने की शक्ति, 
७ बशित्व-समस्त जीवो को वश करने की शक्ति,८ अप्रतिधातित्व--पहाड़ आदि के बीच 
' भें भी निःशक गमन करने की शक्ति,६ अन्तर्धान--अहृश्य हो जाने की शक्ति,६० काम- 
रूपिता---एक साथ अनेक रूप विक्रिया से बना लेने की शक्ति । इसी प्रकार अणिमा 
आदि सब सिद्धियाँ वैक्रियलब्धि के अन्तर्गत ही हैं । 

यद्यपि देवों को वैक्रियशरीर जन्म से ही प्राप्त होने से उनमे भी पूर्वोक्त सभी 
प्रकार की शक्ति होती है, लेकिन वह भवप्रत्यय है, गुणप्रत्यय नही, इसलिए उसे 
वैक्रियलन्धि नही कहा है। 
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जिस सर्प की दाढों मे भयंकर विष होता है,उसे आशीविष से कहते हैं। उसकी 
तरह जो लब्धि तपस्या से या विशिष्ट संयम साधना से प्राप्त हुई हो,और जिसके प्रभाव 
से ढाई द्वीपपरिमित क्षेत्र मे किसी भी प्राणी को शाप आदि दे कर भस्म कर देने तक 
की शक्ति हो, उसे आशोविषलब्धि कहते हैं । 

जिस ज्ञान के प्रभाव से इन्द्रियो की सहायता के बिना रूपी द्रव्यों को द्रव्य क्षेत्र, 
काल, भाव की अमुक मभर्यादा-सीमा तक जानने की शक्ति हो, उसे अवधिलब्धि 
कहते हैं । 

जिस ज्ञान के प्रभाव से सामान्यरूप से दूसरे के मन में चिंतित बिचार को 
जानने की शक्ति हो, उसे ऋजुमतिलब्धि कहते हैं, तथा जिसके प्रभाव से विशेष 
रूप से दूसरे के मन के भावों को जानने का सामथ्ये हो, उसे विपुलमतिलब्धि कहते 
हैं। जिस के प्रभाव से त्रिकालवर्ती सम्पूर्ण बराचर लोकालोक को मतिज्ञानादि के बिना 
अकेले मे ही निरावरणरूप से युगपद्‌ जानने-देखने की शक्ति हो,उसे केवललब्धि कहते हैं । 

जिसके प्रभाव से साधक अपने शरीर के सभी प्रदेशों से सुन लेता है अथवा 
एक ही इन्द्रिय के प्रभाव से दूसरी सभी इन्द्रियों के विषयो को जान लेता है, अथवा 
जिसके प्रभाव से सभी इन्द्रियाँ परस्पर एकरूपता को प्राप्त हो जाय, अथवा १२ 
योजन तक फंली हुई चक्रवर्ती की सेना के एक साथ होने वाले विविध बाजों के 
शब्दों को, चतुरगिणी सेना की हलचल या शोरको एक साथ सुन लेता है , उसे सभिन्न- 
श्रोतोलब्धि कहते हैं । 

चक्रवरतित्व, बलदेवत्व, वसुदेवत्व, अद्वत्त्व, ये सब लब्धियाँ प्रसिद्ध हैं । 

जिसके प्रभाव से अत्यन्त तीक्न गतिसे दूर तक गमनागमन की शक्ति--चारण- 
शक्ति प्राप्त हो,उसे चारणलब्धि कहते हैं । चारणलब्धि दो प्रकार की होती है--जधाचरण 
और विद्याचरण । पविन्न चारित्र वाले जो महामुनि, निदानरहित छट्ठ-अट्ठम भादि 
विशिष्ट तपस्या के प्रभाव से अतिशयगतिलब्धि से युक्त होते हैं, उन्हें चारणमुनि 
कहते हैं। उन्हे जो लब्धि प्राप्त होती है, उसे चारणलब्धि कहते हैं। वे पहली उड़ान 
में तेरहवे रुचकद्टीप तक जाते हैं, वहाँ से लौटते हुए नदीश्वर द्वीप आते हैं, दूसरी 
उडान में जहाँ से रवाना हुए थे, वही वापिस आ जाते हैं। ऊपर एक ही उड़ान में 
मेरुगिरि के शिखर पर पाण्डुक वन, वापिस लौटते हुए एक ही उड़ान में नदनवन, और 
दूसरी उडान मे जहाँ से रवाना हुए थे, वही वापिस आ जाते हैं । ये जंधाचारण भुनि 
होते हैं । दूसरे विद्याचारण मुनि होते हैं, बे विद्या के बल पर अष्टम तप भादि तपो- 
विशेष के प्रभाव से अतिशयगमनलब्धि प्राप्त करते हैं। इसी प्रकार जलचारण, पत्र- 
चारण, पुष्पचारण, अग्निशिसाचारण, पव॑ताग्रश्ट गचारण इत्यांद और भी चारण- 
लब्धियाँ होती हैं । 

उत्पाद आदि १४ पूर्वों के अध्ययन-गुणन की शक्ति पूर्वलब्धि कहलाती है। 
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तीर्थंकर के शासन को चलाने का अधिकार एवं गणधर पद जिसके प्रभाव से प्राप्त हो, 
उसे गणधरलब्धि कहते हैं। इसी प्रकार पुलाकचारित्र से प्राप्त होने वाली लब्धि 
पुलाकलब्धि कहलाती है। पुलाकलब्धि से युक्त मुनि कुपित होने पर चत्रवर्ती की 
सेना तक को चर-चर कर सकता है । 

चतुर्देशपूर्वंधारी मुनिराज जिस लब्धि के प्राप्त होने पर निगोद आदि के 
सम्बन्ध मे अपने संशय को दूर करने के लिए तथा जिनभगवान्‌ की ऋद्धि के दर्शन के लिए 
अपने शरीर से मुंड हाथ का अत्यन्त देदीप्यमान पुतला विक्रिया से बना कर महा- 
विदेह आदि क्षेत्र मे विराजित तीर्थंकर के पास भेजते हैं, उस लब्धि को आहारकलब्धि 
कहते हैं । 

जिस लब्धि के प्रभाव से मधु, घृत और दूध के अतिशय रस के समान 
रसपूर्ण मधुर आकर्षक वचन निकलते हो, अथवा साधक के वचत ही शरीरादि दुख 
से सतप्त जीवो को मधु-घृत-दुग्ध की तरह तृप्त करने वाले हो, या जिसके पात्र मे 
प्रडा हुआ तुच्छ अन्न भी मधु-दुग्ध-घृत की तरह बलप्रदायी हो, उसे मधु-सं्पि क्षीरा- 
स्रवलब्धि कहते हैं। जैसे कोठार मे भरे हुए अनाज वर्षों तक अलग-अलग रूप मे बहुत 
सुरक्षितरूप से पडे रहते हैं ; वैसे ही जिस लब्धि के प्रभाव से भिन्न-भिन्न पदार्थ जैसे सुने 
या जिस प्रकार से एक बार जाने गए हैं उसी रूप मे वर्षों तक दिमाग में अविस्भृत 
भाव से स्थिर रखने की बुद्धि कोष्ठबुद्धिलब्धि कहलाती है। जोते हुए खेत मे बोया हुआ 
और जमीन, पानी आदि अनेक पदार्थों के सयोग से नष्ट न हुआ, जंसे अखड एक बीज 
अनेक बीजो को पैदा करता है, वैसे ही जिस लब्धि के प्रभाव से ज्ञानावरणीयादि 
कर्म के क्षयोपशम से बुद्धि इतनी तीम्र हो कि एक अथ्थंबीज को सुनने पर उससे 
सम्बन्धित अन्य अनेक अर्थबीजों का ज्ञान हो जाय, उसे बीजवुद्धि कहते है । 

जिस लब्धि के प्रभाव से बुद्धि इतनी निर्मेल व तीक्ष हो जाय कि आगम 
का एक पद जान कर उसके पीछे-पीछे सैकडो पदों का ज्ञान होता चला जाय,उसे पदा- 
नुसारिणी लब्धि कहते हैं । पदानुसारिणी लब्धि तीन प्रकार की होती है--अनुख्रोतः- 
पदानुसारिणी, प्रतिल्लोत पदादृसारिणी और उभयपदानुसारिणी । जहाँ किसी से सूत्र के 
प्रारम्भ का एक पद सुन कर अन्तिम पद तक के अर्थ को जानने की बौद्धिक क्षमता हो 
बहाँ अनुस्रोत पदानुसारिणी लब्धि होती है। जहाँ सूत्र के अन्तिम एक पद को दूसरे 
से सुन कर सूत्र के आदि पद तक के अथे को जानने की क्षमता हो, वह प्रतिस्रोत - 
पदानुसारिणी लब्धि होती है। जहाँ दोनो प्रकार से जानने की शक्ति हो, वहाँ 
उभयपदानुसारिणी लब्धि होती है। 

जिस लब्धि के प्रभाव से महामुनि के पात्र का जरा-सा आहार भी गणधर 
गौतमस्वामी आदि की तरह अनेक व्यक्तियों को दे देने पर भी या अनेक व्यक्तियों 
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के खा लेने पर भी कम नहीं होता है, अथवा लाई हुई स्िक्षा जब तक 
वह स्वयं भोजन न कर ले तब तक लाखो आदमियों को उसमें से खिला 
देने पर भी क्षीण---कम न हो ; उसे अक्षीणमहानसलब्धि कहते हैं। इसी 
प्रकार सीमित जगह मे भी तीर्थंकरो के समवसरण मे असंख्य देव आदि जनों 
की तरह जहाँ निर्बाधरूप से असख्य व्यक्ति क्रशः बैठ जाय--समा जांय उसे अक्षीण« 
महालयलब्धि कहते हैं। इन दोनों को मिलाकर अक्षीणकलब्धि कहलाते हैं । 

ऋक्रोधादिवश अनेक योजलन क्षेत्र मे स्थित वस्तु या व्यक्ति को जलाने में समर्थ 
तीब्रतेज अपने शरीर से निकालने की शक्ति को तेजोलेश्यालब्धि कहते हैं। असीम- 
करुणावश तेजोलेश्या के शान्त करने मे समर्थे शीतलतेजविशेष की शक्ति को शीतलेश्या- 
लब्धि कहते हैं । 


ये सब" लब्धिया भगवती अहिंसा की विशिष्ट आराधना से ही प्राप्त हो 
सकती हैं । 

निष्कर्ष यह है कि यह अहिंसा भगवती की ही कृपा है कि जिसकी सम्यक्‌ 
आराधना से आराघध्क के गंदे से गदे पदार्थ भी अमृत की तरह औषधिरूप बन जाते 


हैं, मदबुद्धि भी तीब्रबुद्धि हो जाता है, पुण्यहीन भी अनन्तपुषण्यशाली बन जाता है, 
मामूली-सा आदमी भी विशिष्ट व्यक्ति बन जाता है, पतित से पतित भी पावनतम 


और पूजनीय बन जाता है, नीच से नीच भी सर्वोच्च पद पर पहुच जाता है। सचमुच, 
यह अहिंसा का ही चमत्कार है ! 

चउत्थभत्तिएहिं “उक्खित्तचरएहिं'*“सव्वगायपडिकम्मजिप्पणुषकेहिं. समणु- 
चिन्ना-- इस लम्बे सूत्रपाठ मे अहिंसा के उन आचरणकर्ताओं का संकेत किया है, जो 
विविध प्रकार के तप करते हैं, भिन्न-भिन्न रूपो के नियम ग्रहण करते हैं, अलग-अलग 
तरह के अभिग्रह धारण करके जीवन बिताते हैं, विभिन्‍न प्रकार के त्याग, सयम 
और प्रत्याख्यान के सकल्प ले कर आजीवन निभाते हैं; कई अपने शरीर की विभूषा 
और सुसस्कारो के प्रति उपेक्षाभाव धारण करके एकमात्र आत्मा की ही उपासना में 
सग्लन रहते है , अपने विलष्ट कर्मों को काटने के लिए कई रूखे-सूखे, तुज्छ, बासी 
और जैसे-तैसे अत्यल्प भोजन पर ही आजन्म निर्वाह करते हैं । 

साराश यह है कि आहारग्रहण के सम्बन्ध में विविध तप, त्याग, प्रत्याश्यात, 
नियम और अभिग्नह ले कर अपनी आत्मा को तप और सथम से भावित बनाते हैं । 





१. लब्धियों का विशेष वर्णन जानने के लिए आवश्यकसूत्रवृत्ति, प्रवचनसारोद्धारवृत्ति 
लब्धिस्तोत्र आदि ग्रन्थो का अवलोकन करे | 


“-संपादक 
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ऐसे महाव्रती महासुनियों के लिए अहिंसा की साधना अनिवार्य होती है। अहिंसा 
के बिना वे एक कदम भी आगे नहीं चल सकते । फलत अहिसा की 
दीधकालिक साधना के बाद उनमे इतनी शक्ति आ जाती है किवे चाहे जैंसी परि- 
स्थिति में अपने आपको सुहृढ़ रख सकते हैं । 

उनमें सबसे पहले वे तपस्वी आते हैं, जो तीन या चार प्रकार के आहार का 
त्याग करके एक उपवास से ले कर एकमास, दोमास, तीनमास यावत्‌ छहमास तक 
के उपवास करते हैं । ऐसे तपस्वियो के द्वारा सूक्ष्ता से निरन्तर आराधित अहिसा 
अत्यन्त तेजस्वी बन जाती है। 

उत्क्षिप्तचर, निक्षिप्तचर, अन्तचर, प्रान्तचर, रूक्षचर, अग्लायक, समुदान- 
भिक्षाचर, मौनचर आदि का अर्थ स्पष्ट है। 

संसट्ठकप्पिएहिं---जिनका आचार ससुष्ट नामक अभिग्रहरूप होता है, वे 
ससृष्टकल्पिक कहलाते हैं । अर्थात्‌--दाता का हाथ या पात्र लिप्त हो, या हाथ लिप्त 
ने हो, पात्र लिप्त हो, अथवा पात्र लिप्त न हो, हाथ लिप्त हो , तथा देय पदार्थ 
सावशेष (कुछ बचा हो) या निरवशेष (देने के बाद कुछ न बचा) हो , तभी भिक्षा 
ग्रहण करेंगे, इस प्रकार के अभिग्रहधारी१ ससृष्दकल्पिक कहलाते हैं। इस दृष्टि से 
ससृष्टकल्पिक के ८ भग बनते हैं--(१) हाथ और पात्र दोनो ससृष्ट (देय वस्तु से 
लिप्त) हो, देय द्रव्य बचा हो, (२) हाथ और पाज्र दोनो लिप्त हो, द्रव्य बचा न 
हो, (३) हाथ लिप्त हो, किन्तु पात्र लिप्त नहों और द्रव्य बचा हो, (४) हाथ 
लिप्त हो, किन्तु पात्र लिप्त न हो और द्रव्य न बचा हो , (५) हाथ लिप्त न हो, 
पात्र लिप्त हो, किन्तु द्रव्य बचा हो, (६) हाथ लिप्त न हो,पात्र लिप्त हो, किन्तु द्रव्य 
बचा न हो ; (७) हाथ और पात्र लिप्त न हो, किन्तु द्रव्य बचा हो, (७) हाथ और 
पान्न लिप्त न हो, किन्तु द्रव्य बचा न हो । 

उपनिधिक, शुद्धघणिक, आचास्लिक, पुरिमाद्धिक, एकाशनिक, निर्धिकतिक 
आदि के अर्थ पदार्थान्वय में स्पष्ट हैं । 

संक्ञावत्तिए।हि---जो भिक्षाजीवी साधु दत्तियों की सख्या निश्चित करके भिक्षां 
ग्रहण करता है, वह सख्यादत्तिक कहलाता है। दाता गृहस्थ के हाथ से एक बार 
में जितना आहार भिक्षापात्र में पड जाय, उसे एक दत्ति कहते हैं। इसी प्रकार दो, 
तीन, चार था पांच दत्ति का अं समझना चाहिए। 

बिटृठलालिए्हि अविद्ठलाभिए्ह पुट्डलासिएहि--दिखाई देने वाले स्थान से 
लाए हुआ भोजन को ही जो ग्रहण करते हैं, वे हृष्टलाभिक होते हैं। अहृष्ट (पहले 





१ इन सबका विशेष वर्णन पिंडनियूं क्ति, यतिदिनचर्या आदि प्रन्यों मे देखें। 
“संपादक 
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न देखी हुई) वस्तु को ही जो ग्रहण करते हैं,वे अहृष्टलाधिक होते हैं। और 'महात्मन्‌ ! 
यह पदार्थ साधु के लिए कल्पनीय--भ्राह्म है ?, इस प्रकार पूछे जाने पर जो उपलब्ध 
हो, उसे ही जो ग्रहण करते हैं, वे पृष्टलाभिक होते हैं । 

सिह्लपिडवाइएहि परिमियर्पिश्वाइएहि---मोदक आदि भोज्य पदार्थ खंड-खंड 
करके पात्र मे डालने पर ही लेने वाले भिन्‍नपिंडपातिक कहलाते हैं और परिमित घरों में 
ही प्रवेश करके और परिमित मात्रा मे ही भोज्य वस्तुओ की संख्या निश्चित करके लेने 
की प्रतिज्ञा वाले परिमित पिंडपातिक कहलाते हैं । 

अन्तचर-प्रान्तनचर, अन्ताहारी-प्रान्गाहारी और अन्तजोवी-आन्तजीबी में 
अम्तर---उपयु कत तीनो शब्दयुगल ऊपर-ऊपर से देखने पर समानार्थक दिखाई देते 
है ; लेकिन इन तीनो मे थोडा-थोडा अन्तर है। अन्तचर और प्रान्तचर भिक्षाजीवी 
वे होते हैं, जो भिक्षा की गवेषणा करते समय ही तुच्छ (अत) और भुक्तावशेष 
(प्रान्त) आहार लेने का अभिग्रह करते है, परन्तु अन्ताहारी-प्रान्ताहरी को भिक्षा की 
गवेषणा करते समय अन्‍्त-प्रान्त आहार लेने का अभिग्रह नहीं होता, किन्तु भोजन 
करते समय ही अन्‍्त-प्रान्त आहारसेवन करने का अभिग्रह होता है । और अन्तजीवी- 
प्रान्तजीवी साधुओ के तो जीवनभर वैसा ही आहार करने का नियम होता है, जबकि 
अन्ताहारी-प्रान्ताहारी साधुओ के परिमित समय तक का नियम होता है। यही अन्तर 
रूक्षचर, रूक्षाहारी और रूक्षजीवी इन तीनो मे तथा तुच्छाहारी और तुब्छजीवी में 
समझना चाहिए । 

उपशान्तजीबी और प्रशान्तजीबी में अन्तर- भिक्षा प्राप्त हो यान हो, 
जिनकी बाह्मवृत्तियाँ उपशान्त रहती हो, यानी जिनके चेहरे और आँखों मे भी 
क्रोधादि की झलक न दिखाई देती हो, वे उपशान्तजीवी कहलाते हैं, और 
जो बाह्मवृत्ति से ही नही, अन्तरवृत्ति से भी क्षुब्ध न होते हों, यानी जिनके चेहरे पर 
क्रोधादि आना तो दूर रहा, मन मे भी क्रोधादि का भाव पैदा नही होता, वे प्रशान्त- 
जीबी कहलाते हैं । 


अमज्जमंसासिएहि जो मद्य, मास का सेवन कदापि नहीं करते, वे 
अमदमासाशिक कहलाते हैं। प्रश्न होता है, साधु तो क्या, गृहस्थश्नावक भी, और 
सप्तकुव्यसनो का त्यागी मार्गानुसारी भी इन दोनो का सेवन नहीं करता, तब पूर्ण 
अहिसक साधुओं के लिए तो मद्य-मास-सेवन का संवाल ही नही उठता; फिर इनके लिए 
इस विशेषण का प्रयोग क्‍यों किया गया ? इसका समाधान यह है कि मद्य ओर सांस 
दोनो को अचित्त समझकर भी मुनि कभी इनका सेवन नहीं करता है,यह बताने के लिए 
ही उक्त पाठ दिया है। मद्य अनेक कीटाणुओ के मरने से सडा कर बनाया जाता है तथा 
पीने के बाद नशीला, उत्तेजक और भान भुला देने वाला है, इसलिए सर्वेथा व्जेनीय 
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है । और मास स्वय सजीव जानवर की हत्या से प्राप्त होता है,उसमे असख्य सम्मूच्छिम 
जीव पैदा हो जाते हैं तथा करता का उत्पादक है एवं शरीर मे मद बढ़ाने वाला है, 
इसलिए बह वर्जनीय है। 

दूसरी बात यह है कि प्राचीन काल मे कई दवाओ में मद्य पडता था, और 
आजकल तो प्राय अनेक दवाओ मे मछसार पडता है, तथा बदर की चर्बी, मछली का 
लीवर एवं कई जानवरो का खून भी कई दवाइयो मे पडता है। इस लिहाज से कोई 
इसका सेवन न कर ले कि दवा के रूप मे मद्य-मासादि-सेवन कर लिया जाय तो क्‍या 
आपत्ति है ” इसलिए अहिसा के पालक के लिए मद्य और मास सर्वथा वर्जनीय 
बताए हैं। और इसी प्रयोजन से यह विशेषण अहिसामहाब्नती के लिए प्रयुक्त किया 
गया मालूम होता है। फिर जो मद्य और मास का सेवन करेगा, वह अहिंसा या 
अन्य किसी भी आध्यात्मिक साधना को करने के सबंधा अयोग्य होगा । वह किसी भी 
साधना को सम्यक्रूप से नहीं कर सकेगा । 

पडिसट्ठाइहिं---मासिकी आदि भिक्षुप्रतिमा स्वीकार करके कायोत्सर्ग मे स्थिर 
रहने वाले मुनियो ने अहिसा की उत्कृष्त आराधना की है। यह 'प्रतिमा' एक प्रकार की 
विशिष्ट प्रतिज्ञा है, जो केवल भिक्षुओं के लिए नियत है। वह १२ प्रकार की होती है, 
उसके स्वरूप के लिए एक गाथा प्रस्तुत है-- 

'मासाइ सत्त या ७ पढमा ८ बिय € तहय १० सत्तराइदिणा । 
अहोराई ११५ एगराई १२ सिक्ल॒ुपेडिसाण बारसगं ॥।' 

अर्थात्‌--उत्तरोत्तर एक-एक मास वृद्धि वाली पहली से लेकर सातवी तक ७ 
प्रतिमाएँ है। यानी पहली प्रतिमा एकमामिकी, दूसरी द्विमासिकी, तीसरी जिमासिकी, 
चौथी चतुर्मासिकी, पाचवी पच्रमासिकी छठी षण्मासिकी और सातवी सप्तमासिकी 
होती है। इसके बाद की प्रथमा, द्वितीया और तृतीया नाम की आठवी, नौवी, दसवी 
थे तीन प्रतिमाएँ सात-सात रात्रिदिन की होती है, ग्यारहवी प्रतिमा एक अहोराधि की 
होती है और बारहवी प्रतिमा सिर्फ एकरात्रि (रातभर) की होती है । ये बारह भिक्षु- 
प्रतिमाएं हैं । 

इन भिक्षुप्रतिमाओ को ग्रहण करने की योग्यता किस मुनि मे होती है ? इसके 
लिए बताया गया है-- 

'लबेभ सत्तेण सुरोण एगसंण बयेण य । 
तुलना पंचहा वुसा पडिस पढ़िवज्जओी ॥* 

अर्थात्‌---तपस्या से, सत्त्व से, श्रुत से, एकत्व से और आगमवचन से या क्‍्य से 
इन पांच प्रकार की तुलना के योग्य धृतिमान साधक ही प्रतिमाओं को स्वीकार करने 
योग्य होता है । 
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जो वद्धऋषभनाराच, नाराच और अर्धनाराच इन तीनो सहननो में से किसी 
एक संहनन से युक्त हो,परिषह्सहन करने में हढ सामथ्यंवान्‌ हो, धृति--कित्तस्वस्थता 
से युक्त हो, महासत्त्व हो, अनुकूल-प्रतिकूल उपसयों मे हर्षबिधाद न करता हो, सदृ- 
भावनाओं से भावित अन्त'करणवाला भावितात्मा हो, गुरु अथवा आचार्य के द्वारा 
उसे भलीभांति आज्ञा मिल गई हो, गच्छाचायय द्वारा उसे अनुमति प्राप्त हो गई हो, 
साधुसमुदाय मे रहते हुए आहारादि के सम्बन्ध में प्रतिमा के योग्य परिकर्म मे परि- 
निष्ठित हो गया हो, वही इन्हें ग्रहण करने योग्य होता है। यानी मासिकी आदि सातों 
भिक्षुप्रतिमओं का जो परिमाण बताया गया है, तदनुसार ही परिकर्म का परिमाण 
है। वर्षावास में इन प्रतिमाओ को स्वीकार नहीं किया जाता और न ही 
इनका परिकर्म किया जाता है। प्रारम्भ की दो प्रतिमाओ का एकसाथ एक ही वर्ष 
मे, तीसरी-चौथी का भी एक-एक वर्ष मे, बाकी की तीन प्रतिमाओं का भी वर्ष में 
इकट्ठा ही परिकर्म होता है । 


प्रतिमासाधक को श्र्‌तज्ञान भी उत्कृष्टत. दश पूर्वों से कुछ कम और 
जघन्यत'प्रत्या्यान नामक नौवें पूर्व की तीसरी आचारवस्तु तक का 
होना ही चाहिए। अन्यथा इतने श्रूतशान से रहित मुनि काल आदि को 
सम्यक्‌ नही जान सकेगा, फलत विराधना कर बंठेंगा। वह अपने शरीर का 
ममत्व छोड कर देवक्ृत, मनुष्यकृत और तियंचकृत उपद्रव को सहन करने 
में समर्थ हो, जिनकलपी की तरह परिषह-सहन करने में सक्षम हो। आहारैषणा, 
पानैषणा, वस्त्रैषणा, ग्रहणैषणा और परिभोगेषणा इन पाचों प्रकार से शास्त्रविधि के 
अनुसार एषणा-पिंडादि ग्रहण मे उसे भी पारगत होना चाहिए । इस प्रकार परिकर्म करने 
के बाद गच्छ से निकल कर यदि आचार्यादि से अनुज्ञा प्राप्त हुई हो तो कुछ समय 
के लिए अन्य साधुओ में पदापंण करके शरदकाल मे समस्त साधुओ को आमंत्रण 
दे और उनसे क्षमा-याचना करके निशल्य और निष्कषाय हो कर मासिकी 
प्रतिमा का स्वीकार करे । मासिकी भिक्षुप्रतिमा के दौरान वह कुछ नियमों को स्वीकार 
करे । जैसे मासिकी प्रतिमा में भिक्षा भी दत्तिपूर्वक प्रहण करे । यानी एक ही अन्न 
की, एक बार में ही अखण्ड रूप मे, वह भी अज्ञात ओर उकछखरूप अच्च की 
दत्ति हो । उसमे भी कृपणादि द्वारा भी फैक देने योग्य,एक ही स्वामी का; दानदाता का 
एक पैर देहली के अन्दर हो, दूसरा बाहर हो, उसके द्वारा दिये जाने वाले आहार-पानी 
का ग्रहण करे । यदि वह किसी जलाशय या किसी स्थल या दुर्ग आदि पर स्थित हो 
तो जहाँ सूये अस्त हो जाय, वहां से सूर्योदय तक जल या आग का उपद्रव होने पर 
भी एक कदम क्षेत्र आगे न बढ़ें। प्रतिमास्वीकृत मुनि ग्राम आदि ज्ञात स्थल भे 
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एक अहोरात्रि से अधिक न ठहरे, अज्ञातस्थल में अधिक से अधिक दो रात ठहर 
सकता है । दुष्ट व्याप्न, सिंह, हाथी आदि हिलपशुओ के डर से या मृत्यु के भय से बह 
एक कदम भी इधर-उधर आगे-पीछे नही खिसकेगा । इत्यादि नियमो का पालक मुनि शरोर 
पर ममत्व करके छाया से धूप मे या धूप से छाया मे गमन नही करेगा । वह एक महीने तक 
लगातार ग्रामानुपग्राम विचरण करेगा । वह और भी बहुत-से नियमों का पालन करेगा 
जैसे---पैर मे काटा लग जाने पर या आँख मे रजकण, तिनका या मैल पड जाने पर 
बहू निकालेगा नही । शयन और निवास के लिए तृणसस्तारक व उपाश्रय आदि की 
याचना भी वह दो बार से अधिक नही करेगा, प्रतिमा पूर्ण होने की अवधि तक किसी 
के पूछने पर या शास्त्रीय प्रश्न करने पर भी वह दो बार से अधिक नही बोलेगा । 
यह ऐसे स्थान में ठहरेगा, जो आगन्तुकागार हो, यानी जहाँ कार्पटिक आदि आ कर 
रहते हो, अथवा दीवारें न होने से ऊपर से जो घर छाया हुआ न हो, 
या अनाच्छादित वृक्ष का मूल हो। निवासस्थान (उपाश्रय) में आग लग जाने 
पर भी वहाँ से हटेगा नहीं । कदाचित्‌ कोई व्यक्ति बाहे आदि पकंड कर खीचे तो उस 
की रक्षा के लिए वहा से निकल भी जायेगा । हाथ, पैर, मु ह, शरीर आदि का प्रासुक 
पानी से भी प्रक्षालन नही करेगा । अपवादवश कोई अन्य साधु उसके पैर आदि धो दें 
तो उसे क्षम्य समझेगा । 

ये और इस प्रकार के अनेक अभिग्रहों व क्रियाओ से युक्त साधु का एक महीना 
पूरा होने पर साधुसमुदाय अभिनन्‍्दन करता है। आचार्य आदि निकटवर्ती गाव मे 
आ कर प्रवृत्ति का अन्वेषण करते हैं। फिर वे राजा आदि को सूचित करते हैं कि 
मासिकशिक्षुप्रतिमा का पालन करके महातपस्वी साधु यहाँ आए हैं । इसके बाद राजा 
आदि समस्त प्रतिष्ठित लोगो द्वारा सत्कारित-सम्मानित हो कर वह वहाँ प्रवेश करता 
है। वहाँ उसका बहुत अभिनन्‍्दन किया जाता है। इस प्रकार प्रथम भिक्षुप्रतिमा का 
स्वरूप है । 

इसी क्रम से दूसरी से लेकर सातवी भिक्षुप्रतिमा तक का पालन किया 
जाता है। पहली से इनमे अन्तर इतना ही है कि पहली प्रतिमा मे एक दत्ति आहार- 
पानी ग्रहण करना होता है, जबकि दूसरी, तीसरी से ले कर सातवी तक क्रमश" दो, 
तीन से ले कर सात दत्ति तक आहार-पानी लिया जाता है । 

इसके बाद आठवीं प्रथम सप्तरात्रिदिन की प्रतिमा में चौविहार एकान्तर उप- 
वास करना होता है, पारणे मे आयबिल करना होता है, इसलिए इसमें दत्ति का 
नियम नहीं होता । इस प्रतिमा में उत्तान या एक पाश्व से शयन करना होता है । बैठना 
हो तो समआसन से बैठ सकता है। शरीर की चेष्टाओं से निवुत्त हो कर पूर्वोक्त स्थान 
निश्चित करके गाँव के बाहर ठहरना होता है। जहाँ देवकृत, मनुष्यक्ृत या तिर्यंचक्ृत 
घोर उपसर्गों को शरीर से अडोल और मन से अकम्पित हो कर सहन करता है । 
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नौवी द्वितीय सप्तरात्रिदिन की प्रतिमा में भी सभी क्रियाएँ इसी के जैसी 
होती हैं। विशेष बात यही है कि इस प्रतिमा में उत्काटिकासन (ऊकड़्‌ आसन) से 
बैठना, लगुडासन से तथा दण्डायतासन से सोना होता है और विन-रात देवादिक्ृत 
उपसर्गों को सहना पड़ता है । 


दसवी तृतीय सप्तरात्रि दिन की प्रतिमा भे भी पूर्वोक्त बाते समझनी चाहिए । 
अन्तर केवल इतना ही है कि इसमे गोदुहासन से तथा वीरासन (सिहासनतुल्य आसन) 
अथवा आम म्रकुब्जासन से रहना पडता है। आकी की क्रियाएँ पूवंबत ही है । 

इसके पश्चात्‌ ग्यारहवी प्रतिमा भी पूर्बबत््‌्‌ एक अहोरात्रि की होती है । 
विशेषता केवल इतनी ही है कि इसे शुरू करने से पहले एकाशन, बीच मे षष्ठभक्त 
यानी दो चौविहार उपवास (बेला) और पारणें के दिन भी एकाशन करना होता है। 
गाँव या नगर के बाहर जा कर खड़े हो कर भुजाएँ नीचे लटका कर एक अहोरात्र तक 
स्थित रहना होता होता है । 


इसके अनन्तर बारहवी प्रतिमा ग्यारहवी अहोरज्र की प्रतिमा के समान एक 
रात्रि की होती है। इसमे चौविहार अष्टमभक्त (तेला) करके, एक रात्रि के लिए गाव 
के बाहर जा कर कायोत्सर्ग मे खडे होकर,थोडा-सा आगे को झुके हुए किसी एक निश्चित 
पुदूगल पर एकटक दृष्टि लगा कर,शरीर को अडोल करके, इन्द्रियो को निश्चेष्ट कर, 
दोनो पैरो को समेट कर और जिनमुद्रा की तरह बाहें लटका कर स्थिर रहना पडता है। 
इस प्रकार की बारहबी भिक्ष्‌ प्रतिमा का सम्यक्रूप से पालन करने परया तो अवधिज्ञान 
प्राप्त होता है.या मनपर्यायज्ञान अथवा अभूतपूर्व केवलज्ञान उत्पन्न होता है। यदि इसकी 
विराधना हो जाय तो उन्‍्माद (पागलपन) हो जाता है, या दीघेकालिक रोगाल्तक 
पैदा हो जाता है और केवॉलबप्रज्ञप्त धर्म से भ्रष्ट हो जाता है। 

आयावएहि--धूप मे खडे हो कर आतापना लेने वाले मुनियों ने भी अिसा 
का आचरण किया है। आतापना तीन प्रकार की होती है--जधन्य, मध्यम और 
उत्कृष्ट । स्थिरादि आसन के द्वारा की जाने वाली आतापना जघन्य कहलाती है ; 
उत्कटासन आदि आसन से की जाने वाली मध्यम और दण्डासन आदि से की जाने 
वाली आतापना उत्कृष्ट कहलाती है। 


सुयधरविदितत्थकायबुद्वोहि--इसका तात्पयं यह है, जिन मुतियों को सूत्ररूप 


१ इन प्रतिमाओ का विशेष वर्णन जानने के लिए दशाश्र्‌ धस्कन्धचूणि-वृत्ति, 
प्रवचनसारोद्धार, आवश्यकनियु क्ति तथा पंचाशक आदि का अवलोकन करें । 
--संपादक 
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से और अर्थरूप से शास्त्र कण्ठस्थ होते हैं, उन्हे श्रुधधर कहते हैं तथा जिनकी बुद्धि 
अर्थसमूह को जानने मे पारगत है, उन्हे विदितार्थकायबुद्धि कहते हैं। इन दोनो 
कोटि के मुनिवरों को भी अपने ज्ञान की निर्मेलता इस अहिता की आराधना से 
ही प्राप्त होती है । 


धीरमतिबुद्धिणो - 'बुद्धिस्तात्कालिको शेया मतिराग्रामिगोचरा' इसके अनु- 
अनुसार प्रश्न के साथ ही तत्कान जिसमे उत्तर की स्फुरणा होती है,उसे बुद्धि समझना 
चाहिए और भविष्य की बात को पहले से ताडने वाली ज्ञानशक्ति को मति जानना 
चाहिए । इस हृष्टि से इस पद का अर्थ होता है--जिन साधुओ का मतिज्ञानं (अवग्रह, 
ईहा, अवाय और धारणारूप) स्थिर होता है, क्षोभरहित होता है, वे स्थितप्रज्ञ मुनि 
धीरमति है तथा जिनकी बुद्धि औत्पातिकी (तत्काल सूझ वाली) होती है, वे धीरबुद्धि 
कहलाते है | इन दोनो प्रकार के महामुनियो को श्रेष्ठमति और श्रेष्ठबुद्धि की उप- 
लब्धि अहिंसा के आचरण से होती है । 

आसीविसउग्गलेयकप्पा -- इसका आशय यह है कि तपस्या के प्रभाव से मुनियो 
के वचन में विषेले साप के समान इतनी शक्ति उत्पन्न हो जाती है कि वे ऋूद्ध हो 
कर जिसको शाप आदि देते हैं, उसके शरीर मे विषैले सर्प से डसे हुए के समान 
तत्काल विप फल जाता है। अथवा भयकर जहरीले साप से डसा हुआ व्यक्ति भी जिनके 
अनुग्रह से विषमुक्त हो जाता है। इस लष्धि के धारक मुनि भी तप के साथ अहिसा 
का आचरण करते है, तभी उन्हे ऐसी लब्धि प्राप्त होती है । 


निश्छयववसायपज्जतकयमतोया छबव्विहृुजगवच्छला निः्चमप्पमत्ता - 
ये सब विशेषण महात्नती मुनिवरों के है, जो अहिसा का पालन अप्रमत्त एवं दत्तचित्त 
हो कर करते है। वे अहिसा के किसी अग या रूप को छोड़ कर नही चलते । वे 
निश्चय और व्यवसाय-पुरुषार्थ दोनो मे समानरूप से कृतसकल्प होते है,सदा स्वाध्याय, 
ध्यान और साधना मे लीन रहते हैं, पात्र महाब्रतरूप चारित्र से सम्पन्न होते हैं, 
समितियों मे प्रवृत्त रहते हैं,पापो से निवृत्त हो कर के ससार के समस्त प्राणियों के एकात 
हिर्तेषी विश्ववत्सल हो कर सदा अप्रमत्त रहते हैं। इन और इस प्रकार के अन्य 
महामुनियों ने भी अहिसा का निरन्तर पालन किया है और अपना आत्मकल्याण करने 
के साथ जगत्‌ का भी कल्याण किया है तथा उच्च पद पर पहुचे हैं । 


निष्कर्ष ---अहिंसा के खास-खास आचरणकर्ताओ के जितने भी नाम गिनाये 
हैं, वे सब अपने-अपने नियमों, तपस्थाओ, प्रतिज्ञाओं, अभिग्नहो, श्रतों और शीलगुणों 
को पालन करते समय अहिंसा को केन्द्र मे रख कर चलते हैं । अहिसापालन में जरा- 
सी असावधानी से उनके श्रत, नियम, तपश्चरण, प्रतिशा और अभिग्रह खण्डित हो 
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जाते हैं और उन्हे जिन शक्तियों, लब्धियो, ऋद्धि-सिद्धियों, विभूतियो और बलो की 
उपलब्धि होनी चाहिए, वह भी नहीं हो सकती । 
अहिसा के पूर्ण उपासकों की भिक्षाविधि 

पिछले सूत्रपाठ में अहिसा के विशिष्ट आचरणकर्ताओ की सूची दी गई है । 
अब आगे के सूत्रपाठ में शास्त्रकार अहिसा के पूर्ण उपासको की भिक्षाचर्या कैसी होनी 
चाहिए ? इसका निरूपण करते है-- 

मूलपाठ 

इमं च पुढवि-अगणि-मारुय-तरुगण-तस-थावर सब्वभूयसंयम- 
दयद्रयाते सुद्ध॑ं उछ गवसियव्वं अकतमकारियमणाहुयमणुदिद्ु' 
अकीयकडं, नवहि य कोर्डिहि सुपरिसुद्ध, दसहि य दोसेहि विप्प- 
मुक्‍्कं,उगगमउप्पायणेसणासुद्ध,ववगयचुयचावियचत्तदेह च, फासुय॑ 
च,न निसज्जकहापओयणक्खासुओवणीयंति,न तिगिच्छा-मंत-मूल- 
भेसज्जकज्जहेउ , न लक्खणुप्पायसुमिणजाइसनिमित्त कहकप्प उत्तं । 
नवि डभणाए,नवि रकक्‍्खणाते, नवि सासणाते,नवि दंभण-रक्खण- 
सासणाते भिकखें गवेसियव्व । नवि वंदणाते,नवि माणणाते, नवि 
पूयणाते,नवि वंदणमाणणपूयणाते भिक्‍ख॑ गवेसियव्यं । नवि हील- 
णाते, नवि निंदणाते, नवि गरहणाते, नवि होलणनिदणग रहणाते 
भिवखं गवेसियव्वं । नवि भेसणाते,नवि तज्जणाते, नवि तालणाते, 
नवि भेसणतज्जणतालणाते भिक्‍खं गवेसियव्बं । नवि गा रवेणं,नवि 
कृहणयाते, नवि वणिमयाते, नवि गारबकुहणवणीमयाए भिकतख॑ 
गवेसियव्बं , नवि मित्तयाए, नवि पत्थणाएं, नवि सेवणाएं, नवि 
मित्तपत्थणसेवणाते भिक्‍ख॑ं गवेसियव्वं । अज्नाएं, अगढिए, अदुदु , 
अदीणे, अविमणे, अकलुणे, अविसाती, अपरितंतजोगी, जयण- 
घडणकरणचरियविणयगुणजोगसंपउत्ते भिक्‍खू भिक्‍्खासणाते 
निरते । 


इमं च णां सव्वजगजीवरक्खणदयट्ठाते पावयरंं भगवा 
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सुकहियं अत्त हियं पेच्चाभावियं आगमेसिभद्द सुद्ध नेयाउयं अकु- 
डिल॑ अणुत्तरं सव्वदुक्वपावाण विउसमरणं ॥ (सू० २२) 


संस्कतच्छाया 

अये च पृथिव्युदकारिनमारुततरुगणत्रसस्थावरसवबंभूतसंयमदयार्थ शुद्ध 
उञ्छो गवेबयितव्यः, अक्ृतो$कारितोःनाहृतो<नुदिष्टोडक्रीतकृतो नवभिश्च 
कोटिशिः सुपरिशुद्ों, दशसिदर्षिविप्रमुक्तः, उद्गमोत्पा वनेषणा शुद्ध, व्यपगत- 
श्युतच्यावितत्यक्तवेहश्च प्रासुकश्च। न निषश्चकथाप्रयोजनाल्याभुतोपनोत मिति, 
न चिकित्सामंत्रपुलभेषज्यकायहेतु, न लक्षणोत्पातस्वप्नज्योतिषनिमित्तक- 
कथाकुहकप्रयुक्त। नापि दस्भनया, नापि रक्षणया, नापि शासनया, ना$पि 
दम्भनरक्षणशासनया सेक्ष' गवेषयितव्यम्‌ | नापि वन्दनया, नापि माननया, 
नापि पूजनया,नापि वनन्‍्दनसाननपूजनया भेक्षं गवेषयितव्यम्‌। नाईपि होलनया, 
साउपि निन्‍्दनया, नापि गहँणया, तापि होलननिन्दनगहुँगया भेक्ष गवेषधि- 
तब्पम्‌।नापि भेषणया,नावि तर्जनया,नापि ताड़नया,नापि भेषणतर्जनताडनया 
भैक्ष गवेधयितव्यम्‌ । नापि गोरवेण, नापि कुघनलया (क्रोधनतया), नापि 
बनोपकतया:, लापि गोरवकुधनना (क्रोधना)बनीपकतया सेक्ष गवेषयित- 
व्यम्‌। नापि सित्रतया, नापि प्रार्थनया, नापि सेवनया,नापि मिन्रत्वप्रार्थन- 
सेवनया भेक्ष गवेषयितव्यम्‌ | अज्ञातो5्प्रथितो (अगृद्धो) 5द्विष्टो (अबुष्टो) 
उदीनोइविसता, अकरुणो5वियादी, अपरितान्तयोगी, यतनघटनकरणचरित- 
विनयगुणयोगसम्धयुक्तो भिक्षभिक्ष षणायां निरतः। 

हुईं च सर्वेजगज्जीवरक्षणदयार्थ प्रावचनं भगवता सुकर्थितमात्महितम्‌ 
प्रेत्यभभाविकम,आगसिष्यद्भद्रस्‌, शुद्धमू, नेयायिकम्‌,अकुटिलस्‌,अनुत्तर स्‌,सर्वे- 
दुःखपापानां व्युपशसनस्‌ ॥सू० २२॥ 

पदान्वयार्थ--(इसं) यहू, (अकतसकारियमणाहुयमणुविट्ठ) साथु के लिए 
भहीं किया गया, दूसरों से नहीं बनवाया हुआ, गृहस्थ द्वारा मिमंत्रण दे कर या पुनः 
बुला कर नहीं दिया हुआ, साथु को लक्ष्य करके नहीं बअनाभा हुआ, (अकोयकर्ड) साथ 
के मिसित्त खरोद करके नहीं विया हुआ, (य) और (नवहि कोर्डिह सुपरिसुद्ध ) 
नौ--तीन करण-हृतफारितअनुसोवसरप और तोख थोग--सनवचनकायारुप से 
प्रत्या्यान के नो भेदों--कोटियों से अच्छी तरह शुद्ध, (५) और (बसहिं दोसेहिं 
विष्पमुक्क) शंक्तित आदि बस बोधों से सर्वथा रहित, (उन्पमठप्पामणेसलासुड़ ) 
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१६ उदृगस के, १६ उत्पादना के और वस एषथा के दोषों से रहित शुद्ध (वबर्गय-चुय- 
बाविय-चत्तदेहूं) दाता के द्वारा देय (दी जाने बालो) वस्तु स्वयं ही अजित्त हो या 
दूसरे के द्वारा अथिस को गई हो, अथवा दाता द्वारा देय व्रध्य से जन्‍्तु 
पृथक्‌ किए हों या कराये गए हों तथा जिस देय अस्तु से स्वयमेष जोब पृथक हो गए 
हों, ऐसे (ज) और (फासुबं) प्रास ुक. अचित्त, (सुद्ध) सिक्ता के दोषों से रहित 
शुद्ध, (उंछ) सिक्षतक्ष को (गवेसियव्यं) गवेधणा---शोध करमी चाहिए। 
यानो ऐसा एचणाशुद्ध आहार ग्रहण करने योग्य है ॥ किन्तु (निसञ्जकहा--पंओयजक्खा- 
सुओवणीयंति) गृहस्थ के घर आसन पर बेठ कर धर्मकथा के प्रयोजनरूप आल्याओं -- 
कहानियों के सुनाने से गृहस्थ द्वारा विया गया अन्न (न) न हो। (तिग्रिष्छामंत- 
मूलभेसज्जकज्जहेउं) चिकित्सा, संत्र, जड़ीबुटी, भौषध आदि के कार्य के हेतु (न) 
न हो, (लक्खणुप्पायसुसिण-जोइस-निमित्त-कहकुहकप्पउत्त/ स्त्रोपुरण आदि के शुभा- 
शुभसूचक लक्षण--चिह्ध, उत्पात--भूकम्प, अतिवृष्टि, बृष्काल आदि प्रकृतिविकार, 
स्वप्न, ज्योतिष--प्रहविचार, मुहृतं, फलित आदि शुभाशुभनिभित्तमूअक शास्त्र, 
तथा विस्मय उत्पन्न करने वाले चासत्कारिक प्रयोग या जादू के प्रयोग के कारण 
दिया गया (न) न हो । (इंभणाएं वि) दम्भ से लिया हुआ भी (न) न हो, (रक्खणा- 
ए वि) दाता के पुत्र आदि को रखने या उसको रदा करने के निमित्त से प्राप्त भी 
(न) न हो । (सासणाए थि) पुत्र आदि को शिदा देने या पढ़ाने के निमित से भी 
(न) न हो, (दंभरक्लणसासणाए) वम्भ, रक्षा और शिक्षा इन तीनों मिित्तों से 
प्राप्त (भिक्‍ले) भिक्षा का (न वि गवेसियण्य) गवेषण--प्रहूण नहीं करना चाहिए । 
(वंदणाले वि) गृहस्थ का अभिवादन या उसकी स्तुति करने से प्राप्त भी (न) नहीं, 
(माणणाते वि) गहस्थ का सत्कार-सम्मान करके भो (न) नहीं, (पुयणाएं वि) पूजा--- 
सेवा करके भी (तल) नहीं, (वंदणमाणणपूयणाते थि) स्सुति-अभिवादन, सत्कारसम्भान 
और पूजा--सेवा करके भो (भ्रिक्‍सं न गवेसियव्यं) भिक्षा को मवेधणा नहीं करना 
चाहिये । (हीलणाते थि) जाति आदि की अपकोति--अवनामी करके भी (न) नहों, 
(लिदणाते दि) दाता के सामने उसको निम्दा करके भी (न) नहीं, (गरहजाले वि) 
लोगों के सामने दाता के अवगुण प्रकट करके भी (न) नहीं, (हीलणनिरणगरहुणा- 
तेथि) होलता, निन्‍्दा और गहुना--भत्संता करके भी, (सिक्स न गवेसियव्यं) शिक्षा 
को गवेधणा नहीं करनी चाहिये । (भेसभाते वि) दाता को डरा कर--भय दिखा कर 
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भो (न) नहीं, (तज्जयाते थि) डांटडपट कर या धसकी दे कर भी (न, नहीं (ताड- 
जाते थि) धप्पड़, मुक्के, लाठो आवि से पीट कर भी (न) नहीं, (सेसणतज्जणताल- 
जाते जि) भय दिखा कर, तन ओर ताड़न करके भो (भिक्‍खें न गवेसियव्य) भिक्षा 
को गवेधणा म करनो चाहिए। (गारवेण वि) ऋद्धि, रस ओर साता के गोरव- 
अभिमान से भो (न) नहीं, (कुहणयाए वि) दरिद्रता प्रकट करके या मायाचार करके 
भी अथवा कोध प्रगट करके सो (न) नहों, (बणीमयाते वि) सिलारी था याजक को 
तरह बोनता प्रकट करके भी (न) नहीं, (गारवकुहणवणीमयाएं थि) गोरवय-घसंड, 
दारिद्रध था दम्भाचार और दोनता इनतीनों को दिखा कर भी (भिक्‍खे न गवेसियव्यं) 
स्रिक्षा को गवेबणा नहीं करनो चाहिये, (सित्तयाएवि) मित्रता द्वारा भो (न) नहीं, 
(पत्थणाएवि) प्रा्थना--अनुनयवितय करके भी (न) नहों, (सेवणाएवि) सेवा करके 
भी (न) नहीं (मिसपत्थणसेवणयाएवि) मित्रता, प्रार्थना और सेवा इन तीनो द्वारा 
भी, (भिक्‍ल न गवेसियव्य) भिका की गवेबणा नहीं करनो चाहिए । (अन्नाए) 
स्वजनादि सम्बन्धों का परिश्यय न दे करके अज्ञात रूप से, (अगढ़िए) सम्बन्ध ज्ञात हो 
जाने पर भी आहारादि मे अप्रतिबद्ध या मूर्च्छारहित, (अभद्ुटठे) आहार या दाता 
पर हू घाव से या दुष्टभाज से रहित, (अदोणे) देन्य-क्षोस से रहिल, (अविमण) 
भोजनादि न पाने पर सन में अविकृत--या ग्लानिरहित, (अकलुणे) अपने में हीत- 
भाव ला कर दयमोयता से रहित, (अविसातो) विषादयुक्त वचन से मुक्त, (अपरिलंत- 
जोगी) निरन्तर भन, वचन ओर काया को शुभ अनुष्ठान में लगाता हुआ, (जयण- 
धडण-करण-चरिय-विणयगुणजोगसंपउत्ते) यत्त--प्राप्त संयमयोग में उद्यम, अप्राप्त 
योगों की प्राप्ति के लिए चेंष्टा, विनय के आचरण ओर वासादि गुणों के योग से युक्त 
(भिक्‍लू ) भिद्षाजोदी साधु (भिक्‍्लेसणाते) भिक्षा को शुद्ध एषणा में (निरते) निरत- 
तत्पर हो । 

(इस चरण) और यह शुद्ध भिक्षा आवि गुणों के प्रतिपादनरूप पूर्वोक्त (पावयण्ण ) 
प्रवलन-सत्यसिद्धान्त (भगवया) असण भगवान्‌ महावीर ने (सब्वजगजीवरक्खणदयद्ठाते) 
सारे जगत के जोबों को रक्षारूप दया के लिए (सुकहियं) भलोभांति कहा है, 
जो (अशहियं) आत्मा के लिए हितकर है, (पेक्याभाविय) जन्सान्तर--वूसरे 
जन्मों में शुद्ध फल के रुप में परिणत होने से भाषिक हे, (आगमेतिभद ) 
आग्रामीकाल में कल्याणकारी है, (सुद्ध) निरोष है, (नेवाउथं) न्याययुक्त है, 
(अकुडिल) सोक्ष के लिए सरल है, (अनुत्तरं, सबसे उत्कृष्ट है, (सब्बबुक्लपायाण 
विउससण) समस्स दुःखों और पापों का उपशय् करने वाला है । 
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मूला्थ--जो आहार साधु के लिए नहों बनाया गया हो, दूसरों से 
बनवाया हुआ न हो, गृहस्थ द्वारा पहले निमंत्रण दे कर फिर बुला कर दिया 
हुआ न हो, साधु को लक्ष्य करके बनाया हुआ न हो, साधु के निरमित्त खरीद 
कर लाया हुआ न हो, तथा तीन करण ओर तीन योग से प्रत्याख्यान की 
नौ कोटियो से अच्छी तरह शुद्ध हो, शंकित आदि १० दोषों से रहित हो,उद्गभ, 
उत्पादना और एषणा के दोषों से रहित हो, तथा दाता द्वारा देय वस्तु स्वयं 
अचित्त हो गई हो, या दूसरे से अचित्त कराई गई हो,या आगामी उत्पन्न होने 
वाले कृमियों से रहित हो, दाता ने देय वस्तु के जन्तु स्वयं पृथक्‌ किये हो, 
दाता ने देय वस्तु के जीव दूसरों से पृथक्‌ कराये हों, तथा जिस देय घस्तु के 
जोव स्वयमेव पृथक हों, ऐसा प्रासुक-अचित्त भिक्षा के दोषों से रहित 
स्वंथा शुद्ध भिक्षान्न ही गवेषणा--प्रहण करने योग्य है। किन्तु गृहस्थ 
के घर में भिक्षा के समय आसन पर बैठ कर धमंकथा के प्रयोजनरूप 
किस्से -कहानियाँ सुनाने से प्राप्त भिक्षा ग्रहण करने योग्य नही है। इसी 
प्रकार चिकित्सा, मंत्रप्रयोग, जडीबुटी, ओषधि आदि बता कर उसके 
निमित्त से प्राप्त भिक्षा भी ग्राह्म नही है। स्त्री-पुरुष आदि के शुभाशुभसूचक 
लक्षण, हस्तरेखा, भ्रूकम्प आदि उत्पात, स्वप्नफल, ज्योतिषविद्या, शुभाशुभ- 
सूचक निमित्तशास्त्र तथा कथा पुराणादि से या विस्मय पेंदा करने वाले जादू 
आदि के प्रयोग से प्राप्त भिक्षा भी ग्रहण करने योग्य नही है। दम्भ से प्राप्त 
भिक्षा भी नहो,दाता के पुत्र या पशु आदि की रखवाली करने से प्राप्त भी नहो, 
शिक्षा देने के निमित्त से भी प्राप्त होने वाला भिक्षान्न न हो,तथा दम्भ से,रक्षा 
से और शिक्षा से इन तीनो से प्राप्त भिक्षा की भी गवेषणा नहीं करनी 
चाहिए । गृहस्थ को वन्दना या स्तुति करके भी भिक्षा न ले, सत्कार- 
सम्मान करके भी भिक्षा न ले, एवं उसकी पूजा--सेवा करके भी भिक्षा न ले, 
तथा गृहस्थ की स्तुति, सत्कार और पूजा इन तीनों से उपलब्ध भिक्षा भी 
ग्रहण नहीं करनी चाहिये । जाति आदि की बदनामी करके भी भिक्ष। न ले, 
दाता की निन्‍्दा कश्के भी आहार न ले, लोगों के सामने दाता के अवगुण 
प्रगट करके भी आहार न ले, तथा दाता की होलना, निन्‍दा और गहा इन 
तीनों को एक साथ करके भी भिक्षा प्रहण नहीं करनी चाहिए। दाता को डरा कर 
भिक्षा लेता ठीक नहीं, न उसे धमका कर या डांट कर भिक्षा लेना उचित है, 
और न ही उसे मारपीट करके भिक्षा मांगना उचित है। भयभीत, डांटडपंट 
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और मारपीट तीनों एक साथ करके भी भिक्षा नही मांगनां चाहिये। अपनी 
आद्धि आदि का गौरव--धमंड बता कर भिक्षा लेना ठीक नही, न दरिद्वता 
प्रमट करके या घृतंता करके भिक्षा मागना उचित है और न ही याचक या 
भिखारी की तरह दीनता प्रगट करके भिक्षा लेना अच्छा है, तथा घमंड, दरि- 
द्रता या धूतंता और भिखारी तरह चापलूसी करके भी भिक्षा न मांगना 
चाहिए । अपनी मैत्री बता कर भी भिक्षा लेना ठीक नही, न किसी से प्रार्थना 
करके भिक्षा ग्रहण करना उचित है,ओर नही ग्रृहस्थकी सेवा - पगच॑ंपी आदि 
करके ही भिक्षा लेना ठीक है तथा मित्रताप्रदर्शन, प्रार्थना और सेवा तीनों एक 
साथ करके भी भिक्षा ग्रहण नही करनी चाहिये। किन्तु स्वजनादि सम्बन्धो 
का, अपना परिचय न देते हुए अज्ञातरूप हो कर,सम्बन्ध ज्ञात हो जाने पर भी 
अप्रतिबद्ध-लाग लपेट से रहित या मृर्च्छारहित, आहार या दाता के प्रति 
हे षभाव या दुष्ट भाव से रहित, देन्यरहित, भोजनादि न मिलने पर मन में 
भी विकारभाव से रहित, अकरुण, विषादरहित तथा प्राप्त संयम योग में 
प्रयत्न से और अप्राप्त योगो को प्राप्ति के लिए चेष्टा से, विनय के आचरण 
से एवं क्षमादि गुणो के योग से युक्त होकर भिक्षु भिक्षाचर्या की शुद्ध एषणा मे 
रत रहे । 

यह प्रवचन श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी ने सारे जगत के जीवो की 
रक्षारूप दया के लिए भलीभाति कहा है, जो आत्मा के लिए हितकर है, 
जन्मान्तर में शुद्ध फलदायक है, भविष्य मे कल्याणकारी है, निर्दोष है, न्‍्याय- 
युक्त है, मोक्ष के लिए सरल है, सबसे उत्कृष्ट है और सभी द्ुःखो और पापों 
को उपशान्त करने वाला है| 

व्याख्या 


अहिसा के विशिष्ट आचरणकर्ताओ का पिछले सूत्रपाठ मे उल्लेख करने के 
बाद शास्त्रकार ने इस सूत्रपाठ मे अहिंसा की उच्च साधना करने वाले मुनियो की 
भिक्षाविधि का स्पष्ट निरूपण किया है। यद्यपि सूत्रपाठ का अर्थ मूलारथे एवं पदान्व- 
यार्थ से बहुत कुछ स्पष्ट है; तथापि कई शब्दों पर विवेचन करना आवश्यक है। इस- 
लिए नीचे उन पर विवेचन प्रस्तुत करते हैं--- 

अहिसा के बर्णन के साथ भिक्षार्र्या को विध का निर्देश क्‍यों इस 
सूत्रपाठ को देख कर सर्वप्रथम ये प्रश्न उठते हैं कि अहिंसा के वर्णन के साथ भिक्षा- 
विधि के निर्देश का कया मेल है ? क्या भिक्षाविधि के बिना अहिंसा का पालन नही 
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हो सकता ? क्‍या अहिंसा के आचरण के लिए अमुक प्रकार की भिक्षाबिधि अनिवायें 
है ? इन सब प्रश्नतो का समाधान यह है कि अहिंसा की पूर्णता सन-वचन-काया से 
कृत,कारित और अनुमोदन रूप हिंसा का सर्वथा त्याग करने और इन्ही नौ कोटियों से 
शुद्ध अहिंसा का पालन करने मे है। इस प्रकार की पूर्ण अहिंसा का पालन घर बार 
व कुटम्बकबीलो का ममत्व छोड कर, पचन-पाचन, क्रयविक्रय, धर, मकान या सामान 
का परिग्रह (ममत्व) छोड कर, पचमहाव्रतधारी साधु या साध्वी बने बिना नहीं हो 
सकता । अगर अहिंसा का पूर्ण उपासक घर में ही रहेगा, गृहस्थ बना रह कर ही 
अपने परिवार, जाति, जमीनजायदाद आदि से लगाव रखेगा तो उसे पंचन-पाचन, 
ऋयविक्रय या आजीविका के लिए आरम्भसमारम्भपूर्ण श्रम, मकानादि बनाने के लिए 
आर+म्भसमारम्भ आदि करना पडेगा या इन कार्यों को कराना पडेगा। और भोजन 
बनाने, कृषि करने, या जीविकार्थे अन्य आरम्भपूर्ण श्रम करने मे हिसा होना अनिवार्य 
है । हालाकि बह हिंसा संकल्पजा नही होती,आरम्भजा ही होती है,मगर आरम्भजा हिंसा 
भी तो हिंसा ही है। वह अणुत्रती गृहस्थ श्रावक के लिए तो सर्वथा वज्य नहीं है। उस 
(श्रावक ) अवस्था में भी मर्यादित अहिसा का तो पालन किया जा सकता है ; लेकिन गृहस्थ 
जीवन में कतिपय अनिवार्य हिसाओ के रहते पूर्ण अहिसा पालने का दावा नही किया 
जा सकता | यही कारण है कि अहिसा का सागोपाग पूर्णरूप से पालन करने के लिए 
भहाब्रत-धारण करना आवश्यक है। महान्नतो मे सर्वप्रथम अहिंसामहाब्रत आता है। 
महाब्रत धारण कर के मुनि बन जाने के बाद भी जीवननिर्वाह की समस्या तो उसके 
सामने भी रहती है। जीवन की मूलभूत आवश्यकताओ को तो वह भी नही दुकरा 
सकता । जीवननिर्वाह के लिए सर्वप्रथम भोजन आवश्यक है। भोजन के बिना शरीर 
टिक नहीं सकता । और धर्म-पालन करने के लिए शरीर को टिकाना आवश्यक है। 
भोजन के अलावा भी साधु को अपनी जीवनयात्रा के लिए वस्त्र, पात्र, ग्रन्य-शास्त्र 
आदि की आवश्यकता रहती है। इन सब मूलभूत आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए 
पूर्ण अहिसक बना हुआ महात्रती अपरिग्रही साधु न तो कोई चीज खरीद सकता है, 
न खरीदवा सकता है और न ही जमीनजायदाद आदि रख कर या धधा अथवा 
नौकरो करके बदले मे भोजनादि पाने का आरम्भजन्य श्रम कर सकता है। इसी 
प्रकार भोजनादि पाने के लिए वह खेती भी कर या करवा नहीं सकता है ओर न 
स्वयं भोजन पका सकता है, न अपने लिए पकाने का कह सकता है और न पकाने 
वाले का समर्थन ही कर सकता है। 


ऐसी हालत में अपने जीवन की मूलभूत आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए 
गृहस्थों के यहाँ से भिक्षा के रूप में थोड़ा-थोड़ा भोजनवस्त्रादि ग्रहण करने के सिवाय 
साधुवर्ग के सामने और कोई रास्ता नहीं रहू जाता । भिक्ष, बन जाने पर उसे भिक्षा का 
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अधिकार भी मिल जाता है | इसी उद्ं श्य को ले कर महात्रती पूर्ण अहिसक साधु के 
लिए भिक्षाचर्या का अनिवायें विधान किया गया है। इसी कारण अहिसा का पूर्णरूप 
से पालन करने के हेतु भिक्षाजीबिता अनिवायें है। क्योकि तभी वह अपनी आवश्य- 
कताओं की पूर्ति के हेतु होने वाली पूर्वोक्त आरम्भजन्य हिंसा से बच सकता है, 
अपने शरीर को भी टिकाए सकता है तथा उससे धरमंपालन भी कर सकता है । 


जब साघु के लिए भिक्षाचरी अनिवार्य है, तब उसे यह भी देखना आवश्यक 
होगा कि हिंसा के जिन (पूर्वोक्त) दोषों से बचने के लिए उसने भिक्षावृत्ति स्वीकार 
की है ; वे ही दोष भिक्षाचरी मे पुन नआ धमके | अन्यथा,निकालने गए बिल्ली को, 
घुस गया ऊंट वाली कहावत चरितार्थ होगी। जिस आरम्भजन्य हिंसा के डर से 
भिक्षावृत्ति का सहारा लिया ; उसमे और अधिक आरम्भजन्य हिंसा होने लगेगी। 
क्योंकि गृहस्थजीवन मे रहते हुए तो एक ही घर से सीमितमात्रा मे आरम्भजन्य 
हिंसा से काम चल जाता, परन्तु साधु तो विश्वकुटुम्बी बन जाता है और उसके प्रति 
लोकश्रद्धा भी उमडने लगती है। साधु अपनी भिक्षाचरी मे अगर पूर्वोक्त आरम्भजन्य 
हिंसा से बचने का ध्यान नही रखेगा तो साधु कहे, चाहे न कहे, उसे जरूरत हो, 
चाहे न हो, अपनी श्रद्धाभक्तिवश कई श्रद्धालु गृहस्थ अपने-अपने घरो मे उसके लिए 
स्वादिष्ट और बढिया भोजन तैयार करने लगेंगे , उसकी आवश्यकताओं की पूर्ति के 
लिए वे आरम्भजन्य हिसा की परवाह नही करेगे । फिर कई श्रद्धालु या भावुक गृहस्थों 
को चमत्कार बता कर यत्र, मत्र, तत्र, ज्योतिष आदि के सहारे भृहस्थो का सासारिक 
कार्य करके या दुनियादारी के चबकर में फसल कर साधुवर्ग उनसे अपनी मनचाही 
आवश्यकताओ की पूर्ति करने लगेगा । ऐसी दशा मे गृहस्थजीवन में होने वाले आरम्भ 
से भी कई गृता अधिक आरम्भ साधु की भिक्षाचरी के साथ बढ जायगा । 


इसी दूरगामी परिणाम को दृष्टिगत रख कर शास्त्रकार ने अहिसा के निरूपण 
के साथ भिक्षाचरी की विधि और भिक्षाचरी मे होने वाले दोषों से बचने का निर्देश 
किया है, जो समुचित जान पडता है,जिससे कि पूर्ण अहिसामहाब्रती साधु भिक्षाचरी मे 
सभावित उक्त हिंसाजनक दोषों से बच सकें और अहिंसा का पूर्णतः पालन करने में 
सफल हो सके । 


इन सब कारणों से अहिंसा के निरूपण के साथ शास्त्रकार ने भिक्षाविधि के 
विषय में अंगुलिसिदेश किया है--/इमं॑ अ पुडबिवगमगणिमार्यतरगणतसंथावरसब्व- 
भूयसंजमदयदट्ठाते सुद्ध उंछ गवेसियव्यं ।! इसका आशय यह है कि साधु पृथ्वीकाय आदि 
पांच स्थावरो और द्वीन्द्रिय आदि त्रसजीवों--यानी छही काय के जीवो की हिंसा का 
नव॒कोटि (तीन करण और तीन योग) से त्याग करते हैं। वे विश्व के प्राणिमात्र के रक्षक 
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साधु मन-वचन-काया से नें तो किसी जीव को स्वयं पीडा पहुंचाते हैं, न किसी जीव 
को पीडा पहुचाने की दूसरो को प्रेरणा करते हैं,और न ही किसी जीव को पीड़ा पहुंचाने 
की अनुमोदना करते हैं। इसलिए शास्त्रकार कहते हैं कि द्रव्य और भाव से अहिंसा का 
पूर्ण्प से पालन करने की दृष्टि से साधुओं को आह र-पानी या धर्मपालन के लिए शरी र- 
धारणा अन्य उपयोगी वरतु शुद्धरूप से भिक्षाविधि के अनुसार ग्रहण करना 
चाहिए । उन्हे यह अन्वेषणा-गवेषणा करनी चाहिए कि भिक्षा के रूप मे प्राप्त होने 
वाली इन चीजों के पीछे कही हमारे निमित्त से किसी प्रकार की हिंसा तो नहीं हुई 
है ? क्योकि गृहस्थ लोगो द्वारा श्रद्धाभक्तिवशश साधु को भोजनादि द्रव्य देने के हेतु 
पृथ्वीकाय, अप्काय, अग्निकाय, वायुकाय और वनस्पतिकाय के जीवों की विराधना 
सभव है, कही द्वीन्द्रिय आदि त्रसजीबों को भी पीड़ा पहुंचनी संभव है। इसलिए साधु 
गवेषणा करके निर्दोष भिक्षा ही ग्रहण करे । 

निर्दोष भिक्षा कैसी होती है ?, इसके लिए शास्त्रकार स्वयं कहते हैं-- 
'अकतमकारियमणाहुयम णुहिद्ठ अकीयकड नवहि. य कोडिहिं सुपरिसुद्ध ।! इसका 
आशय यह है कि भिक्षाप्राप्त भोजनादि पदार्थ भिक्षु ने स्वयं न बनाया हो, न साधु 
के द्वारा दूसरो को प्रेरणा दे कर बनवाया हो, न वह पदार्थ साधु को पहले 
आमतन्रण दे कर तैयार किया गया हो, और न ही किसी साधु को लक्ष्य करके बताया 
गया हो । इसी प्रकार वह भोजनादि पदार्थ साधु के लिए ही खरीद कर तैयार किया 
हुआ भी न हो । साराश यह है कि जो भोजनादि पदाथे साधु को भिक्षा के रूप मे ग्रहण 
करना है, वह निम्नोक्त नवकोटि से विशुद्ध होना चाहिए--१ साधु न स्वयं जीव 
का घात करते हैं, २ न दूसरो से घात करवाते हैं, और ३ न घात करने वाले का 
अनुमोदन करते हैं ; ४ वे न स्वय पकाते हैं, ५ न दूसरो से पकवाते हैं, और ६ न 
पकाने वाले की अनुमोदना करते हैं, ७ वे न स्वय खरीदते हैं, ५ न दूसरो से खरीद- 
बाते हैं, और ६ न ही खरीदने वाले की अनुमोदना करते हैं। क्योकि वे मन,वन और 
काया से कृत, कारित ओर अनुमोदन के रूप में हिंसा के त्यागी होते हैं। भिक्षा के 
रूप मे प्राप्त वह पदार्थ उपयुक्त नौ कोटियों मे से किसी भी कोटि द्वारा दृषित न हो, 
तभी नवकोटिपरिशुद्ध आहार कहलाता है। इस तरह से नवकोटिपरिशुद्ध भिक्षा प्राप्त 
पदार्थ ग्रहण करने का ध्यान नहीं रखा जायगा तो साधु हिंसा के दोष से बच नहीं 
सकेगा, न पूर्ण अहिसापालन का दावा कर सकेगा । 

सिक्षा के समय सगने वाले १० एथजा के दोध--भिक्षा लेते समय निम्नोक्त 
दस एषणा के दोषों के लगने की सभावना है। इसके लिए यह गाया प्रस्तुत है-- 

'संकियमक्खियनिक्थिसपिहिय-स्राहुरियदायगुस्मोसे 
अपरिणयसित्ततड्डिय-एसचदोसः इस  हुबंति ॥ 
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अर्थात्‌-'१ शकित, २ जक्षित, ३ निक्षिप्त, ४ पिहित, ५ संहृत,६ दायकदुष्ट, 

कर उन्मिश्न, ८ अपरिणत, £ लिप्त और १० छदित (व्यक्त), ये दस एषणा के 
न शंकित दोष वहाँ होता है, जहाँ दाल, चावल आदि अशन, दूध आदि पान, 

मोदक आदि खादिम और इलायची, सुपारी आदि स्वादिम, इन चारो प्रकार के 
आहारो मे से दाता द्वारा दिये जाने वाले किसी भी भोज्य पदार्थ मे शका हो जाय 
कि आगमानुसार यह वस्तु अहण करने योग्य है या नहीं ? और ऐसा सदेह हो जाने 
पर भी उस वस्तु को ग्रहण कर लिया जाय । 

जल आदि सचित्त पदार्थों से म्रक्षित--स्निग्ध हाथ, बतेन ण कडछी आदि 
द्वारा आहारादि ले लेना म्रक्षित दोष है। 

सचित्त पृथ्वी, जल, अग्नि, हरितकाय, बीज या द्वीन्द्रियादि त्रस जीवों पर 
रखा हुआ आहारादि ग्रहण कर लेना निक्षिप्त दोष है । 

सचित्त जल या हरे पत्ते आदि वनस्पति से ढका हुआ आहारादि पदार्थ ग्रहण 
कर लेना पिहित दोष है । 

दाता द्वारा बिना देखे-भाले शीघ्रता से बर्तन आदि उधाड कर दिया हुआ 
आहार आदि ले लेना संहृत दोष है । 

दाता यदि अत्यन्त नन्‍्हा बालक हो, अत्यन्त अशक्त या वृद्ध हो, जिसके हाथ- 
पैर काँप रहे हो, भोजन करते-करते बीच मे ही कच्चे पानी से हाथ धो कर देने को 
उद्यत हो, आसघ्न प्रसवा गर्भवती हो, अन्धा या अन्धी हो, ऊँचे विषम स्थान पर 
बैठी हो, मुह से फू क मार कर आग सुलगा रही हो, लकडियाँ डाल कर आग जला 
रही हो, लकड़ी जलाने के लिए चूल्हे मे सरका रही हो, राख से आग को ढक रही 
हो, जल आदि से आग बुझा रही हो, या अन्य कोई अग्नि से सम्बन्धित कार्य कर रही 
हो, स्नान कर रही हो, या सचित्त वस्तु से सम्बन्धित कोई भी कार्य कर रही हो, तो 
उस दात्री या ऐसे दाता के द्वारा दिया हुआ आहारादि पदार्थ ले लेना दायकदोष 
कहलाता है। सचित्त जल, पत्ते, फल, फूल आदि हरितकाय, गेहू, चने आदि बीज 
तथा द्वीन्द्रिय आदि त्रस जीव इन पाचो मे से किसी भी किस्म के जीवो से मिश्रित 
आहार दाता से ले लेना उन्मिश्व दोष है। 

तिल, चावल आदि के धोवन का जल, उष्णजल, चने, तुष आदि का धोया 
हुआ जल, हरडे आदि के चूर्ण से मिश्चित जल या और भी किसी चीज का जल, जो 
अच्छी तरह वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्श से परिणत न हुआ हो, उस अप्रासुक जल को ग्रहण 
करने से अपरिणत दोष लगता है। गेरू, हड़ताल, खड़िया, मैनसिल, बिना छड़े चावल 
और पत्ते े आदि के हरे शाक से लिप्त हाथ या बर्तन या सचित्त जल से भीगे हुए 
हाथ या बर्तन द्वारा आह्ारादि देने पर लेने से लिप्त दोष लगता है। 
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दाता के हाथ से जमीन पर नीचे टपकती हुई या गिरती हुई भोजनादि वस्तु को 
लेना छदित दोष है । 
ये दस एषणा के दोष हैं, इनसे भिक्षाजीवी साधु को बचना 
चाहिए । इसीलिए शास्त्रकार ने कहा है--'दसहि ये दोसेहि विष्पसुक्के उश्मल- 
उप्पायणेसणासुद्ध-- इसका आशय यह है कि साधु के द्वारा भिक्षा के रूप में लिया 
जाने वाला आहारादि पदार्थ एषणा के दस दोषों से मुक्त होना चाहिए। इस प्रकार 
उद्गम के सोलह और उत्पादना के सोलह, इन बत्तीस दोषों से भी रहित शुद्ध होना 
चाहिए ; तभी वह साधु अहिसा का शुद्ध आचरण कर सकेगा । अब क्रमशः हम इन 
३२ दोषों के नाम और सक्षेप मे उनका लक्षण बताएंगे । 
उदगमदोष और उनका स्वरूप--इनका उद्गम नाम इसलिए रखा गया है कि 
आहार की उत्पत्ति के समय गृहस्थ दाता द्वारा ये दोष सेवन किये जाते हैं, साधु 
बिना गवेषणा--छान बीन किए ही अगर जाहार ले लेता है तो उसे ये दोष लगते हैं 
और उसकी बह भिक्षा अशुद्ध हो जाती हैं । 
१६ उदगमदोषो को बताने के लिए निम्नोक्त गाथाएं प्रस्तुत है-- 
आहाकम्मुदेसिय. पूइकस्मे ये भोसजाएं य। 
ठवणा पाहुडियाए_ परओोयरकीयप्पामिश्ले ॥१॥ 
परियद्विए अभिनडेष ब्भिन्ने... मालाहडे इय । 
अच्छिज्जे अधिसट्ठे अज्सोयरए सोलस पिडग्गमे दोसा ॥२॥ 
अर्थात्‌--१ आधाकर्मिक, २ ओह शिक, हे पूतिकर्म, ४ मिश्रजात, ५ स्थापना, 
६ प्राभतिक, ७ प्रादृष्करण, ८ क्रीत, € प्रामित्य, १० परिवर्तित, ११ अभिद्वत, 
१२ उद्भिन्‍न, १३ मालाहृत, १४ आच्छिय, १५ अनिसृष्ट और १६ अध्यवपूरक, ये 
१६ उदगमदोष हैं ; जो पिंड आहार की उत्पत्ति से सम्बद्ध हैं ओर दाता से होते हैं । 
आधाकर्सिक--साधु के निर्मित्त गृहस्थ द्वारा मन में आधान--धारणा बना 
लेना कि आज मुझे अमुक साधु के लिए भोजनादि बनाना है, इस प्रकार मन में तय 
कर लेना और फिर तदनुसार क्रिया करना, आधा कमें है और आधाकर्मनिष्पन्न उक्त 
आहार को ग्रहण कर लेता आधाकरमिक दोष कहलाता हैं । इसे अधः:कर्म भी कहते है, 
उसका अर्थ होता है--संयम से अधःपतन कराने वाला आहारग्रहणदोष । 
ओदव्वेशिक--गृहस्थ द्वारा अपने लिए बनाए हुए आहार आदि के साथ पहले 
या बाद मे साधुओ के उहू श्य से अधिक तैयार किये गए आह्दारादि ग्रहण करना 
ओदे शिक दोष है। औई शिक दोष दो प्रकार से होता है--ओघरूप से और विभाग- 
रूप से । बहुत से भिक्षाजीवियों को देख कर 'भिक्षाचर तो बहुत हैं, कितनों को देंगे,-- 
इस प्रकार मन में सोच कर जिस बर्तन में चावल पक रहे हों, उसमें अपने और 
दूसरे के उचित अंश का विभाग किए बिता ही कुछ अधिक चावल डाल देना और साधु हारा 
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उसमें से कुछ ले लेना, ओघरूप से-सामान्यरूप से ओऔदशिक है। किन्तु जहां 
अपने लिए इतना, साधु, बाबा, परिब्राजक या तापस के लिए इतना, इस प्रकार ठीक 
विभाग करके गृहस्थ द्वारा बनाया गया भोजन विभागरूप से औह शिक है। बाबाओं 
के लिए, भिखारियों या कंगलों के लिए उनके नाम से अलग निकाल कर किया गया 
भोजन भी ओई शिक कहलाता है। सक्षेप मे औह शिक के ४ भेद हैं--उ्ं श, समुद्दे श, 
आदेश और समादेश । जितने भी भिक्षाचर हैं, उन सबको उद्दं श्य करके गृहस्थ द्वारा 
बनाया गया भोजन उद्दश है, केवल अन्य वेष धारी बाबाओं को उद्दे श्य करके बनाया 
गया भोजन समुदहेश है, जो भोजन बौद्ध भिक्षुओ, तापसो या परिब्राजको के लिए 
सोच कर बनाया गया हो, वह आदेश है और जो केवल उच्च कोटि के निम्न॑ न्‍्य साधुओं 
को देने का संकतप करके बनाया गया हो, वह आहार समादेश है। ये चार औद शिक 
दोष हैं । 

पूतिकर्मं--उद्गमादि दोषों से रहित अपने आप मे शुद्ध आहारादि मे अशुद्ध 
आधाकर्मादिदोषयुक्त आहारादि मिला कर गृहस्थद्वारा साधु को देने पर वह आहार ले 
लेना पूतिकरमंदोष है । 

मिश्रजात-- अपने परिवार और साधु दोनो के लिए एक बतंन मे ही मिला कर 
बनाना और वह साधु को देना मिश्रजात दोष है। १--जितने भी याचक हैं, उनके 
लिए, २--पाखंडियो के लिए, ३--साधुओ के लिए, इस प्रकार ऋरमश. यावदर्थिक- 
मिश्र, पाश्रडिमिश्र और साधुमिश्र के रूप मे यह दोष भी तीन प्रकार का है । 

स्थापना--साधु को देने से पहले दूसरे को नही टू गा',इस अभिप्राय से गृहस्थ 
द्वारा अपने यहा बना हुआ भोजन अलग ही स्थापित करके रख देना स्थापनादोष 
है । ऐसी स्थापना दो तरह से होती है---१-अपने स्थान पर चूल्हे या पतीली मे स्थापित 
करना और दूसरे के स्थान पर अच्छे बतेन आदि में स्थापित करना । यह द्विविध स्थापना 
दोष भी चिरकालिकी और इत्वरकालिकी के भेद से दो प्रकार का है। 

प्राभूतकदोष---साधुओ को गाव में आये जान कर मेहमान को आगे-पीछे करके 
दिए जाने वाले आहारादि के ग्रहण से प्राभृतकदोष होता है। यह दोष भी उत्कर्षण 
ओर अपकर्षण के भेद से दो प्रकार का है । जहाँ लग्न, उत्सव या पाहुने के आगमन का 
दिन साधु के आमने पर आगे बढ़ा दिया जाय, वहाँ उत्कर्षणप्राभुतक है और जहा इनका 
दिन घटा दिया जाय यानी साधु के आने से पहले ही पूर्वोक्त उत्सवादि का दिन 
पहले की किसी तिथि को निश्चित कर लिया जाय, वहा अपकर्षण प्राभुतकदोष है । 

प्रादुष्करण -- अंधरी जगह मे उजाला करके गृहस्थ द्वारा दिये जाने वाले 
भाह्यार आदि के लेने से प्रादृष्करण दोष लगता है। यह भी दो तरह का है--संक्रमण 
और प्रकाशन। साधु के घर पर जाने पर गृहिणी द्वारा भोजन या बेन आदि 
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अंधेरे से उजाले में लाना संकमण दोष है, जबकि साथु के आते ही दीपक संजों कर 
प्रकाश करता प्रकाशनदोष है । 

---गृहस्थ द्वारा साधु के लिए खरीदे गए वस्त्र,पात्र,भोजन आदि लेने से 
क्रीत दोष लगता है। क्रीत दोष के भी चार भेद हैं- आत्मद्रव्यक्रीत, परद्रव्यक्रीत, 
आत्मभावक्रीत और परभावज़ीत । भिक्षा के लिए संयमी के श्रदेश करने पर गाय 
आादि देकर बदले मे लिया भोजन साधु को देना स्वद्वव्यकीत दोष है, दूसरों को 
साधु की महिमा बताकर उससे आहारादि कोई वस्तु खरीदवा कर साधु को देना 
परद्रव्यक्रीतदोष है। इसी तरह भ्रश्नप्ति आदि विद्या और बरेटकादि मंत्रों के बदले में 
आहार स्वयं खरीद कर साधु को देना आत्मभावक्रीतदोष है, और उपयुक्त विद्या और 
मत्रों के बदले मे दूसरो से आहारादि खरीदवा कर साधु को देना परभावक्रीतदोष है। 

प्रासित्यवोष--साधु के लिए कोई वस्तु उधार ले कर गृहस्थ द्वारा देने से साधु 
को प्रामित्य दोष लगता है। इसके भी दो भेद हैं--सदृद्धिक और अवृद्धिक । कर्ज 
से अधिक देना सवृद्धिक है और जितना कर्ज लिया, उतना ही देना अवृद्धिक है । 

परिवतितवोष-- एक गृहस्थ से दूसरे गृहस्थ ने साधु के लिए एक वस्तु के बदले 
भोजनादि दूसरी वस्तु ली हो ; उस वस्तु के लेने मे साधु को परिवर्तितदोष लगता है। 

अभ्याहृतदोष--साधु के लिए गृहस्थ द्वारा सम्मुख लाए हुए आहारादि के 
लेने से साधु को अभ्याहृत दोष लगता है। इसके दो भेद है--आचीर्ण और 
अनाचीणें । कल्पनीय घरो से ला कर दिया हुआ आहार आचीणं है और अकल्पनीय 
घरो से ला कर दिया हुआ अनाचोणं है। इन दोनों के भी प्रच्छन्‍न और प्रकट तथा 
स्वग्राम और परभ्नाम के भेद से ४ भेद होते हैं। इनके अर्थ स्पष्ट हैं । 

उद्भिन्नरोष--मिट्टी, लाख आदि से लीपा हुआ या मुहर लगा कर अंकित 
किया हुआ ओऔबषध,धी,तेल,आदि द्रव्यो के बर्तन का लेप या मुखबंध आदि साधु के लिए 
तोड़ कर दिये जाने वाले पदार्थों के लेने से साधु को उद्भिन्न दोष लगता है। 
इसके भी दो भेद हैं--पिहितोदुभिन्‍न्तद और कपाटोद्भिन्‍्न । पिहितोद्भिन्‍्न तो कुप्पी 
आदि का मुखबंध खोल कर या टीन आदि की सील तोड़ कर साधु को देने से लगता है, 
तथा कपाटोद्भिन्त वह दोष है, जहाँ वर्षों से बंद कपाट को खोल कर साधु को कोई 
पदार्थ देने से लगता है । 

सालापहुत-मालारोहणबोषच--दाता यदि टेढ़ीमेढ़ी सीढ़ी था निःश्रेणी पर 
चढ़ कर अथवा ऊंचे ऊबड़-लाबड़---विषम स्थान पर चढ़ कर या नीचे तलघर में 
उतर कर शआहारादि देने लगे तो उसके ग्रहण करने से साधु को यह दोष लगता है ; 
क्योंकि ऊपर चढ़ने या नीचे उतरने आदि से दाता के गिर पड़ने, चोट लगने मा 
प्राणहानि होने की संभावना है; हसलिए यह दोष माना गया है । . 

आशण्छेशदोध--राजा, चोर, गाँव का मुखिया था अन्य कोई बलकानू व्यक्ति 
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किसी निरबलव्यक्ति या अपने नौकर आदि को उसकी दान देने की अनिच्छा होने पर 
भी डरा, धमका कर उससे जबदंस्ती साधु को दिलावे या स्वय छीन कर साधु को 
दे दे तो उसके लेने से साधु को आच्छेय्यदोष लगता है। 
अभिसुष्टदोष--भोजनादि किसी पदार्थ के मालिक द्वारा अपने अधीन नौकर, 
पुत्र, गुभाश्ते आदि को साधु को देने की मनाही होने पर भी यदि कोई भक्तिवश साधु 
को देने लगे तो वहाँ साधु द्वारा उस वस्तु को लेने पर अनिसृष्ट दोष लगता है। 
अनिसृष्ट के दो भेद है--ईश्वर और अनीश्वर । देयपदार्थ का मालिक देने की इच्छा 
करे, लेकिन मत्री, गुमाश्ते आदि अपने मातहत नौकरो को मना करे तो उनसे लिया 
हुआ भोजन ईश्वर--अनिसृष्ट कहलाता है। स्वः्मी द्वारा निषिद्ध किया हुआ 
भोजनादि पदार्थ अन्य जनो द्वारा दिया जाय और उसे साधु ग्रहण कर ले तो अनीश्वर- 
अनिसृष्ट कहलाता है। इसी प्रकार साझी वस्तु उसके सब मालिको की अनुमति के 
बिना लेना भी, अनिसुष्ट दोष है । 
अध्यवपूरक---संग्रमी साधुओ को गाँव की ओर आते देख कर उनको देने के 
लिए अपने निमित्त तैयार किये जाने वाले भात आदि मे वैसी ही वस्तु और अधिक मिला 
कर उसकी वृद्धि किये गए अशनादि के लेने से साधु को यह दोप लगता है । 
इस प्रकार उद्गम के पूर्वोक्त १६ दोषों से मुक्त, गवेषणा से परिशुद्ध आहार 
आदि साधु को लेना चाहिए । 
उत्पादना के सोलह दोष और उनके लक्षण--उत्पादना के १६ दोष दाता- 
गृहस्थ के निमित्त से नही लगते । जिह्वालोलुपता,शरी रशुश्र पा,सुकुमारता आदि कारणों 
से साधु के निमित्त से ही ये दोष पैदा होते हैं। उन १६ दोषो के लिए निम्नोक्त 
गाथाएं प्रस्तुत है-- 
धाईवूइणिमिसें आजीवबणीमगे तिगिच्छा य। 
फोहे साणें माया-लोसे य हवंति दस एए ॥१॥ 
पुव्विंपल्छासंथव विज्जा-मंते य. चुन्न-जोगे य। 
उप्पायणाद दोसा सोलसमे सूलकस्मे य।॥।२॥ 
अर्थात्‌--धात्री, दूती, निमित्त, आजीव, वनीपक, चिकित्सा, क्रोध, मान, माया, 
लोभ ; ये दश तथा पूर्व--पश्चात्‌-सस्तव, विद्या, मत्र, चू्णं, योग और मूलकर्म ये ६ 
मिलाकर कुल १६ दोष उत्पादना के होते है । 
धात्नीवोष---साधु या साध्वी यदि किसी गृहस्थ के बालक या बालिका की घात्री 
(घाय) का काम करके आहार पानी,वस्त्र आदि गृहस्थ से ग्रहण करें तो वहाँ धात्रीदोष 
लगता है। धात्री पाच प्रकार की होती हैं--क्षी रधात्री (बालक को दूध पिलाने वाली), 
मज्जनधात्री (स्नान कराने वाली), मंडनधात्री (बालक को कपड़े, गहने आदि पहनाने 
वाली), कीड़नधात्री (बालक को खेलाने वाली) और उत्संगरधात्री (गोद में 
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लिए-लिए फिरने वाली)। इसका एक अर्थ यह भी होता है कि किसी धनाह्य भक्त के 
यहां रखी हुई किसी धात्नी को, उसकी स्वामिनी से उसके अवभुणवर्णन करके निकलवा 
देना और उसके बदले दूसरी अपनी परिचित नई धान्नी को रखवा कर उस 
धात्री द्वारा प्रदत्त स्वादिष्ट और स्निग्ध भोजनादि ग्रहण करना, धात्रीपिडदोष है । 

दृतीदोष--एक स्थान से दूसरे स्थान पर, एक गाँव से दूसरे गांव, गृहस्थी 
का सदेश कहते या कहलाते फिरना तथा दूतीपन के काम को करके गृहस्थ भक्त- 
भक्ताओ की भावना बढा कर भाहारादि ग्रहण करना दूतीदोष है । 

निमिसदोष--भूत, भविष्य और वतंमानकाल के लाभालाभ, हि सुख-दु.ख, 
जीवित-मरण आदि के सम्बन्ध में निर्मित्तज्ञान गृहस्थ के पूछे जाने या न पूछे जाने पर 
बताना । फिर वह निमित्त हस्तरेखादि देख कर बताया जाय या शुभाशुभचेष्टा देख 
कर बताया जाय या ज्योतिषशास्त्र द्वारा बताया जाय, वह निमित्त है। निमित्त 
बता कर विशिष्ट भोजन आदि पदार्थ ग्रहण करना निर्भित्तपिंडदोप कहलाता है । 


आजोवदोष--आजीव वृत्ति या आजीविका को कहते है । गृहस्थ को आजीविका 
के सम्बन्ध में कुछ बतला कर आहाराईद लेने से आजीवदोष लगता है । यह ५ प्रकार का 
है--जातिविषयक, कलाविपयक, गणविषयक,कर्मविषयक और शिल्पविषयक । ब्राह्मण- 
पुत्र को देख कर यह कहना कि “मैं भी ब्राह्मण था , यज्ञ, होम आदि कियाएँ इस-इस 
तरह से करता था, तुम भी करो', यह जातिविषयक आजीवदोष है । इसो प्रकार 
अपना कुल प्रगट करके उसे कुलाचार बताना कुलविपयक आजीवदोष है । इसी तरह 
गृहस्थजीवन के खेती आदि कर्मो का अनुभव बता कर अपना पूर्वकर्म प्रगट करना 
कमंविषयक आजीवदोष है। तथा चित्रकला आदि शिल्प बता कर अपने को गृहस्थ- 
जीवन में उक्त शिल्पकलादि से सम्बन्धित बताना शित्पविषयक भ्ाजीव दोष है। और 
अपने आप को अमुक गण का बता कर उस गण का आचार बताना गणविषयक 
आजीवदोष है । इनसे हानि यह है कि अगर जाति आदि बताने से कोई प्रसन्न हो 
गया, तब तो आधाकर्मादि दोष लगा कर आहारादि देगा, और यदि कोई नाराज हो 
गया तो यह कह कर घर से निकाल देगा कि 'नालायक ! तू हमारी जाति, कुल, गण 
कर्म या शिल्प से भ्रष्ट द्वो गया !' 

वनोपकदोष--रक, भिखारी,याचक आदि की तरह दीनता दिखा कर,गिड़गिड़ा 
कर,दाता की या दाता जिस गुरु,विप्र आदि का भक्त हो,उसके सामने उस आराध्य गुरु 
आदि की प्रशसा करके गृहस्थ से आहार-पानी,वस्त्र,पात्र आदि लेने से वतीपकदोष लगता 
है । दाता के प्रिय कुत्ता, अश्व, शुक आदि की प्रशसा से भी यह दोष होता है । 

चिकित्सादोष--रोगो का प्रतीकार करना चिकित्सा है। चिकित्साशास्त्र के 
८ भेद हैं--बालचिकित्सा, शरीरचिकित्सा, रसायन, विषतंत्र, भ्रूततत्र, शलाका- 
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किया और शल्यचिकित्सा । इन आठो तरह की चिकित्सा स्वयं वैद्य बन कर या 
दूसरों को दवा या इलाज बता कर या वैद्य आदि से करवा कर उस गृहस्थ से 
भाहारादि लेता चिकित्सादोष कहलाता है । 

कोध-मान-भाया-लोभपिण्डदोष--कोप करके गृहस्थ से आहार आदि लेना 
ऋक्रोधपिण्ड है । उदाहरणार्थ---किसी साधु के मारण, मोहन, उच्चाटन, शाप आदि 
के प्रभाव को, तप के प्रभाव या कोपकाण्ड को प्रत्यक्ष देख कर भय से कोई गृहस्थ 
भाहारादि दे तो वह फ्रोधपिड कहलाता है। अथवा ब्राह्मण आदि दूसरे याचकों को 
अपने सामने देते देख कर स्वय को न देने पर दाता गृहस्थ पर कोप करने पर वहू इस डर 
से आहारादि देता है कि साधु को नाराज ओर फ्रोधित करना अच्छा नही, इस प्रकार 
जिसमे क्रोध ही पिडोत्पादन का मुख्य कारण हो,उस पिड को ले लेना क्रोधदोष है। किन्‍्ही 
साधुओ द्वारा साधु की इस प्रकार से प्रशसा की जाती है कि 'यदि आज हम सबको 
बढ़िया भोजन खिला दोगे तो तुम अतिशय लब्धि वाले समझे जाओगे ।' इस पर वह 
प्रशसा से गये सें फूल कर किसी गृहस्थ के यहाँ जा कर उसे दानवीर, धर्मात्मा आदि 
प्रशंसात्मक वचनो से चढ़ा कर उसके परिवार वालो की इच्छा न होते हुए भी उस 
अभिमानी गृहस्थ से आहारवस्त्रादि ले लेता है तो वह मानपिडदोष है। कोई साधु 
मंत्रादिबल से रूप बदल कर, गृहस्थ को धोखे मे डाल कर बढ़िया भाहार आदि 
भ्रहण करता है तो वह मायापिडदोष होता है। लोभवश रसलोलुप बन कर सामान्य 
घरो में भिक्षा के लिए न जा कर या चना आदि तुच्छ चीजे न ले कर जहाँ लडडू- 
पेड़े आदि बढिया पदार्थ मिले, वही पहुचे और बढ़िया वस्तुएं देख कर पात्र भर ले 
तो वह लोभपिंददोष होता है । 


पूर्वपश्चात्संस्तवदोष---साधु जहां भिक्षा लेने से पहले और बाद में दाता की 
प्रशंसा करके आह्ारादि ले, वहाँ पूर्वपश्चात्सस्तवदोष होता है। यह भी दो प्रकार 
का होता है---वचनसस्तव, सम्बन्धसस्तव । वचनसस्तव दोष इस प्रकार से होता है-- 
किसी धनाढय के यहाँ भिक्षा के लिए पहुच कर भिक्षा लेने से पहले ही उसकी झूठी 
प्रशंसा करना कि आप के दानवीरता आदि गुणों की जैसी प्रशसा सुनी थी, वैसे ही 
गुण मैं आप में देख रहा हु । अबबा बहु दान करने से आनाकानी करे या भूल जाय 
तो कहना कि 'पहले तो आप बड़े दानी थे, अब दान देना कैसे मुल गए ?' अथवा 
किसी युवक को देख कर कहना---तुम्हारे पिता या बाबा बड़े दानी थे, तुम भी उन्हीं 
दानवीरों के पुत्र या पौत्र हो, तुम भी दानवीर बनोंगे, इस प्रकार की झूठी प्रशंसा 
भिक्षाप्रह्ण से पूर्व करना पूव्व॑संस्तव है । भिक्षा ग्रहण के बाद दाता का पश्चात्सस्तव इस 
प्रकार किया जाता है कि “आप बड़े दानी हैं, यशस्त्री हैं, आप के दान की कीलति 
तो सर्वेत्र विख्यात है,आदि।” अथवा यों कहना कि “आपके दर्शन से हमारी आंखें ठडी 
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हो गई, हमारा मन प्रफुल्लित हुआ |” कोई सम्बन्ध न होने पर भी साधु छारा 
इस प्रकार जोडा जाता है--“जैसी तुम्हारी गुणवती माता है, बैसी मेरी भी है, इसे 
देख-देख कर मेरी आँखो में हर्षाश्रु बरस पडते हैं !” अथवा “तुम्हारी सुशील पत्नी 
के समान मेरी भी सुशील पत्नी है, जिसे मैं छोड कर दीक्षित हुआ हूं ।” अथवा 
“जैसे तुम्हारे पुत्र हैं, बसे ससार में मेरे भी हैं ।” या वह सम्बन्धो की कल्पना प्रगट 
करता है---“तुम तो मेरी माता हो या भातृतुल्य ही हो, सहोदर बहन के समान हो 
या पुत्री ही हो ।” 

विज्यादोष, मंत्ररोष---जिन मत्रो की अधिष्ठात्री देवी हो, उन मंत्रों को जप, 
होम, यत्र-लेखन आदि विशिष्ट पद्धति के द्वारा सिद्ध कर लेना विद्यासिद्धि है। इस 
प्रकार से किसी भी विद्या को सिद्ध करके गृहस्थों के विविध प्रयोजनों के लिए उसका 
प्रयोग करके अथवा अमुक विद्या गृहस्थो को सिखा कर या सिखा देने का आश्वासन 
दे कर उनसे भोजनादि वस्तुएँ ग्रहण करना विद्यारपिडदोष है। मन्रों के अधिष्ठाता 
देव होते हैं । विविध मत्नो को जप, पाठ आदि द्वारा सिद्ध करके गहस्थों के विविध 
प्रयोजन सिद्ध करने के लिए उनका प्रयोग करके या उन्हें मत्र बता कर भोजनादि 
पदार्थ प्राप्त करना मत्रपिडदोष है । 


चूर्णदोष, योगदोष---चूर्ण और योग ये दो दोष हैं। आँखों में ऐसा मंत्रित 
अजन या अन्य चूर्ण डाल ले, या डाल दे, जिससे सब वश में हो जाय, वह चूर्ण 
कहलाता है तथा एकदम अहृश्य कर देने वाले सौभाग्यदौर्भाग्थकारक पादलेष आदि 
योग कहलाते हैं । एक वरतु के साथ दूसरी वस्तु मिलाने से अनेक प्रकार के अहृष्टकारक 
अंजन आदि बना कर गृहस्थो को दे कर या उनके लिए प्रयोग करके बदले भे उनसे 
आहारादि लेना चूर्णदोष है। तथा पादलेपन आदि योग स्वयं करके या गृहस्थों को 
बतला कर बदले मे उनसे आहारादि लेना योगदोष है । 

मूलकमसंदोष _गर्भस्तभन गर्भाधान, ग्रभंपात, वशीकरण, बन्ध्याकरण आदि के 
लिए मत्र, तन्र, यत्र या औषध--जड़ीबूटी आदि बतला कर गृहस्थो से आहारादि 
लेना मूलकमंदोष है! 

इन उत्पादना के १६ दोषों से रहित शुद्ध आहार आदि ही साधु को ग्रहण 
करना चाहिए । 

पहले बताए हुए शकित आदि १० एचणा के दोष, १६ उद्गमदोष एवं १६ 
उत्पादनादोष, ये सब मिला कर आहारादि भिक्षा प्रहण करने के ४२ दोष ' होते हैं ; 
इनसे बच कर ही साधु अपने संयम एव अहिसापालन को शुद्ध रख सकेया। 





१--आहार के ये ४२ दोष सामान्य या अघन्य हैं, इसके मध्यम भेद १०६ हैं, और 
उत्कृष्ट भेद २०४ हैं। इसकी विस्तृत जानकारी के लिए पिडनियुंक्ति आदि ग्रन्थ 
पढ़ें । --संपादक 
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प्रासुक आहार- प्रासुक आहार का अर्थ है--ऐसा आहार पानी, जो चेतन- 
रहित हो । यद्यपि साधु को सचित्त वस्तु को अचित्त स्वयं करना नहीं है और न 
प्रेरणा दे कर कराना है । परन्तु जिस समय वह भिक्षा के लिए गृहरुथ के धर में जाय 
उस समय जो आहारादि पदार्थ उसे लेना है. वह अचित्त (प्रासुक) होना चाहिए , 
फिर भले ही उस पदार्थ के जीव स्वत. या किसी कारण से च्युत--प्ृथक्‌ हो गए 
हो, अथवा उसमे से जीव इस प्रकार पृथक्‌ हो गए हो कि भविष्य में 
पैदा न हो सके, अथवा दाता ने साधु के उद्देश्य से नही, अपितु अपने 
लिए रवत प्रेरणा से उस वस्तु में से जीव पृथक्‌ करवा रखे हो । इसी आशय 
को निम्नोक्त पक्ति से शास्त्रकार ने व्यक्त किया है-- ववगयचुयचावियचत्तदेह 
ऋ फासुय ।' 

साधु को निःस्पृही भिक्षावत्ति सिक्षु क की दीनव॒त्ति नहों -साधु का जीवन 
सर्वोच्च है। चक्रवर्ती भी अपनी सर्वस्व विभूति और धनसपत्ति को छोड कर इस 
मुनिपद को स्वीकार करता है। अत पचमहात्रती साधु की भिक्षा बिलकुल नि स्पृह- 
भिक्षा है। साथ ही स्वाभिमानपूर्वक एवं समभाव से ग्रहण की जाने के कारण वह 
अमीरी भिक्षा भी है। उसे न तो भिक्षा के समय गृहस्थो में घरो में बैठ कर कथा- 
कहानियो, चुटकलो आदि से मनोरजन करके उनसे भेट दक्षिणा के रूप मे आहारादि 
लेना है, न चिकित्सा, मन्न, तत्र,यत्र,जडीबूटी, ओषध आदि के प्रयोगो से उनके सासा- 
रिक प्रयोजनो को सिद्ध करके उनकी दानवृत्ति को उभारना है,न शरीरचिह्वो, 
उत्पातो, स्वप्नो, ज्योतिषान्तगंत ग्रहो, एबं विविध निमित्तो का फलाफल बता कर या 
जादूटोने आदि के चमत्कार बता कर गृहस्थो से आहारादि की सेवा लेनी है ; न दम्भ, 
रखवाली एवं शासन का काम करके गृहस्थो से भिक्षा लेनी है; न मृहस्थो की स्तुति, 
सम्मान या पूजा करके आहारादि लेना हैं। अपनी भिक्षा के लिए साधु किसी ग्ृहस्थ 
की जातिगरत निन्‍्दा करके, व्यक्तिगत निन्‍दा करके या लोगो के सामने उसके दोष 
प्रगट करके उसकी दानवृत्ति को उकसाएगा नहीं। वह किसी को डरा-धमका कर, 
फटकार कर या मारपीट कर भिक्षा लेने की तो बात ही नही सोच सकता । और न ही 
वह अपने गुरु, सम्प्रदाय या जाति आदि का बड़प्पन जता कर या फटेटूटे कपड़े भादि 
पहन कर अपनी दरिद्रता बता कर या भिखारियों की तरह गिड़गिडा कर या गुहस्थ 
की चापलुसी या खुशामद करके किसी गृहस्थ को भिक्षा देने के लिए प्रेरित करता 
है। इस प्रकार चट्टान की तरह अपने सिद्धान्तो पर हढ़ साधु भिक्षा लेने की नीयत से 
दाता के प्रति कृत्रिम मैत्रीभाव प्रदर्शित करके, या प्रार्थना करके अथवा नौकर की 
तरह गृहस्थ की सेत्रा करके कदापि भिक्षाग्रहण नही कर सकता । 


वह गृहस्थ के यहाँ भिक्षा के लिए जायया तब बिलकुल अपरिचित-सा बन 
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कर, परिचय हो जाने पर भी आहारादि में अभ्रतिबद्ध हो कर किसी पर भी हूं पभाव 
न रख कर,मन मे अदैन्य, अहीनभाव,अविषाद,आदि की शुद्ध भावना ही लेकर जाएगा । 
वह बिना थके शुद्ध भिक्षा की खोज में घूमेगा, किन्तु न मिलने पर अपने भाग्य,व्यक्ति 
था गाव को नही कोसेगा । वह अप्राप्त के लिए उद्यम और प्राप्त पर संयम करेगा 
और विनय, निःस्पृहता, अनासक्ति, क्षमा,त्याग, वैराग्य आदि अपने सहज ग्रुणों से ही 
सबको प्रभावित करेगा, अपने मन वचन और काया को सतत स्वाध्याय, ध्यान 
आदि उत्तम धर्माचरण मे लगाए रखेगा । 


भिक्षा में शुद्धता का उपदेश किसने ओर क्यों विया ?--साधु को भिक्षा- 
विधि में शुद्धता ओर निर्दोषता के लिए शास्त्रकार ने जो निरूपण किया है, वह सारा 
का सारा उपदेशात्मक और अनुशासनात्मक प्रतीत होता है। इसे पढ़ने से ऐसा 
मालुम होता है, मानो एक पिता अपने अर्धविदग्ध या मदमति पुत्र को एक ही बात 
को जोर दे कर बार-बार कह रहा हो । सचमुच, पुत्र के प्रति असीम बात्सल्य ही 
पिता से बार-बार उसी बात को कहलाता है, इसमे पुनरुक्ति दोष नहीं मात्रा जाता । 

भिक्षाविधि-सम्बन्धी पूर्वोक्त प्रवचन भी अपने ज्येष्ठ पुन्नों--मुनियो के प्रति 
विश्ववत्सल, परमपिता भगवान्‌ महावीर ने सम्यक्‌ प्रकार से दिया है, और वह 
दिया है सम्पूर्ण विश्व के जीवो की रक्षारूप दया से प्रेरित हो कर । अपने ज्येष्ठ 
पुत्रों के लिए उनका भिक्षाविधि का यह उपदेश आत्महितकर है,भविष्य मे कल्याणकर 
हूँ, जन्म-जन्मान्तर को सफल बनाने वाला हैँ, यह न्याययुक्त है, लागलपेट बाला 
नही, अपितु शुद्ध हूँ, मोक्षप्राप्ति के लिए भी आसान है, श्रंष्ठ है, समस्त दुःखों 
और पापो को शान्‍्त करने वाला हैं। सचमुच साधुवर्ग के लिए निर्दोष भिक्षावृत्ति 
का आविष्कार करके तीर्थंकरो ने साधु की जीवनयात्रा सुखद, सरल, भारहीन और 
तेजस्वी बना दी है । 


अहिसापालन के लिए पांच भावनाएं 

शास्त्रकार ने पूर्व सूत्रपा5 में पूर्णछप से अहिसा के पालन के लिए भिक्षाविध्ि 

तथा भिक्षा मे निर्दोषता को सावधानी के लिए उपदेश दिया है, अब अहिसा के पूर्णत 

पालन के लिए रुचि, जिज्ञासा, श्रद्धा, उत्साह, धघृति, प्रेरणा, हढ़ता और तीज्ता की 

जननी के तुल्य जिन-जिन मुख्य पात्र भावनाओं की साधक के जीवन मे आवश्यकता 
है, उनका भिर्देश वे निम्नोक्त सूत्रपाठ द्वारा करते हैं--- 


तस्स इमा पंच भावणातों पढमस्स वयस्स होंतिं--पाणाति- 
8७ 


भ्७८ थी प्रश्नव्याकरण सूत्र 


वायवेरमणपरिरक्खणट्ठाए(१)पढमं ठाणगमणगुणजोगजु जणजुर्गं- 
तरनिवातियाए दिद्वीए ईरियव्ब॑ कीडपयंगतसथावरदयापरेण 
निच्च॑ पुपण्फफलतयपवालकंदमूलदगमट्टियबी जहरियपरिवज्जिएण 
सम्मं; एवं खलु सव्वपाणा न हीलियव्वा,न निदियव्वा, न गरहि- 
यव्वा, न हिसियव्वा, न छिंदियव्वा, न भिदियव्वा, न वहेयव्वा, 
न भयं दुक्‍्खं च किचि लब्भा पावेउ जे, एवं ईरियासमितिजोगेण 
भावितों भवति अंतरप्पा असबलमसंकिलिट्ुनिव्वणचरित्तभाव- 
णाए अहिसए संजए सुसाह। (२) बितीयं॑ च मणेण 
पावएणं पावक अहम्मियं दारुणं निस्संसं वहबंधपरिकिलेसबहुलं 
भयमरण"-परिकिलेससंकिलिट्टू न कयावि मणेण पावतेणं पावगं 
किचि वि झायब्वं;। एवं मणासमितिजोगेण भावितों भवति अंत- 
रप्पा असबलमसंकिलिट्टुनिव्वणचरित्तमावणाए अहिंसए 
संजए सुसाहु। (३) ततियं च वतीते पावियाते पावक॑ न 
किचि वि भासियव्वं एवं वय(ति)समितिजोगेण भावितों 
भवति अंठरप्पा असबलमसंकिलिट्टुनिव्वणचरित्तभावणाए अहिसए 
संजए सुसाहू । (४) चउत्थं आहार - एसणाए सुद्ध 
उंछं गवेसियब्वं, अन्नाए अकहिए अगढिते अदुृटु अदोणो अकलुणे 
अविसादी अपरितंतजोगी जयणघडणकरणचरियविणयगुणजोगसंप- 
ओगजुत्ते (त्तो)भिक्‍्खू,भिकक्‍्खेसणाते जुत्तेसा मुदाणेऊण भिक्‍्खाचरियं 
उंछ घेत्तूण आगतो गुरुजणस्स पासं गमणागमणातिचारे पडिक्क- 
मण(म्मे) - पडिक्कते, आलोयणदायणं च दाऊण गुरु 
जणस्स (गुरुसंदिट्वस्स वा) जहोवएसं निरइयारं च अप्पमत्तो, 


१ कही कही 'भयम रण' के बदले 'मरणभय' पाठ मिलता है। 
२ “अहम्सियं दारणं सिर्ससं बहुबंधपरिकिलेसबहुल जरामरणपरिकिलेससंकिलिट्ठं न 
कथयाबि तोए पावियाएं पाव्क ।' इतना अधिक पाठ किसी किसी प्रति मे है । 
“संपादक 
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पुणरवि अणेसणातो पयतो, पडिक्कमित्ता पसंते आसीणसुहनिसन्न 
मुहुत्तमेत॑ च झाणसुहजोगनाणसज्ज्ञायगोवियमणो, धम्ममरो, 
अविमणे, सुहमणे, अविग्गहमणें, समाहियमणे,सद्धासंवेगनिज्जर- 
मणे, पवयणवच्छलभावियमणो उट्ठ ऊण य पहट्टतुद्ू जहा रायणियं 
निमतइत्ता य साहवे भावओ य विदृण्णे य गुरुजणेणं उपविद्ठ 
संपमज्जिऊण ससीसं काय॑ तहा करतलं अमुच्छिते, अगिद्ध , अग- 
ढिए, अगरहिते, अणज्ज्ञोबवण्णे, अलुद्ध, अगुतद्विते, असुरसुरं 
अचवचवं अदुतमविलंबियं अपरिसाडि आलोयभायरों जय॑ पय- 
त्तेणश ववगयसंजोगमर्णिगालं च विगयधूमं अक्खोवंजणवणाणु- 
लेवणभूयं संजमजायामायानिमित्तं संजमभारवहणट्टयाए भु जेज्जा 
पाणघारणट्टयाए संजएणं (ण) समियं एवं आह्यारसमितिजोगेणं 
भाविओ भवति अंतरप्पा असबलमसंकिलिट्टुनिग्वणचरित्तभाव- 
णाए अहिसए संजए सुसाहू । (५) पंचम आदाननिक्खेवणसमिई 
पीढफलगसिज्जासंथा रगवत्यपत्तकंबलदंडगरयहरणचोलपट्टगमुह - 
पोत्तिगपायपु छणादी (वा) एयं पि संजमस्स उवव्‌हणट्टयाए, 
वातातवदंसमसगसीयपरिरक्खणट्रयाए उवगरणं रागदोसरहितं 
परिहरितव्वं, संजएण निच्च॑ पडिलेहणपप्फोडणपमज्जणाए अहो 
य राओ य अप्पमत्तेण होइ सययं, निक्खियव्व॑ जे गिण्हियव्वं च 
भायणभंडोवहिउवगरणं, एवं आयाणभंडनिक्खेवणासमितिजोगेण 
भाविओ भवति अंतरप्पा असबलमसंकिलिट्टूनिव्वणचरित्तभावणाए 
अहिसए संजए सुसाहू । 

एवमिणं संवरस्स दारं सम्मं संवरियं होति सुप्पणिहियं, 
इमेहि पंचहि वि कारणेहिं मणवयणकायपरिरक्खिएहि, णिच्च 
आमरणंतं च एस जोगो णोयब्बों घितिमया मतिमया अणासवो 
अकलुसो अच्छिद्दो अपरिस्सावी असंकिलिट्टी सुद्धो सव्बजिणमणु- 
बातो; एवं पढम॑ संवरदारं फासियं पालियं सोहिय॑ तीरियं किट्ठिय॑ 


5 ओऔ प्रश्तव्याकरण सूरत 


आराहियं आणाते अणुपालियं भवति, एवं(यं) नायमुणिणा 
भगवया पन्नवियं, परूवियं, पसिद्ध, सिद्ध, सिद्धवरसासणमभिरां, 
आघषवितं, सुदेसितं, पसत्थं पढमं संवरदारं समत्तं ति बेमि ॥१॥ 


(सू० २३) 
संस्कृतच्छाया 

तस्थेमा: पंचभावना: प्रथमस्य ब्रतस्य भवन्ति प्राणातिपातविरभण- 
परिरक्षणार्थम्‌ (१)प्रथमं स्थानगमनगुण्योगयोजनयुगान्‍्तरनिपातिकया हृष्ट्या 
ईरितव्यम्‌, कोटपतंगत्रसस्थावरदयापरेण नित्य पुष्पफलत्वक्‌प्रवालकन्दमुल- 
वकमृत्तिकाबी जहरितपरिवर्जकेन सम्पक्‌; एवं खलु सर्वप्राणा न हीलयितव्या, 
न निन्दितव्या, न गहितव्याः, न हिसितव्या:, न छेत्तव्या;, न भेत्तत्या , न 
व्यथितव्या., न भय दु.ख॑ं च किचिद्‌ लभ्या:, प्रापययितु ये (इति), एक्मीर्या- 
समितियोगेन भावतों भवत्यन्तरात्मा अशबलासं क्लिष्टनिन्न णचारित्र भाव- 
नथा (भावनाकः) अहिसक संयत' सुसाधुः | («) द्वितोयं च सनसा पापकेल 
पापकसधार्सिक दार्रण नुशंसं वधबन्धपरिक्लेशबहुल भयमरणपरिक्लेशसंक्लि- 
ण्टसू, न फदाधिन्सनसा पापकेन पापक किख्िदपि ध्यातध्यम्‌ । एवं सन: 
समितियोगेन भावितों भवर्५८मतरात्मा अशबलासंक्लिष्टनिद्न णच।रिश्रभाव- 
नया (सावनाकः) अहिसकः संयतः सुसाधुः । (३) तृतीय च बाचा (अधामिक 
दारणं नशंस वधबन्धपरिक्‍्लेशबहुल॑ जरामरणपरिक्लेशसंक्लिए्टं न कदा- 
खिदपि तया) पापिकया पापक ने किचिदपि भाषितव्यम्‌ । एवं वाक्समिति- 
योगेन भावितो भवत्यन्तरात्मा अशबलासंक्लिष्टनिन्र णच्ारित्रभावनया 
(भावनाक ) अहिसकः संयत. सुसाधुः। (४) चतुर्थमाहारे बणायाः शुद्ध उंछो 
गवेषयितव्य , अशातः, अकथित:ः, अग्रधित:, अदुष्ट:,अदोन: (अद्रीण:), अक- 
राण:, अधियादी, अपरितान्तयोगी यत्नघटनकरणचरितविनयगुणयोगसंप्र- 
योगयुक्तो भिक्ष भिक्षं षणायां युक्त: सामुदायिक अठित्वा लिक्षाचर्यामुझछ 
गृहीत्वाउध्गतो गुरुजनस्य पाश्व गसतागभनातिचारान्‌ प्रतिक्रमण (मे)-प्र।/त- 
ऋन्तः, आलोचनादानं से दस्वा गरुरुजनस्प (ग्रुकसंदिष्टस्थ था। यथोपदेशं 
निरतिधारं चाप्रमत्त:,पुनरप्यनेषणाया: प्रयतः प्रतिक्रम्य प्रशान्‍्त आसीनसुल- 
निषण्णों मुहुत्त सात्र॑ थ ध्यानशुभयोगशानस्वाध्यायगोपित मना ध्मंसना 
अविसना: शुभसना अधिप्रहमना (अध्युद्प्रहमना था) समाहितमना: (समा- 
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घिकमना वा) श्रद्धासंवेगनिजेरमना. प्रवचनवात्सल्यभावितसना उत्थाय थे 
प्रहष्टतुष्टो यथारात्निक निमंत््य च साधन्‌ भावतरच वितीर्णे च गुय्जनेनोप- 
विध्टे संप्रमुज्य सशोर्ष' कायं तथा करतलं अमूष्छित', अगृद्ध: अग्नथित:, अग- 
हित: अनध्युपपन्नः, अलुब्धः, अनात्मिकार्थ, असुरसुरमसबचबमद्र॒तमबिल 
स्वितमपरिशाटिसू, आलोकभाजने यत॑ प्रयत्नेन व्यपगतसंयोगम्‌, अनंगारं ले 
विगतधूमं, अक्षोपांजनव्रणानुलेपनभूतं, संयमयात्रासाज्रानिसित संयभ- 
भारवहनाथंतया भुजीत प्राणधारणार्थतया संयतेन समसितमेवमाहार- 
स,मतियोगेन भावितो भवत्यन्तरात्मा अशबला5संक्लिष्टनित्य जयारित्र- 
भावनया (भावनाक:) अहिसक सयत: सुसाधु:। (५) पंचमसादाननिर्षेपण- 
समिति: पीठफलकशस्यासंस्ता रकवस्श्रपात्रकम्बलद ण्डकरजोहरणचोलपट्टक- 
मुखपोत्तिकापादप्रोडछनादि (बा, एतदपि संयमस्योपव हणार्थतया बातातप- 
दंशमशकशीतपरिरक्षणार्थशया उपकरण र।/गद षरहितं परिषत्तंव्यम्‌। संयतेन 
नित्य प्रतिलिखनप्रस्फोटनाप्रमार्जनया अछ्लि च रात्रो चाप्रमत्तेन भवति सततं 
निक्ष प्तव्यं च गृहीतव्यं च भाजन-भाण्डोपध्युपक रणम्‌ । एवसादानभाण्डनि- 
क्षे पणाससितियोगेन भावितो भवति अन्तरात्मा अशबलासंक्लिष्टनिन्न ण- 
चारित्रभावनया (भावनाकः) अहिसकः संयतः सुसाधु:। एयमिद संवरस्प 
द्वारं सम्यक्‌ संबतं भवति सुप्रणिहितसेलि: पंचभिरपि कारणेसंनोवचनकाय- 
परिरक्षितेर नित्यमामरणान्त च एव योगो नेतव्यों धृतिमता मतिमता अना- 
श्रत्रः, अकलुषः, अच्छिद्रप, अपरित्रावी असंक्लिष्टः, शुद्ध, सर्वजिनानुज्ञात , 
एवं प्रथमं संवरद्वारं स्पृष्टं, पालितं, शोभितं, तीरितं, कीतितं, आराधितमा- 
ज्ञयाध्नुपालितं भवति, एवं ज्ञातमुनिना भगवता प्रज्ञापितं, प्ररूपितं, प्रसिद्ध, 
सिद्ध, सिदवरश।सनसिदम अर्घापितं सुदेशितं प्रशस्सं,प्रथम संबरद्वारं समाप्त- 
सिति ब्रवोसि ॥१॥ (सु० २३) 


पदान्थयार्थ--(तस्य पढमस्स वयस्स) उस प्रथम अहिसा-श्रत की (इसा) ये 
(पंचभावणातो) पांच भावनाएं हैं, जो (पाणाइबायवेरमणपरिरक्खणट्ठयाएं) प्राणा- 
तिपात---हिसा से विरसण--विरतिरुप अहिसा को रक्षा के लिए हैं । (पढ़मं) प्रथम 
ईरयासिमितिभावना का स्वरूप है--(ठाणनामण-गुण-जोग-कु जथ-शुगंतर-निबातियाए- 
दिटृढीए) स्थान--ठहरने व गमन करने में मुण---प्रबअचनोपघातरहितगुण के योग से 
जुड़ी हुई तथा युगान्तर--याड़ी के खुए के प्रमाण चार हाथ आगे की भूमि पर 


भ८र श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 
पड़ने जाली बृष्टि से (कोडपयंगतसथावश्दयावरेण) कोड़े,पतंगे तथा अ्रस-स्थावर जोबों 
की दया में तत्पर (निच्ण) सदा (पुष्फफलतयपवालकंदसूलदगमदिटयबीजहरियपरि- 
बज्जिएण) फूल, फल, छाल, प्रवाल--परस , कंद, भूल, जल, मिट्टी, बीज और 
हरिलकाय का वर्जन करते हुए, (सम्मं) सम्यक्क प्रकार से, (ईरियव्वं) मसल करना 
बाहिये । (एवं) इस प्रकार ई्यासमिति से चलते हुए साधु को (खलु) निश्चय हो 
(सथ्यपाणा) समस्त जोयों का (न हीलियव्वा) तिरस्कार या उपेक्षा भाव नहीं करना 
चाहिए, (न निदियव्या) न निन्‍दा करनो चाहिए, (न गरहियव्वा) न दूसरों के 
सामने बुराई--गर्हा करनो चाहिए, (न हिसियव्या) न उनकी हिंसा करनों चाहिए, 
(स छिवियव्या) न उनका छेवम--दुकड़े करना चाहिए, (न सिंदियव्या) न भेदन 
करना--फोड़ना चाहिए, (भ बहेयव्या) न उन्हें ध्ययित--हैरान करना चाहिये, 
(जे भयं दुक्ख थ न किंखि पावेउं लब्भा) इन जीवों को जरा भो भय और दुःख 
नहों पहुंचाना चाहिये। (एवं) इस प्रकार (ईरियासमितिजोगेण) ईर्यासमिति में मन- 
वचत-काया को प्रवृत्ति से (भावितो) भावित (भवति) होता है। तथा (असबलम- 
संकिलिट्ठ-निव्वणचरिसभावणाए) इककोस शबल दोषों से रहित, संक्लिष्ट परिणामों 
से रहित, अक्षत--अख्लण्ड चारिज को सावना से युक्त या भावनापरायण (संजए) 
संपमशील--मृवाधाद आदि से विरत, (अहिंसर) अहिंसक, (सुसाहू) मोक्ष का 
उत्कृष्ट साधक होता है । (ज) और (बितोयं) द्वितीय मनःसमिति भावना का रुप यह 
है--- (पावएण) पापरूप--डुष्ट (सणेण) मन से (पावकं) पापकारो, (अहम्भियं) 
अधामसिक धर्मभावता से रहित, (वारण) कठोर, (निसंसं) नृशंस-- निर्दय, 
(वहबंधपरिकिलेसबहुल ) वध, बंधन और संताप से भरा हुआ, (भयसरणपरिकिलेस- 
संकिलिट्ठ) भय, मृत्यु और क्लेश से कलुघित--सलित, (पावर्ग) पापकर्म का 
(पावएणं भणेण) पापी- दुष्ट मन से (कयाथि) कदापि (किचि थि) जरा-सा भी 
(न झायब्यं) चिस्तत नहीं करना चाहिये। (एवं) इस प्रकार (मणसमितिओगेण) 
वित्त के सरप्रवतिरूप व्यापार से (सावितों) भावित-सुवासित (अंशरप्पा) अन्सशात्मा 
साधक (असबलभसंकिलिटु-निव्यणवरिसभावणाए) शबलदोधों से रहित, असंक्लिष्ट- 
शुद्धपरिणामी, अक्षतचारित्र को भावना से युक्त, (अहिसए) अहिसक, (संजए) 
संयसी-इख्ियनिप्रही (सुसाहू) शान्त अन्तःकरण वाला सुसाधु (सवति) होता है (अ) 
ओर (ततियं) तोसरी वचनसमितिभावना का स्वरूप यह है (पावियातेक्तीले) पापरूप 
वाणी द्वारा (पायकं) पापरूप--सावक्षबचन, (अहस्मियं) अधर्म से युक्त,(दादर्ण) कठोर 
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(मिर्ससं) घातक (बहुबंधपरिकिलेसबहुलं, वध,यंध और क्लेश से भरपुर, (जरासरण- 
परिक्तिलेससंकिलिट्ठ) बुढ़ापा, मृत्यु आदि के क्लेशों से क्लिष्ट वचन (कयाजि) 
कदापि (किलियि) जरा-सा सी (न भासियव्यं) नहीं बोलना चाहिए। (एवं) इस 
प्रकार, (बयसमितिजोगेण) बचनस को सम्यकप्रवत्तिर्पष योग से (भावषितो) भावित 
(अंतरप्पा) अन्तरात्मा, (असबलमसंकिलिट्ठनिव्यणवरिसभाबजाएं) शबलदोधरहित, 
असंक्लिष्ट, अखंड्यारिश्र की भावना से ओतप्रोत (संजओो) (अहिसओ) 
अहिसक (सुसाहू) उसम स्वपरकल्याणसाधक (भ्रवरति) होता है। इसके बाद (थउत्थ॑) 
सोथी एबणासमितिभावना का स्वरूप इस प्रकार है--(आहार-एसजाए) अशमादि सतु- 
विंध आहार की एषणा से (सुढ्ध ) एषणादोषों से रहित-शुद्ध (उंछं) ्मरवत्ति से अनेक 
घरों से थोड़ी-थोड़ी भिक्षा (गवेसियव्य) गवेबणापूर्वक प्र हुण करमी चाहिए । सिक्षा- 
कर्ता साधु (अच्नाए) दाताओं से अज्ञात हो-- धनाद्य धर का प्रश्नजित है, ऐसा 
मालूम न हो, (अकहिए) स्वयं के हारा भी यह न फहा जाय कि मैं पहले श्रीमान्‌ 
था, (अगढिए) अपने परिचितों या सम्बन्धियों के मोह में प्रस्त न हो, (अदुदठे) न 
देने वालों पर है थी न हो--समचित्त हो,(अदोणे) भिक्षा मसिलने पर भी दीन न हो, 
(अकलुणे) दयनीय न हो, (अधिसादी) विषादरहित हो, (अपरितंतजोगी) सन, 
वच्नन-काया की सम्यकप्रवत्ति से अथक पुराषार्थी हो, (जयणघडणकरणचरियविणय- 
गुणजोगसंपओगजुत्त ) प्राप्त संपमयोगों को स्थिरता के लिए प्रयस्नशील, अप्राप्त की 
प्राप्ति के लिए उद्यमवान, विनय का आचरण करने वाला व क्षमा आदि गुणों की 
प्रवत्ति के प्रयोग में जुटा हुआ (भिक्‍लू) लिक्षाजोवों साधु (सिक्‍लेसणाते) शुद्ध भिक्षा 
की अन्वेषणा करने में (जुत्त ) जुटा हुआ (सिगजवरियं) सिक्षार्थर्मा के लिए, 
(सामुदाणेऊण) धनी-निर्घन, ऊंच-नीच-मध्यम सभो घरों में घुमकर (उछं) अनेक 
घरों से थोड़ा-थोड़ा आहार, (घेत्तण) ले कर (गुरुजणस्स) गरुजन के ,पासं) पास 
(आगतो) आ कर (ग्णागमणातिचारे पड़िककमणपडिकंते) सिक्षा के लिए जाने-आने 
में लगे हुए दोषों का भ्रतिकृमण करके (सं) और ( आलोगणवायणं 
दाऊण) आलोचना--गुरु के समक्ष दोदों को प्रकट करके (गुरुजणस्स) गरजनों के 
(गुरुसंविट्ठस्स वा) अथवा यृद के हारा निर्विष्ट अप्रगष्य साधुवृष् के (जहोबएसं) 
उपदेश के अनुसार (निरहयारं) अतिचारों--दोधों का त्याग करके (अप्पमत्तो) अप्र- 
सत्त--सावधान--प्रमादरहित हो, (पुणरवि) और पुनः (अनेसणाते) अपरिज्ञात या 
गुरसमक्ष अब तक जिनकी आलोचना न की हो, ऐसे अनालोजित दोषरूप अमेषणा 
के बारे में (पयतो) प्रवत्नवान्‌ होकर (पढड़िककमित्ता) प्रतिकमण करके (संतों) 
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प्रशान्त हो (थ) और (असोणसुहनिसण्णे) सुखपूर्वक बेठा-बेठा (मुहुलमेस) एक 
मुहर्तभर_( झाणसुहजोगनाणसज्ञझायगोवियमणे ) धर्मध्यान, शुधयोग, शान और 
स्वाध्याय में अपने मत को सुरक्षित करने वाला हो, (धम्ममणे) भरत चारिभ्ररकूप 
धर्स में जिसका भन संलग्न है, (अविसणे) चित्तशुन्यता से रहित, (सुहमणे) सकलेशों 
से रहित---शुभ मनवाला, (अविग्गहमण्ण) जिसके जिस सें कोई कलह को बात 
नहीं है अथवा कदाग्रह से जिसका सन दूर है, (समाहियमणे) जिसका रागइंण से 
रहित सस सन आत्मा में निहित है, अथवा जिसका भन समाधियुक्त है, अथवा 
जिसमे अपना सन उपशप्त में स्थापित कर लिया है, और (सद्धा-संवेग-निज्जरमणे) 
जिसने अपना सन तस्वों पर अड्ा, संवेग--मोक्ष मार्ग की अभिलाधा और कर्मों को 
निर्जरा में लगा विया हे, (पत्रयणवश्छलभावियमण्ण ) जिसका मन प्रवचनो-आगसों के 
प्रति वात्सल्य से ओतप्रोत है, वहू (उट्ठेऊण) ध्यानादि के बाव अपने आसन से 
उठ कर (य) तथा (पहट्ठत॒द्ठे) अत्यन्त हृष्टतुष्ट हो कर, (जहारायणिय) साधुओं 
को दीक्षा के क्रम से बड़े-छोटे के फ्रमानुसार (साहवे) साधुओं को (भावओ) भाव से 
(निमंतद्शा) निमंत्रित करके (ध) ओर (गुरुजणेणं) गुरुजनों द्वारा (विद्ृण्णे) लाये 
हुए आहार का वितरण किये जाने पर (उपबिदृठे) उचित आसन पर बेठ कर, 
(ससीसं) सिर के सहित (कार्य) शरोर को (तहा) तथा (करतलं) हथेली को, (संपम ज्जि- 
ऊण) पुजनो से अच्छी तरह प्रमाजंन करके (अमुच्छिए अगिद अगढिए) गृुरुजन 
द्वारा दिये हुए सरस आहार में अनासक्त, अप्राप्त स्वादिष्ट भोजन की लालसा से 
रहित, रसों में अनुरागरहित होकर (अगरहिए) दाता आदि को निन्‍दा न करता हुआ, 
(अणज्ञोववण्णे) स्वाविष्ट बस्तुओं में लोन न हो कर, (अणाइले) कलुषित भाषों से 
दूर होकर, (अलुड़ ) लोखुपता से रहित (अणतदि्ठते) केवल शरीरपोषक हो नहीं, 
किन्तु परसार्थकारी साधु (असुरसुरं) सुर सुर आवाज न करता हुआ (अचवचर्य॑) 
चपसप न करता हुआ (अडुतं) न लो जल्दो-जल्दी हो, और ,अविलंबियं) न ज्यादा 
बेर से हो (अपरिसाडि) भोजन जमीन पर न पिराते हुए, (आलोयभाजणे) चोड़े 
प्रकाशयुक्त पात्र में (जय) भग-बचनस-काया को यतनापूर्वक (पयत्त ण) आवरपूर्यक 
(कबगयजोगं) संयोजनादोब से रहित, (अजिगालं) अंगार--रागभाव के वोष से 
रहित, (विगयधूमं) धूस-- घाव के दोष से रहित, (अव्लोबंजणवर्णाणुलेबणसूर्य) 
गाड़ो को धुरी सें तेल देने था घाव पर मरहम लगाने के समान (संजमजायामाया- 
तिमिस ) केवल संयमयात्रा के निर्धाह के लिए (संजमभारवहुणद्ठयाए) संयभ के भार 
को बहन करने के लिए (पाणवारचदृठ्याए) प्राणों को धारण करने के लिए (संजए) 
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साधु (समियं) सम्धक प्रकार से अथवा यंत्ततावृर्थक (भू जेज्जा) भोजन करे। (एवं) 
उक्त प्रकार से (आहारसमितिजोगेमं) आहार भें सम्बक्प्रवृत्ति के योग से (भाबितों) 
भावित-- भावनायुकत, . (अंतरप्पा) अन्तरात्मा (असबलससंकिलिट्ठटनिव्यणचरित्त- 
भावणाए) शबलदोषरहित, असंक्लिष्ट परिणामों, अखंडलारिनम्र को भावना से 
युक्त (संजए) संयम सें प्रयस्नशोल (सुसाहू) सुसाषु ही (अहिसए) अधिंसक (भबति) 

होता है । (पंचसं) पांचवीं भावना (आदाणनिक्सेवशसमिई) वस्तु के उठाने और रखते 
में सम्यकप्रवत्ति्पष आदाननिशेषणसमभिति है। उसमें (पोढफलगसिज्ञासंयारग- 
बत्थपत्तक बलदंडगरयहरणचोलपट्टगमुहपो सिगपायपु छणादी) पीठ5---चौकी, फलक-- 

पट्टा, शय्या---शयन करने का आसन, संस्तारक---धास या दर्भ का विछौना, वस्त्र, 

पात्र, कंबल, दंड, रजोहरण, घोलपट्टा, मुखबस्त्रिका, पेर पोंछने का कपड़ा आदि 

(व) अथवा (एवं) ये तथा (अपि) और भो (उवगरणं) उपकरण (संजमस्स उवबृहण- 
ट्ठयाएं) संयम की व्‌द्धि - पुष्टि के लिए (वातातवदंसससगसोयपरिश्क्छणट्ठयाए) 

हवा, धूप, डांस, सच्छर और ठंड आदि से शरोर की भलीभांति रक्षा के लिए 
(परिहरितव्य) रखने चाहिए । (संजएण) संयमी साध, को (निच्च) सदा (पड़िलेहण- 

पष्फोडण-पसज्जणाए) इन उपकरणों के प्रतिलिखन, प्रस्फोटन--- यत्नपूर्वक झटकने, तथा 
प्रमाजंन करने में (अहों थे राओ य) दिन और रात में (सययं अप्पमसेण) सतत प्रमाद 

रहित (होई) होकर (भायणभंडोवहिउयगरणं) साजन-काष्ठ पात्र आदि,मिट्टी के पात्र 

आदि तथा वस्त्र आदि उपकरण (निक्खियव्यं ) नीये रखने चाहिए (ज) और (मिण्हियच्य॑) 
प्रहण करने था उठाने चाहिए | (एवं) उक्त प्रकार से (आयाणभंडनिबलेवणासमिति- 
जोगेण) आदानभांडनिक्ष पणशसमिति के योग से (भाजिओ) भावित-भावनाओं से 

युक्त (अंतरप्पा) अन्तरात्मा, (असबलमसंकिलिट्ठ-निव्वणचरित्तमावणाए) शबरलदोष- 
रहित, शुद्ध परिणामी, अखंड चारित्र की भावनाओं से युक्त (संजए) संयत (सुसाह) 

सुसाधु ही (अहिसए) अहिसक (भ्रवति) होता है । 


(एवं) इस प्रकार (इणं) यह (संवरस्स बार) अहिसारूप संबर का द्वार-- 
उपाय है, (मणवयणकायपरिरक्खिएहि) मन, वचन और काया के हारा सब तरह से 
रक्षित, (इमेंहि पंचहि वि कारणेहि) भावनारूप इन पांचों कारणों से (णिक्तच) सदा 
(आसरण त॑) सरणपय्न्त (सम्मं संबरियं होइ सुप्पलिहियं) जो सम्यक्रूप से आसे- 
वित--आचरित होने पर भव में जम जाता है, (य/ तथा (घितिसता) धेर्यबान्‌ 
यागी स्वस्थचितत वाले, (सतिमता) बुद्धिमान साध, को (अजासवो) नये करों के 


४५६ श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


आशक्षर--आयसन से रहित, ( अकलुणों ) बयनोयता से रहित ( अकखुसो ) 
कलुबता से रहित (अच्छिद्ो) छिव्ररहित-अनाभ्व (अपरिस्साथी) . पायरूप 
जल के परिल्लाव--भरने से दर, (असकिलिट्ठो) मानसिक क्लेश से रहित, (सुड़ो) 
शुद्ध ओर (सब्वजिभसणुस्तातो) सभी जिनवरों द्वारा अनुज्ञात-- अनुमत, (एस) यह 
(जोगो) योग--पंच्रभावनारूप व्यापार (णेयव्यों) धारण करना चाहिए। (एवं) इस 
प्रकार (फासिय) विधिपुर्वक समय पर स्वीकृत किया हुआ, (पालियं) पालन किया 
गया, (सोहिम) अतिचार से रहित होने से शोधित, अथवा शोभनीय सुहावना 
(तीरियं) लीभांति अन्त तक पार लगाया हुआ (किट्टियं) कोर्तित--अ्रशंसित था 
दूसरों को भी कहा गया (आराहियं) आराधित, (पढ़मं सबरदारं) पहला सवरहार 
(आणाते अणुपालियं भवति) वीतराग को आज्ञा से-- उपदेश से अनुपालित (भ्रवति) 
होता है । (एवं) इस प्रकार (नायमुणिणा) शातकुल में उत्पन्न हुए मुनि (भगवया) 
भगवान्‌ सहावोर स्वामी ने (सिद्धव्रसासणं) सिद्धों को प्रधान आज्ञारूप (इण॑) इस 
संवरहार को (पश्चतियं) सामाम्यरूप से बताया है, (परूवियं) विविध नयों की अपेक्षा 
से भेव-प्रभेदों द्वारा इसका वर्शन किया है। यह (पसिद्ध ) प्रसिद्ध है (सिद्ध ) प्रत्य- 
क्षादि प्रमाणों से सिद्ध है, (आघवितं) जनता में इसकी अच्छी प्रतिष्ठा है, 
अथवा जनता के सामने इसे आरबार कहा है, इसके सम्बन्ध में देव, मनुष्य और 
असुरों के परिषद्‌ में अच्छे ढंग से उपदेश दिया है यह (पसत्थं) संगलरूप, (पढम॑- 
संबरदारं) पहला संबरहार (समत्त ) समाप्त हुआ। (ति बेमि) ऐसा में---सुधर्मा 
स्वामी कहता हूँ । 

मूलार्थ--प्रथम अहिसाब्रत की ये निम्नोक्त पाँच भावनाएं हैं, जो 
हिंसा से विरमणरूप अहिंसा की सब ओर से सुरक्षा के लिए है। पहली 
ईर्यासमिति भावना है, जो इस प्रकार है--स्थान--ठहरने, व गमन करने में 
प्रवचनाराधनारूप गुण के योग से संलग्न तथा गाड़ी के जूवे के प्रमाण चार 
हाथ आगे की भूमि पर पड़ने वाली दृष्टि से कीट, पतग, त्रस और स्थावर 
प्राणियों की दया में तत्पर हमेशा फूल, फल, छाल, पत्ते, कंद, मूल, पानी, 
मिट्टी, बीज ओर हरितकाय का बचाव करते हुए सम्यक्‌ प्रकार से गमन- 
विचरण करना चाहिए । इस प्रकार ईर्यासमिति से चर्या करने वाले साधु को 
सचमुच किसी भी प्राणी की अवहेलना--उपेक्षा नहीं करनी चाहिए, 
न निन्‍दा करती चाहिए, न दूसरों के सामने गहाँ बुराई करनी 
चाहिए, न उनकी हिंसा करनी चाहिए, न उनके टुकड़े करने चाहिए 
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ओर न ही अंडे आदि को फोड़ना चाहिए, न जीवों को हैरान--तंग करना 
चाहिए । ये जीव जरा भी भय ओर दुःख पहुँचाने लायक नहीं हैं । इस प्रकार 
ईर्यासमिति में मन-बचन-काया की प्रवृत्ति से जो अन्तरात्मा भावित होता है, 
वह शबलदोषो से रहित, असंक्लिष्ट परिणामी तथा अक्षतचारित्र की भावना 
से ओतप्रोत, मृषावाद आदि से विरत संयमशील मोक्ष का उत्तम साधक और 
अहिंसक होता है | दूसरी भावना मनःसमिति है, जो इस प्रकार है--पापरूप 
दुष्ट मन से पापकारी, अधमंयुक्त, दारुण, निदंय, वध, बंधन और संताप से 
भरपूर एवं भय, मृत्यु ओर क्लेश से कलुषित--मलिन पाप में डूबे हुए धुष्ट 
मन से कदापि जरा-सा भी पापयुक्त चिन्तन नहीं करना चाहिए । इस प्रकार 
चित्त के सत्प्रवृत्तिरूप व्यापार से भावित अन्तरात्मा ही अशबल, असंक्लिष्ट 
तथा अखंड चारित्र की भावना से युक्त संयमी स्वपरकल्याणसाधक सुसाज्षु ही 
अहिसक होता है। तृतीय भावना वचनसमितिरूप है, जो इस प्रकार है-- 
पापरूप वाणी के द्वारा सावद्य, अधमंयुक्त, कठोर, धातक, वध, बंध और 
क्लेश से परिपूर्ण, बुढ़ापा, मृत्यु आदि के क्लेशों से बिलष्ट वचन कदापि जरा- 
सा भी नही बोलना चाहिए । इस प्रकार वचनसमिति के सम्यक्‌ प्रवृत्ति रूप 
योग से भावित अन्तरात्मा शबलदोषरहित, संक्लेश से दुर तथा अखंडचारित्र 
की भावना से भोतप्रोत,संयमी, सुसाधु शान्त अन्त:करण वाला सुनि ही अहिंसक 
होता है । 

चौथी भावना एषणासमिति है, जो इस प्रकार है--अशनादि चतुर्विध 
आहार की एषणा से श॒द्ध अनेक घरों से भ्रमरवृत्ति की तरह थोड़ी-थोड़ी 
भिक्षा गवेषणापूर्वक ग्रहण करनी चाहिए । भिक्षाकर्ता अज्ञात हो यानी 
वह धनाढ्य घर का दीक्षित है, ऐसा दाता को माज्नुम न हो.स्वयं भी लोगों के 
सामने ऐसा कुछ प्रकाशित न करे,अपने परिचितों या सम्बन्धियों के मोहजाल में 
न फंसा हो,भिक्षा न देने वालों पर द्व ष युक्त भी न हो, भिक्षा प्राप्त न होने पर 
दीन न हो, दयनीय भी न हो, विषांद से रहित हो,मन-वचन-काया की सम्यक्‌ 
प्रवृत्ति में वह बिना थके लगा हुआ हो, प्राप्त संयमयोगों की स्थिरता के 
लिए प्रयत्न, अप्राप्त की प्राप्ति के लिए उद्यम, विनय के आचरण तथा क्षमा 
भादि गुणों की प्रवृत्ति के प्रयोग में जुटा हुआ साधु भिक्षाचरी के ऊँच-तीच 
मध्यम स्थिति के घरों में समभावपूर्वक घूम कर अनेक घरों सें थोड़ा-थोड़ा 
आहार ले कर गुरुजन के पास आए। और भिक्षा के लिए जाने-आने में जो 
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दोष लगे हों, उनका प्रतिक्रमण करके निवृत्त हो जाय और तब गुरु के समक्ष 
अपने दोषो की प्रगट आलोचना करनके गुरु अथवा गुरु के द्वारा निर्दिष्ट बड़े 
साधु के उपदेश के अनुसार अतिचारो से रहित होकर अप्रमत्त रहे । और पुनः 
अज्ञात या आलोचना से शेष रहे हुए अनेषणादोषो के बारे मे प्रयत्नवान्‌ हो 
कर प्रतिक्रमण करके प्रशान्त हो जाय और तदनन्तर एक मूह॒तंभर सुखपूर्वक 
बैठा- बैठा धर्मध्यान, शुभयोग, ज्ञान ओर स्वाध्याय में अपना मन लगाए। 
श्रृतचारित्र रूप धर्म में उसका मन संलग्न हो, चित्त शुन्यता से रहित हो, बह्‌ 
संक्लेशों से रहित, शुभ मन वाला हो, लड़ाई-भंगड़ो से दूर रहने वाले शान्त 
मन का धनी हो अथवा कदाग्रहरहित मन का स्वामी हो, समाहित मन वाला 
हो, तत्त्वार्थश्रद्धानहूप सवेग ओर निजंरा में मन लगा हो, अन्तःकरण तीर्थंकर 
के प्रवचनो के प्रति वात्सल्य से ओतप्रोत हो, ऐसा साधु अपने स्थान से उठ 
कर अत्यन्त दृष्टतुष्ट होता हुआ दीक्षाक्रम से बड़े-छोटे साधुओ को भाव- 
पूर्वक निमंत्रित करके तथा ग्रुरुजनों द्वारा आहार का वितरण किये 
जाने पर उचित आसन पर बैठ कर सिरसहित शरीर और हथेली को भली- 
भांति प्रमारजित करके गृरु द्वारा दिये हुए सरस आहार मे अनासक्त, अप्राप्त 
स्वादिष्ट भोजन की लालसा से रहित, दाता आदि की निदा न करता हुआ, 
स्वादिष्ट वस्तुओं में लोनता न रखता हुआ,कलुषित भावो से मुक्त,लोलुपता से 
रहित ओर लोभरहित हूं कर, केवल शरीरपोषक ही नही, अपितु, परमार्थ- 
कारी साधु सुरसुर न करते हुए व चप-चप नकरते हुए नतो जल्दी-जल्दी खाए 
ओर न ही बहुत देर लगाए तथा जमीन पर न गिराते हुए प्रकाशयुक्त चोड़े 
पात्र में यतना से आदरपूर्वक भोजन करे तथा भोजन करते समय भी 
संयोजन, अंगार, ध्रूम आदि ग्रासंषण। के ५ दोषों से दूर रहे और गाड़ी की 
घुरी में तेल देने या घाव पर मरहम लगाने के समान केवल संयमयात्रा को 
सुख पूर्वक चलाने मात्र के लिए, संयम का भार वहन करने के लिए और 
प्राणों को धारण करने के लिए साछु सम्यक्‌ प्रकार से यतनापू्वक भोजन 
करे । उक्त प्रकार से आहार में सम्यक्‌ प्रदृत्ति के योग से भावित अन्तरात्मा 
शबलदोष से रहित, असंबिलष्ट चित्तवृत्ति वाला, अखंड चारित्र की भावना से 
युक्त संयमी सुसाधु ही अहिंसक होता है। पांचवी भावना आदाननिक्षेप- 
समिति है, जो इस प्रकार है। साधु को पीठ--चौकी, पट्टा, झव्या, दर्भ या 
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घास का बिछोना, वस्त्र, पात्र, कंबल, दड, रजोहरण, चोलपट्टा, सुखवस्त्रिका 
ओर पैर पौंछने का कपड़ा आदि अथवा ये तथा और ओ दूसरे उपकरण 
सयम की वृद्धि-पुष्टि के लिए रखने चाहिएँ। संयमी साधु को उनका सदा 
प्रतिलेखन, प्रस्फोटन--भटकने और प्रमाजन करने में दिन और रात में 
सतत अप्रमादी हो करभाजन-काष्ठ पात्र आदि,भाण्ड-मिट्टी के घड़े आदि उपधि 
एवं वस्त्रादि उपकरण रखने ओर ग्रहण करने चाहिए । 

इस प्रकार आदानभांडनिक्षेपणसमिति के योग से भावित अन्तरात्मा 
शबलदोषा से रहित, असंक्लिष्ट परिणामो और अखंड चारित्र कं। भावनाओं 
से युक्त संयमी सुसाधु ही अहिसक होता है । 

इस प्रकार यह अहिसारूप सवरद्वार मन-वबचन-काया द्वारा भावना- 
रूप पाचो कारणों से सदा आमरणान्त सुरक्षित है, वह सम्यक्रूप से आचरित 
होने पर हृदय मे अच्छी तरह जम जाता है। तथा यह पांच. भावनारूप 
व्यापार धृतिमान्‌ और बुद्धिमान साधु के लिए अनाश्रवरूप--नये कर्मों के 
आगमन स रहित है, यह दयनोयता से रहित है, या कालुष्य से रहित है, कमे- 
जल के प्रवेश से रहित अच्छद्र है, शुद्ध है तथा सभी जिनवरो। द्वारा अनुज्ञात 
है। अतः पचभावनारूप इस प्रवृत्ति को धारण करना चाहिए । इस प्रकार 
विधिपू्वंक समय पर स्वीकृत किया हुआ, पालन किया हुआ, सुशोभित या 
शोधित, अच्छी तरह से अन्त तक पार लगाया हुआ, कीतित और आराधित 
यह प्रथम संवरद्वार वीतराग की आज्ञा से अनुपालित होता है। इस प्रकार 
ज्ञातकुल मे उत्पन्न भगवान्‌ महावोर स्वामी ने सिद्धा की प्रधान आज्ञारूप 
यह सवरद्वार सामान्यरूप से बताया है, विविध नयो का अपेक्षा से भेद-प्रभेदो 
द्वारा इसका वर्णन किया है, यह प्रसिद्ध है, प्रत्यक्षादि प्रमाणों से सिद्ध है, 
जनता मे इसकी अच्छी प्रतिष्ठा जमी हुई है, अथवा जनता के सामने भगवान्‌ 
ते इसे बार-बार कहा है, इसके सम्बन्ध मे प्रभु ने देवा, मनुष्यो और असुरो 
को परिषद्‌ में अच्छे ढंग से उपदेश दिया है। यह प्रश्नस्त मंगलरूप प्रथम 
संवरद्वार समाप्त हुआ । ऐसा मैं (सुधर्मास्वामी। कहता हूँ । 

व्याक्या 

पूर्वसूत्रपाठ में पूर्णरूप से अहिसा के आराधक महाव्ती साथु के जीवन की 
आहार-वस्त्र-पात्रादि भूलभूत आवश्यकताओ की पूर्ति मे सभावित आरम्भ-समभारम्भ- 
जन्य हिंसा से बच कर अधिसा का पूर्णतथा पालन करने हेतु शास्त्रकार भिक्षाचरी 
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करने और भिक्षाचर्या में सम्भावित दोपो से बचने की विधि का विशदरूप से निर्देश 
कर चुके । लेकिन जहां तक शरीर है, वहा तक शरीर से सम्बन्धित खाना-पीना, 
चलना-फिरना, उठना-बैठना, मलमृत्रादि का उत्सर्ग करना, सोना-जागरना, बोलना, 
सोचना-विचारना आदि विभिन्‍न प्रवृत्तियों का जमघट लगा रहेगा। इन प्रवृत्तियों 
को सर्वधा ठुकरा कर निश्चेष्ट हो कर एक जगह बेठना भी सम्भव नही है । अतः इन 
और ऐसी ही शरीरसम्बद्ध अन्यान्य प्रवृत्तियों को करते समय हिंसा हो जाना 
स्वाभाविक है । अतः भोजनादि आवश्यकताओ की पूर्ति की समस्या को हल करने 
के बाद इस सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने बताया है कि शरीर से सम्बन्धित 
अस्यान्य प्रवृत्तियों मे होने वाली हिसा से साधु कैसे बचे और अहिसा का ठीक ढंग से 
कंसे पालन करे ? इसके लिए शास्त्रकार ने सवरद्वार की प्रस्तावना मे प्रतिज्ञा की थी 
'तोसे सभावणाएं उ किलि बोच्छ गुणुहेंस' अर्थात्‌--भावनाओ सहित उस अहिंसा के 
कुछ गुणो का वर्णन करूगा ।” तदनुसार उन्होने प्रथमसवर अहिसाक्नत की मुख्य 
पाच भावनाएं बताई हैं, ताकि इन भावनाओं के सहारे साधुजीवन अन्त तक 
टिका रह सके और इनके अनुसार चल कर अहिसा भगवती की पूर्णरूप से उपासना 
कर सके, साथ ही अहिसापालन में उसकी रुचि, श्रद्धा, स्फूरति, सवेग, उत्साह, धृति, 
शक्ति, हृढ़ता और तीब्रता मे उत्तरोत्तर वृद्धि होती रहे । 

पांच भावनाओं की उपयोगिता--चू कि साधु एक ओर से जीवनपर्यत छोटे 
से छोटे भौर बडे से बड़े प्रत्येक प्राणी की मन-वचन-काया से सर्वेया हिंसा करने का 
त्याग करता है, और दूसरी ओर से जीवनपयेनत समस्त प्राणियों की सब प्रकार से 
रक्षा करने की प्रतिज्ञा लेता है। यही उसके अहिसामहाब्रत का स्पष्ट रूप है। 
भानव-जीवन मे विभिन्‍न प्रवृत्तियों के स्रोत तीन हैं- मन, वचन और काया । इन्ही 
से अहिंसा का पालन हो सकता है । पूर्ण अहिसक मुनि तभी अहिसा का ठीक ढंग से 
पालन कर सकता है, जब वह आत्मचिन्तन आदि शुद्धोपयोग मे सतत लीन रहने के 
लिए अपने मन को धर्मध्यान और शुक्लध्यात मे लगाए रखे। मगर उत्तम सहनन 
बाले महामुनि भी अन्तमु हुतं से ज्यादा इन दोनों शुभ ध्यानो मे टिके नही रह सकते, 
और मत, वचन और काया के योगों की प्रवृत्ति भी सर्वथा तो तभी रुकती है, जब 
साधक १४वें सर्वोच्च गुणस्थान की भूमिका पर पहुच जाता है। इसलिए मध्यम मार्ग 
यही फलित होता है कि मन, वचन और काया से होने वाली विभिन्‍न प्रवृत्तियाँ 
सर्वेधा रोकी न जाय, साथ ही लक्ष्य से विपरीत जाती हुई मानसिक, वाचिक और 
कार्यिक प्रवृत्तियों से साधक को बचाया भी जाय । अगर इन तीनों प्रवृत्तिस्नोतों की 
प्रवृत्तियों को खुल कर खेलने दिया जायगरा तो इनसे निश्चित ही हिंसा होगी। मन 
बुरे विचारों मे प्रवृतत हो कर भाव हिसा करेगा ; वाणी कु, कढोर, घातक और दुष्ट 
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वचनो- का उच्चारण करके तथा शरीर असावधानी से गमनागमन आदि विभिन्‍न 
चेष्टाएं करके द्रव्यहिसा करेगा | अत. इन तीनो प्रवृत्तित्रोतो से होने वाली दुष्पर- 
वृत्तियों पर रोक लगाना अहिसा के पूर्ण आराधक के लिए बहुत जरूरी है। प्रश्न 
होता है कि इन तीनो की दुष्प्रवृत्तियो को रोकने के लिए कौन-सा उपाय सर्वोत्तम 
रहेगा ? इसके समाधानहेतु शास्त्रकार अहिसामहात्रत की पूर्बोक्त पाच भावनाएँ 
प्रस्तुत करते हैं। ये पाचों भावनाएं मिल कर साधक को हिंसा मे प्रवृत्त होने का 
खतरा उपस्थित होते ही तुरत सावधान कर देती हैं, उसे आगे बढ़ने से रोक देती हैं । 
जिस प्रकार माता अपने बालक को अच्छे रास्ते पर चलने की हिदायत देती है, स्वय 
उसकी उ गली पकड कर चलना सिखाती है और सकट से बचाती है ; साथ ही बुरे 
रास्ते पर जाने से रोकती है, पहले से ही वह बुरे रास्ते पर जाने के खतरों से उसे 
सावधान कर देती है, उसी प्रकार ये पाचो भावनाएँ भी साधक के लिए माताओं 
की तरह हैं। ये भी साधक को अच्छे रास्ते पर प्रवृत्ति करने के लिए प्रेरित 
करती हैं, सयम रूप सन्‍्मार्ग पर चलना सिखाती हैं, साधक को सकटो से भी 
से बचाती है और बुरे रास्ते की ओर प्रवृत्ति करने से रोकती है। तमाम प्रवृत्तियो 
को बद करवा कर ये साधक के जीवन का सर्वाद्भीण विकास भी नहीं रोकती और उसे 
विकास-घातक दुष्प्रवृत्तियों मे भी प्रवृत्त नही होने देती । 

जीवन के हर मोड पर प्रहरी बन कर ये साधक को अपनी प्रवृत्तियों में 
सावधान रहने का सकेत देती हैं। अगर साध्रक अपनी प्रवृत्तियो को खुला मैदान 
दे देता है तो उसकी अहिसा की साधना खाई मे पड जाती है। ये पाचो भावनाएं 
अहिसा के साधक मे अहिसा के सस्कार इतने मजबूत कर देती हैं कि समय आने पर 
वह हिसाजन्य प्रवृत्ति की ओर से तुरत मुह मोड लेता है। सस्कार बार-बार के 
अभ्यास से ही सुहृढ होते हैं। अहिसा का साधक जब अपने सन, वचन, काया को इन 
भावनाओ का अःश्चय ले कर शुभ प्रवृत्तियो की ओर मोड़ लेता है तो उसे अशुभ 
प्रवृत्तियो की ओर झाँकने का मौका ही नही मिलता । आखिरकार माता भीतो 
अपनी संतान मे उच्च भावनाएं भर कर सुसस्कार जग्राती हैे। कहा भी है--- 
“भावणाजोगसुद्धप्पा जले नावा व आहिया' यानी भावना के प्रयोग से शुद्धात्मा उसी 
प्रकार है, जिस प्रकार जल पर नौका पड़ी रहती है, फिर भी ड्बती नही है। 

अतः यह निःसदेह कहा जा सकता है कि ये पाचों भावनाएं अहिंसा के 
साधक की रक्षा करने के लिए बाड़ के समान हैं । जैसे वाड़ से अनाज के लहलहाते 
खेत की रक्षा हो जाती है, वैसे ही भावनारूपी बाड़ से अहिसामहाव्ती साधक की और 
उसके अहिसा व्रत की रक्षा हो जाती है। शास्त्र कार स्वय इस बात की पुष्टि करते हैं-- 
'धस्स इसा पंच सावणातो पदमस्स बयस्स होंति पाणातिपातवेरमणपरिरक्सणट्ठयाए । 


५६३ श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


अर्थात्‌-प्रथम व्रत की ये पाँच भावनाएं प्राणातिपात-हिंसा से विरतिरूप 
अहिंसा की सब ओर से रक्षा के लिए हैं। यही इन भावनाओं की वास्तविक 
उपयोगिता है। अगर ये भावनाएं न होतीं तो साधक न जाने कहाँ से कहाँ जा कर 
पतन के गड्ढे मे गिरता । अहिसामहाब्रत की प्रतिज्ञा ले लेने मात्र से ही तो बहिसा 
का पालन नही हो जाता । जीवन के हर मोड पर साधक के सामने अहिंसा रहे, हर 
प्रवृति मे वह अहिसा को अनुप्राणित देखे, तभी अहिंसा का पालन हो सकता है। 
और यह सब भावनाओ से जनित सस्कारों की हृढ्ता पर निर्भर है। इससे यह 
अदाजा लगाया जा सकता है कि अहिंसा के साधक के लिए इन भावनाओ का जीवन 
में कितना महत्व और स्थान है । स्पष्ट शब्दों मे कहें तो जब तक इन पाचों भावनाओं 
के शुद्ध स्वरूप का ज्ञान और तदनुसार विशुद्ध चिन्तन नही हो सकेगा, तब तक प्राणा- 
तिपातविरमणरूप अहिसामहाम्नत का पालन यथार्थरूप मे नहीं होगा । अब सवाल यह 
होता है कि मनुष्य के जीवन मे तो असख्य प्रवृत्तियाँ होती हैं, फिर इन पाच ही 
भावनाओ से कंसे काम चलेगा ? असख्य भावनाओं की जरूरत रहेगी ? इसके उत्तर 
में इतना ही निवेदन है कि प्रवृत्तियाँ असख्य होते हुए भी उनका वर्गीकरण करके 
मुख्य ५४ भागो में उन्हे बाट दिया गया है,अतः उन सब पर ये पाच भावनाएं ही पूरा 
पूरा नियत्रण रख सकेंगी । संघ में अनेको साधु होते हुए भी उन पर नियत्रण साधुओं 
के नायक आचार्य के हाथ मे होता है, बैसे ही प्रवुत्तिया अनेको होते हुए भी उनको 
पाच वर्गों मे बाँट कर जिस वर्ग की जो प्रवृत्ति होगी, उस पर उस वर्ग की भावना 
नियत्रण कर सकेगी । वैसे भी साधुओ के जीवन में सीमित और आवश्यक प्रवृत्तियाँ ही 
होती हैं । अनावश्यक प्रवृत्तियों को तो वहा स्थान ही नहीं है। इसलिए साधुजीवन 
में सम्भावित हिसा का प्रवृत्तियो पर इन थाचों भावनाओं का पहरा रहने से द्रव्य 
और भाव दोनों प्रकार से हिंसा को प्रवेश का मौका नदी मिलेगा । 

साधुजीवन मे जो सबसे बड़ी प्रवृत्ति है, वह इन्द्रियों की है। इन मे 
से वाणी और हाथ की प्रवृत्तियों को छोड़ कर बाकी इन्द्रियो की प्रवृत्तियों को अशुभ 
से रोकने भोर शुभ मे प्रवृत्त करने वाली अहिसामहाब्रत की प्रथम भावता---ईर्या समिति 
है। ईरया का वास्तविक अर्थ चर्या हैं और चर्या मे केवल गमनागमनही नहीं आता, 
अपितु सोना, बेंठना, जागना, हाथ-पर हिलाना, आखो से देखना, कानो से 
सुनना ब्रादि प्रवृत्तियाँ भी आ जाती हैं। इसका सबूत यह है कि शास्त्रकार ने इसी 
सूत्रपाठ से प्रथम भावना के वर्णव में आगे चल कर कहा है---सब्यपाणा न होलि- 
परस्या ' ' “ न छिदियव्या त मिंविसव्या न बहेयब्या, न भय दुश्ख अ फिंचि लब्मा 
पावेई जे ।' इसमे आ्रणियो की अवहेलना, तिन्‍्दा, गा, हिंसा, छेदत, भेदन, वध, 
भयोत्यादन, दु:खोत्पादन आदि प्रवृत्तियों का निषेध किया है। पैरों से तो ग्रमना- 
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गमन की या किसी को ठोकर या लात मारने की प्रवृत्ति हो सकती है, बाकी की वध- 
छेदन-भेदन भादि प्रवृत्तियाँ प्रायः हाथों से होती हैं, कान, आँश, जीभ भादि इन्त्रियाँ 
उन भ्रवृत्तियों में सहायक बनती हैं। इसलिए फलितार्थ यह हुआ कि चर्या में उन 
तमाम प्रवृत्तियों का समाविष्ट किया जा सकता है, जिनमे बाह्यचेष्टा या हरकत 
होती हो । तभी पूर्बोक्त पक्ति के साथ इसकी संगति बैठेगी । 

साधुजीवन मे दूसरी प्रवृत्ति है---भन की । मन के अन्तर्गत जितती भी वैचा- 
रिक प्रवृत्तियाँ हैं, उन सबका जन्म मन में ही होता है। इसलिए मन:समिति अहिंसा 
की दूसरी भावना है, जो मन से सम्बन्धित तमाम प्रवृत्तियों पर नियंत्र"० करती है । 

साधुजीवन की तीसरी प्रवृत्ति वाणी से सम्बन्धित है। वचन-अ्रवृत्ति से 
सम्बन्धित जितनो भी प्रवृत्तियाँ है--जैसे गाली देना, भाषण देना, बकना, निनन्‍दा 
करना, आक्षेप करना, भय पैदा करना, धमकी देना आदि, उन सबका समावेश 
वचनप्रवृत्ति मे हो जाता है । इसलिए वाणी से सम्बन्धित तमाम प्रवृत्तियों पर निय॑- 
श्रण करने वाली अहिंसा की तृतीय भावना वचनसमिति है । 


अब दो प्रवृत्तियाँ और हैं, जो साधु-जीवन में खास हैं--(१) भोजन-बस्त्रादि 
लाने और उनका उपयोग करने की तथा (२) वस्व॒-पात्रादि को उठाने-रखने की एवं 
मलमूृत्र, पसीना, लीटठ, कफ आदि शरीर के विकारो फो डालने की । साधु-जीवन की 
इन दोनो आवश्यक प्रवृत्तियो के लिए अहिसामहाद्गत की क्रमशः चौथी--एचणा- 
समितिभावना एवं पाँचवी आदाननिक्ष पणसमितिभावना है। 

इनके सिवाय साधुजीवन के लिए और कोई खास प्रयृत्ति बची नहीं है । बीमार 
पडने पर इलाज या ओषधादि प्रयोग जैसी कोई साधुजीवन मे आवश्यक प्रवृत्ति बचती 
भी है, तो उसका समावेश ईयसमिति मे हो जाता है । 

पांच भावनाओं का स्वरूप---अब हम क्रमश: इन पांचों भावनाओं के स्वरूप 
पर प्रकाश डालेंगे-- 

(१) ईर्याससितिशावता--साधु की गसनागमल आदि जितनी भी सचर्याएँ हैं, 
उन सब मे प्रवृत्त होने से पहले साधु आंखों से खूब अच्छी तरह सावधानों से देख ले । 
उताबली से कोई भी चर्या न करे । रास्ते में चलते समय मा स्थान पर भी उठने- 
बैठने, सोने आदि की चर्या करते समय छोटा या बड़ा, स्थावर या कस कोई भी जीव 
मरे नही, डरे नहीं, कुचला न जाय, तकलीफ न पाएं, उसे मारा-पीटा या सताया न 
जाय, बल्कि यहां तक कि वह रास्ते में पड़ा कराह रहा हो,छटपढटा रहा हो था तकलीफ 
पा रहा हो तो उसकी उपेक्षा न करे, न उसके तुल्छ जीवन की बुराई या मिन्‍्दा करे, 


अपितु उसे निर्भय और दुःखमुक्त करने का यथोचित प्रयत्म किया जाय । समस्त प्राणियों 
दध 
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का रक्षक और माता-पिता होने के नाते साधु को छोटे-बड़े सभी प्राणियों के प्रति दया- 
परायण हो कर रहना चाहिए । 

(२)सनःसमिति भावना---मन में जो भी विचार या भाव उठे, उसे पहले 
जाँचे-परसे कि यह धर्मयुक्त है या अधमंयुक्त ? पापकारी है या पुण्यकारी ? दूसरों को 
हानि, वध, बंधन, पीडा, मृत्यु, भय.क्लेश आदि पहुंचाने वाला तो नही है ? यदि कोई 
भी हानिकर,पापवद्ध क या अशुभ विचार मन मे आने लगे तो तुरत उसे रोक देना चाहिए । 
जरा-सा भी खराब विचार कभी मन मे न घुसने पाए, और न ही इष्ट-वियोग और 
अनिष्ट्संयोग के समय मन मे आतंध्यान--चिन्ता-शोक ही आना चाहिए । मन को अच्छे 
विचारों, शुद्धभावों, शुभध्यानो या शुद्ध आत्मचिन्तन की ओर लगाए रखना, यही 
मनः:समितिभावना है। 

(३) व्नसमितिभावना--वाणी से ककंश, कठोर, हिसाकारक, छेदनभेदन- 
कारक, सावद्य--पापमय प्रवृत्ति मे डालने वाला, असत्य, किसी भी प्राणी के लिए वध, 
बधन, क्लेश, भय, मृत्यु आदि का जनक, तीखा, कटाक्ष, दिल को चुभने वाला 
वचन साधु न बोले, वाणी पर सयम रखे । जब भी बोलना हो, तो हित, परिमित, पथ्य, 
सत्य और मधुर वचन बोले । यही वचनसमितिभावना है | 

(४) एथणाससिति सावना--भोजन,वस्त्र, पात्र आदि जीवन की कुछ मूलभूत 
आवश्यकताएं हैं। जब तक शरीर रहता है, तब तक उनकी पूर्ति करना जरूरी 
है, क्योकि शरीर के टिके बिना धर्मपालन भी कैसे होगा ? स्वाध्याय, ध्यान, सेवा या 
स्वपरकल्याण के कार्यों मे प्रवृत्ति भी स्वस्थ ओर सशक्त शरीर के बिना कैसे होगी ? 
अत' साधुजीवन के लिए शास्त्रविहित उद्गम, उत्पादन और एषणा के दोषों से रहित 
शुद्ध भिक्षाचर्या बताई है। उसके जरिये ही भोजनवस्त्रादि आवश्यक वस्तुएँ” 
प्राप्त करे । किन्तु भोजन भी गाड़ी की धुरी मे तेल डालने या घाव पर मरहम लगाने 
के समान केवल सयमी जीवनयात्रा को चलाने के लिए ही करे, मौज मजा के लिए 
नहीं। भोजन करते समय भी संयोजन, अगार, धूम आदि ग्रासैषणा के दोषों से 
बचे । भोजनादि का ग्रहण भी केवल सयमयात्रा एवं प्राणघारण करने के हेतु से अत्यन्त 
शान्तभाव से अदीनतापूर्वक करे । यह एबणासमितिभावना है । 

(५) आदाननिक्ष पशसमितिभावना--साधु की अपनी दैनिक आवश्यकताओं 
के लिए कुछ धर्मोपकरणों का शास्त्र मे विधान है। किन्तु उन उपकरणों का इस्तेमाल 
करने के साथ ही यदि उन्हें ठीकतौर से देखे-भाले नही तो उनमे अनेक जीव आ कर 
बसेरा कर लेते हैं। यदि उन्हें बाद मे हटाया जाथ तो उनमे से कई मर जाते हैं। 
मरें नहीं,तो भी उन्हें उस जगह को छोडने में बड़ी तकलीफ महसूस होती है। इसलिए 
उन सब उपकरणो का, जिन्हें माधु इस्तेमाल करता है, रोजावा आंखों से प्रतिलिखन 
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और कोमल रजोहरण से प्रमार्जज करना आवश्यक है । उन्हें उठाते और रखते समय 
भी कोई जीव न मर जाय,इसकी भी सावधानी रखनी चाहिए। इसी समिति की भावना 
के अन्तर्गत इस प्रकार की प्रवृत्ति की भावना भी आ जाती है कि साधु के मलमूत्र 
आदि शरीर के विकारों का विसर्जन भी उपयोगसहित होना चाहिए, ताकि किसी 
जीव की विराधना न हो जाय, यही पाचवीं आदाननिर्षेपसमितिभावना का 
स्वरूप है । 


ईर्यासमितिावता का विशिष्ट जखिन्तन, प्रयोग और फल--अहिसामहाब्रत 
की सुरक्षा के लिए यह सबसे पहली भावना है। इस भावना के विशिष्ट चिन्तन और 
प्रयोग के लिए शास्त्रकार ने संकेत किया है---“पढ़म ठाणगमणगुणजोम 
ईरियव्यं वयावरेण पुण्फ परिवम्जिएम सम्सं “ सब्बपाण “ लब्भा पावेउं।' इसका 
भावार्थ यह है कि साधु सर्वप्रथम यह चिन्तन करे कि “मैं पचमहात्रती अहिसक साधु 
हूं । अतः बैठने, उठने, सोने चलने आदि तमाम चेष्टाओ--चर्याओं को करते समय 
मेरे निमित्त से कोई भी जीव कुचला न जाय, किसी भी जीव को पीड़ा न हो, कोई 
भी जीव मुझ्त से भय न खाए, दु.छी न हो । जैसे मेरा अपना जीवन बहुमूल्य है, 
वैसे ही उनका भी अपना जीवन बहुमृल्य है ज्ेसे किसी के द्वारा मारे या सताये जाने . 
पर मुझे दुःख होता है ; वैसे ही वे भी मेरे द्वारा मारे या सताए जायेगे तो उन्हें भी 
कष्ट होगा ।” इस प्रकार के चिन्तन के प्रकाश मे बह अपनी प्रवृत्ति करे। रास्ते में 
चलते समय, बैठते समय या सोते समय बनस्पतिकाय से सम्बन्धित परो, फल, फूल 
आदि बिखरे हुए हो तो उन्हें बचाते हुए चले । गमतागमन आदि चर्या करते समय 
साधु के सामने भगवान्‌ महावीर के द्वारा उपदिष्ट अहिसा के पालन का ही लक्ष्य 
हो, उसकी दृष्टि उस स्थल पर ही हो, जिस पर वह चर्या कर रहा है; उसका हृदय 
सभी प्राणियों के प्रति आत्मौपम्यभाव और वात्सल्य से भरा हो, उसके हाथ, पैर, 
आँख, कान, जीभ आदि अवयव लक्ष्य के विपरीत गति न करें; उसके समक्ष यह 
सिद्धान्त स्पष्ट होना चाहिए कि मैं विश्व के प्राणिमात्र की रक्षा और दया के लिए 
साधु बना हू । छोटे से छोटे कीड़े या वनस्पति आदि स्थावरजीव के श्रति भी उसके 
मन मे उपेक्षा, तिरस्कार, निनन्‍्दा, घृणा या तुच्छता की दुर्भावना नहीं होनी भाहिए। 
इस प्रकार का चिन्तत और प्रयोग इस भावना के साथ होना चाहिए । 


इस प्रकार से ईर्यासमितिभावता का चिन्तन एवं प्रयोग करने से साधु अहिसा 
का पूर्णतः पालन करके अपनी अभीष्ट सिद्धि प्राप्त करता है । इसी बात को शास्त्रकार 
अपने शब्दों में कहते हूं---'एवं इरियासमितिजोगेश भाजितों भवति अंतरप्पा असबल"''* 
भाजणाए अद्सिमो, संजलो सुसाहू । इसका आशय यह है कि पूर्वोक्त भ्रकार से ईर्या- 
समितिभावना के अनुसार चिन्तन और प्रयोग करने से साधु के अन्त:करण में अहिता 


५६६ श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


के संस्कार बद्धमूल हो जायेगे और २१ शबलदोधषो" से रहित, शुभपरिणामयुक्त अखंड 
लारित्र की भावना से वह पूर्ण अहिसक ओर सुसयमी बन कर मोक्षपक्ष का उत्तम 
साधक बन जायगा । 


सनःसम्मिति भावना का विशिष्ट चिन्तन, प्रयोग और फल--अहिंसा महात्रत 
की सुरक्षा के लिए मन के द्वारा होने वाली तमाम प्रवृत्तियों पर नियत्रण होना आव- 
श्यक है। यह नियन्त्रण करती है--मन'समिति भावना । प्राणी सबसे अधिक पापबन्ध 
मन के द्वारा करता है, सर्वप्रथम हिंसा का जन्म मन मे ही होता है, बाह्यहिसा तो 
बाद में होती है। मन इतना जबदेस्त है कि अगर उसे साधा न जाय तो वह बेकाबू 
हो कर बडें-बडे साधको को चारो खाने चित्त कर देता है। इसीलिए शास्त्रकार मन 
की प्रवृत्तियों पर अंकुश रखने के लिए मन समितिभावना के चिन्तन और प्रयोग की 
ओर इशारा करते हैं---'मणण पावएणं पावक अहमस्सियं न कयावि किचिवि 
झायथ्यं । इसका तात्पर्य यह है कि मन बडा चचल होता है, वह पापकार्थ की ओर 
झुकते देर नही लगाता । इसलिए मन को पापी कह कर यह सकेत किया है कि 'मन 
पर कभी भरोसा मत करो । इसकी मलिनता ही सब पापों का उदगम स्थान है 
इसलिए मन पर कडा पहरा रखो | ज्यो ही यह अधर्मेयुक्त विचारों की ओर झुकने 
लगे, त्यो ही इसे रोको । क्रोध, मान, माया, लोभ, असत्य, असयम आदि तथा मिथ्या 
दर्शन, मिथ्याश्ञान और मिथ्या-आचरण ये अधर्म हैं। इन अधर्मों की ओर मन को 
जाने दिया तो यह ऋूर और कठोर हो जायगा , वध, बध, क्लेश-मरण भय आदि 
के विचार करके पापी बन जायगा । इसलिए इसमे कभी भी जरा-सा भी ऋर, कठोर 
और भयकर विचार मत आने दो, न॒ दूसरे प्राणियों को पीटने, सताने, बाधने और 
हैरान करने का विकल्प पैदा होने दो । क्योकि ऐसे कुविचारों और दू सकलपो से 
भयंकर अशुभ ज्ञानावरणीय, असातावेदनीय आदि कर्मों का तीक्र बन्ध हो जाता है, 
जिसका फल नरक आदि दुर्गंति का भयानक दुख है। इसलिए मन को स्वाध्याय, 
उत्तम ध्यान, परोपकार-चिन्तन या क्षमा, मार्दव, आर्जव आदि दस उत्तम धर्मों के 
चिन्तन मे लगाए रखो । उसे कभी बुरे विचारों के करने का मौका ही न दो । यही 
मनः:समितिभावना का चिन्तन और प्रयोग है । 


ऐसे उत्तम चिन्तन भौर प्रयोग के फलस्वरूप मन में बुरे विचार जड से उखड़ 
कर शुद्ध शुभ विचारों के सस्कार जड़ जमा लेगे और ऐसे साधु की अन्तरात्मा शुद्ध, 
अखडचारित्र की भावना से पूर्ण अहिसक सयमी बन जायगी, वही सुसाधु उत्तम 


१ शबलदोषों की विशेष जानकारी के लिए देखो, दशाश्रुतस्कन्धसूत्र । 
--संपादक 
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मोक्ष को उपलब्ध कर लेगा | इसी की ओर शास्त्रकार इंग्रित कर रहे हैं--'भण- 
समितिजोगेण भावितो * अहिसओ संजओ सुसाहू ।' 

वचनसमिति भावना का विशिष्ट चिन्तन, प्रथोग और फल--अहिंसा महात्रत 
को सुरक्षित रखने के लिए वचन के द्वारा होने वाली तमाम प्रवृत्तियों पर अंकुश 
रखने के लिए तीसरी वचनसमितिभावना है, जिसके चिन्तन और प्रयोग की ओर 
शास्त्रकार संकेत करते हैं--'बतोते पावियाते पाथक “न किंलि थि सासियथ्य। दसका 
आशय यह है कि प्रवृत्ति के लिए मन के बाद वचन दूसरा साधन है। साधु को अहिसा 
का पूर्णरूप से पालन करने के लिए वचन पर नियंत्रण रखता अनिवार्य है। उसे किसी 
अनिवाये कारण के बिना तो बोलना ही नहीं चाहिए | अगर किसी को उपदेश, प्रेरणा, 
आदेश---निर्देश देना ही पडे तो बडी सावधानी से हित, मित, पथ्य, सत्य और मृदूु 
वचन बोले । परन्तु कई साधकों को अभिमानवश अपनी प्रशंसा और दूसरों की निन्‍्दा 
अथवा दूसरो को नीचा दिखाने या बदनाम करने के लिए उनके दोष प्रगट करने की 
या कटु आलोचना या साम्प्रदायिक विह्ठं षदश दूसरे सम्प्रदाय या सम्प्रदायभक्तों का 
ख़ण्डन करने की आदत हो जाती है। बोलते समय जबान पर नियंत्रण न होने के 
कारण वे अपशब्द, गाली, ककंश शब्द और तानो का भी प्रयोग कर बैठते हैं। कई 
बार वे अविवेकवश प्राणिधातजनक, पीडाजनक सावध वचन कह डालते हैं, जो 
सीधे हिसाजनक होते हैं, स्वपर के लिए अकल्याणकारी होते हैं। अधिक डीगें 
हाकने वालो, व्यर्थ की उलजलूल बाते कह कर गाल बजाने वालों या वाचालों की 
वाणी की कोई कद्र नहीं होती, न किसी को उनके कथन पर प्रतीति होती है। इसी 
प्रकार मुंह से जो बचन कहा जाता है, उस पर अमल ने करने पर भी लोगों को 
उस पर अविश्वास हो जाता है। असत्यवचन भी एक तरह से भावहिंसा-जनक होता 
है । इसीलिए शास्त्रकार ऐसे अधर्मयुक्त, कर्कंश, भयकर तथा वध, बध और सकक्‍लेश 
पैदा करने वाले पापकारी वचन ओलने से सावधान रहने का निर्देश करते हैं कि जिन 
बचनों से धर्ममर्यादा नष्ट होती हो, जो परपीड़ाजनक हों, ऐसे पापमय वचनों का 
कदापि जरा-सा भी उच्चारण नहीं करना चाहिए । 


इस प्रकार वचनसमितिभावना के अनुसार चिस्तन और प्रयोग करने के 
फलस्वरूप साधक को क्या लाभ होता है ? इसी बात को शास्त्रकार ध्वनित करते 
हैं--'बयसभितिजोगेण भावितो “' भवति अंतरप्पा अहिसको संजलो धुसाह ।' तात्पर्य 
यह है कि वचनसमिति भावना के पूर्वोक्त चिन्तन और अभ्यास से साधक की 
अन्तरात्मा मे शुद्ध सुसंस्कार जड़ जमा लेते हैं, जिसके कारण अहिंसा की यथार्थ 
आराधना करके वह संयमी सुसाधु मोक्ष सिद्धि पा लेता है । 


एकनासमितिभाबना का चिस्तन, प्रयोग ओर फल-- अहिसामहादव्रत को 


भ्ह८ भी प्रशतब्याकरण सूत्र 


सुरक्षा के लिए साधक में स्फूति और उत्साह बढ़ाने वाली चौथी एषणासमितिभावना 
है। इस पर चिन्तन का संकेत शास्त्रकार ने विशदरूप से क्रिया है- आहारएसभाए 
घुद्ध' उंछ गवेसियव्यं, अक्षाए' भिक्‍ल सिक्लेसणाते जुत्त, सामुदाणेऊण भिक्‍लायरियं 
इंछ घेत्त ण"” ''' संजमजायामायासिसिस भ्‌ जेउजजा संजमभारबहणट्ठयाए पाण- 
धारणट्ठयाएं * समिय् । इस समिति के चिन्तनहेतु शास्त्रकार ने तीन बातों की ओर 
संकेत किया है--(१) भिक्षु शुद्धभिक्षा किस तरीके से लाए ? (२) भिक्षाप्राप्त आहार 
का सेवन किस प्रकार करे ? (३) आहार क्यों और किसलिए किया जाय ? इसका 
तात्पयं यह है कि पंचमहाव्ती पूर्ण अहिसक साधु को अपने सयम का और साधुधर्म 
का भलीभांति पालन करना है। और शरीर संयम एवं धर्म के पालन का मुख्य साधन है । 
शरीर को टिकाए बिना संयम और धर्म का पालन नहीं हो सकता । शरीरघारण के 
लिए भोजन-पानी लेना आवश्यक है । अगर आहार-पानी लेना सदा के लिए बद कर 
दिया जाय तो शरीर चल नहीं सकेगा । उधर अहिंसा का भी उसे पूर्णरूप से पालन 
करना है। भोजन बनाने-बनवाने मे हिसा होती है; अतः षट्काय के जीवों का 
रक्षक और पीहर बना हुआ साधु जीवहिंसा के पथ पर कदम नहीं बढा सकता | 
इसी उद्देश्य से पिछले सूत्र के उत्तरार्ध में भिक्षाविधि का निरूपण शास्त्रकार ने 
किया है। यहाँ भी एबणासमिति के प्रारम्भ मे एक वाक्य में वही बात दुृहरा दी 
है कि आहार का इच्छुक भिक्षु भिक्षाचर्या द्वारा कई घरों से थोडा-थोडा ले कर 
शुद्ध आहार ग्रहण करे। शुद्धशब्द यहाँ पिछले सूत्र में बताए हुए ४२ दोषों से रहित 
आहार को ध्वनित करता है और उजञ्छशब्द ध्वनित करता है--माघुकरी और 
गोचरी को । इसका आशय यह है कि जैसे गाय भूल से पौधे को उखाडे बिना ऊपर- 
ऊपर से घास आदि को चरती-चरती चली जाती है ; इससे गाय की भी तृप्ति हो 
जाती है और पौधा भी जड़मूल से नहीं उश्ड़ता ; वैसे ही साधु भी अनेक घरों से 
गुहस्थों के यहाँ उनके अपने लिए बने हुए भोजन में से थोड़ा-योडा ले कर अपनी पूर्ति 
और तृप्ति कर ले। और गृहस्थों को भी इससे कोई कष्ट नहीं होता । यह गोचरी कहलाती 
है। इसी प्रकार जैसे भौंरा फूलों का रस लेने के लिए अनेक फूलों पर बैठ कर थोड़ा- 
थोडा रस लेता है ; जिससे फूलों को भी कोई कष्ट नहीं होता और भौंरा भी अपनी 
तृप्ति कर लेता है ; वैसे ही साधु भी आहार लेने के लिए अनेक घरों में जाकर 
थोडा-थोडा भोजन ले, जिससे गृहस्थों को भी कोई कष्ट न हो और साधु की भी तृप्ति 
हो जाय ; इसे माधुकरी कहते हैं । 


भिक्षाचर्या में शुद्धि के लिए पूव्वेसूत्र में शास्त्रकार बहुत कुछ निर्देश कर 


चुके हैं, यहां दूसरे पहलू से भिक्षा-शुद्धि का निर्देश कर रहे हैं। उनका 
कहना है कि भिक्षाटन करने वाला साधु दाता के सामने अपना पूर्व परिचय न दे । 
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साधु का वर्तमान रूप ही उसका परिचय है। इससे अधिक प्रशंसात्मक परिचय तो 
वह देता है, जिसे बढ़िया पौष्टिक और स्वादिष्ट भोजन या कीमती बस्त्रादि 
की आकांक्षा हो। साधु को तो शरीर की गाडी चलाने के लिए यथालाभ 
भोजन लेना है। जैसे ग्राडी को ठीक ढंग से चलाने के लिए उसकी धुरी में तेल दिया 
जाता है,शरीर के घाव पर जैसे मरहम लगा दिया जाता है,बैसे साथु को भी शरीर चलाने 
के लिए थोडा-सा भोजन लेना है। उसे गृहस्थ से यह कहने की क्या जरूरत है कि 
मैं धनाह॒य घर का दीक्षित हुआ हूँ ।! कदाचित्‌ गृहस्थ साधु के गृहस्थाश्रमपक्षीय 
सम्बन्ध को जान भी जाए तो भी उस साधु को अनासक्तभाव धारण करना 
चाहिए । दाता यदि देने में प्रतिकूलता दिखाए, आनाकानी करे, अथवा अस्वादु 
आहार साधु को दे तो वह अपने चित्त में उसके भ्रतिद्वषया वुर्भावन आने दे । 
कदाचित्‌ बहुत जगह घूमने पर भी नियमानुसार आहार न मिले, तो भी साधु मन में 
दीनता या हीनभावना न आने दे और न ऐसा मुर्शाया चेहरा बना ले, जिससे 
लोगों को उसे देख कर करुणा पैदा हो । एक दिन भोजन न मिला तो क्या हुआ ? 
साधु उपवास भी तो करता है। कदाचित्‌ भिक्षाटन के समय कोई साधु का अपमान 
कर बैठे या अपशब्द कह दे तो भी मन मे विषाद न आते दे। घूमते-घूमते काफी 
देर हो जाने पर भी पर्याप्त आहार न मिले था निर्दोष आहार जरा भी नहीं मिले 
तो साधु उसके कारण शझु झला कर हारे-थके निराश व्यक्ति की तरह न बैठ जाय, 
किन्तु उत्साहपूरवंक मन मे थकान महसूस किए बिना पुरुषाथे करता रहे। इतने पर 
भी न मिले या पर्याप्त आहार न मिले तो साधु की हानि नहीं। वह यही सोचे कि 
चलो, आज अनायास ही उपवास करके कमंनिर्जरा करने का मौका मिल गया। 
अथवा यों सोचे कि आत्मा तो निराहारी है । आहार तो शरीर को चाहिए। और यह 
शरीर तो आहार करते हुए भी क्षीण हो जाता है। यह तो केवल संयम में सहायक 
है | इसलिए एक दिन इसे आहार न दिया जायगा तो इसका कुछ भी बिगड़ने वाला 
नहीं । ऐसा समझ कर निर्दोष आहार की ही गवेषणा करे। धिक्षाचरी करते समय 
साधु के सामने यह लक्ष्य चमकता रहना चाहिए कि “मुझे बड़ी कठिनता से प्राप्त 
संयम के योगों को स्थिर रखने के लिए पुरुषार्थ करना है, अप्राप्त सममघन की प्राप्ति 
के लिए उद्यम करना है, विन4 तथा क्षमा आदि आत्मिक गुणों की प्रवृत्ति में जुटे 
रहना है ।” इस प्रकार भिक्षाचरी करते समय साधु ऊंच, नीच. मध्यम सभी स्थिति 
के लोगों के यहा समभावपूर्वक जाय और कल्पनीय-एपणीय आहार समभाव से भिक्षा 
के रूप में ले कर अपने उपाश्रय (धर्मस्थान) में आ जाय । 


यहाँ तक शास्त्रकार ने शुद्ध भिक्षावरों का तरीका बतलाया, खब आगे भिक्षा- 
प्राप्त आहार के सेवन का तरीका बताया गया है। क्योंकि कई बार भिज्ञा निर्दोष 
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होने पर भी मनोज्ञ या अमनोश आहार मिलने पर साधु के मन में गये या दैन्य, हर्ष 
या अफसोस होता है। कई बार तो वह भाव साधु की चेष्टाओं मे भी उतर आता है । 
उन भाषों से जनता में अनादर तो होता ही है,भावहिंसा भी हो जाती है। अत उस भाव- 
हिंस/ से बचने के लिए भिक्षाप्राप्त आहार के सेवन की विधि शास्त्रकार ने बताई है । 
वह भिक्षाप्राप्त आहार ले कर साधु अपने ग्रुर के पास आए और भिक्षाटन के समय 
जो भी गमनागमनसम्बन्धी दोष लगे हो, उनका प्रतिक्रमण करे। तत्पश्चात्‌ ग्रुरुचरणो 
में जा कर आलोचना करे और उनके उपदेशानुसार प्रायश्वित ले कर शुद्ध हो। फिर 
सुखपूर्वक आसन पर बैठ कर मुहत्तंभर धर्मध्यान, शुभयोग, ज्ञान, स्वाध्याय मे अपने 
अन्त'करण को लीन करे,अन्य सब अशुभ विकलपो को मन से निकाल दे। उस समय मन 
को एकाग्रता से धर्मंचिन्तन मे लगाए । सूने मन से गुमसुम हो कर न बैठे,अपितु मन को 
शुभ परिणामों में जोड़ दे, उसे क्लेश या कदाग्रह से दूर रखे, आत्मचिन्तन मे एकाग्र 
हो कर मन को समाधिस्थ कर ले, तथा श्रद्धा,संवेग और नि्जेरा की त्रिवेणी मे स्नान 
कराए। फिर प्रवचन आगम या संघ के प्रति वात्सल्यभावना से मन को ओतप्रोत करके 
वहाँ से हृष्ट-तुष्ट हो कर उठे और बडे-छोटे के क्रम से भावनापूर्वक सभी उपस्थित 
साधुओं को बुलाएं । गुरुजन आ कर जब सबको आहार वितरित कर दें तो मस्तकसहित 
अपने सारे शरीर का रणजोहरण से प्रमाजन करे, वस्त्रखण्ड से हाथ पोछे ओर फिर 
भोजन करना शुरू करे । भोजन करते समय सरस आहार के प्रति आसक्ति न लाए। जो 
चीज नही मिली हो, उसकी आकांक्षा न करे,सरस चीज के मोह में भी न फसे,नीरस 
भोजन या उसके दाता की निन्दा न करे, न स्वादिष्ट पदार्थों मे अपने मन को 
लीन करे। भोजनभट्ट बनकर लोभवश अधिक न खाए। भोजन को शरीर 
के लिए नही, अपितु परमार्थ साधना के लिए समझे । तरल पदार्थ का सेवन करते 
समय मुह से सुर-सुर या चप-चप आवाज न करे, भोजन भी बहुत जल्दी जल्दी 
उतावला हो कर न करे, और न ही बहुत धीरे-धीरे करे । भोजन करते समय दाल, 
साग, रोटी आदि जमीन पर न गिरने दे,अन्यथा चीटी आदि जतुओं के इकट्ठे हो जाने 
से उनकी विराधना होगी । भोजन भी प्रकाशयुक्त स्थान मे और चौड़े प्रकाशयुक्त पात्र 
में यतनापूर्वक करे । भोजन करते समय भी ग्रासैषणा के पाच दोनों से बचे । वे पाच 
दोष इस प्रकार हैं--संयोगदोष, प्रमाणदोष, धूमदोष, अंगारदोष, और कारणदोष, 
भोजन के एक पदार्थ को स्वादिष्ट और सरस बनाने के लिए उसमे दूसरी चीज का 
रसलोलुपतावश संयोग करना, सयोजनादोष या सयोगदोष है । दूसरा प्रमाण दोष है। 
पिडनिमु क्ति आदि ग्रन्थों में साधुसाध्यी के लिए आहार के कौरो (ग्रासो) की 
संख्या बताई है। स्वादिष्ट लगने पर उस प्रमाण से अधिक भोजन करे या अपने 
भोजन की निर्धारित मात्रा से अधिक दूस-ठूंस कर भोजन करे तो वह प्रमाणदोब 
होता है। अमनोश आहार मिलने पर दाता या उस वस्तु की द्वं घवश निन्‍्दा करने 
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लगे तो धूमदोष लगता है। इस प्रकार दं वश निन्‍्दा करने वाले साधु का चरित्र 
धुए की तरह कलुषित हो जात। है, इसलिए इसे धूमदोष कहा गया है। सरस और 
निर्दोष आहार के प्रति आसक्ति हो जाने से उसके दाता की या उस भोज्य पदार्थ की 
तारीफ करते हुए खाना अगारदोष है। यह दोष साधु के चारित्रसाधना 
को अगारे की तरह जलाने वाला होता है, अतः इसे अंगार कहा है । कारणदोष 
उसे कहते हैं, जहाँ साधु शास्त्र भे बताए गए ६ कारणों के बिना ही आहार करेया 
६ कारणों के बिना ही आहार का त्याग कर दे। साधु को आहार करने के लिए 
उत्तराध्ययनसूत्र में ६ कारण बताए हैं--- 

“बेयण-वेयाव्चे इरियट्ठाएं ये संजमट्ठाएं। 

तहपाणवसियाएं छट्॒ठं पुण धम्मधिताएं ॥* 

अर्थात्‌--इन ६ कारणों से साधु आहार करे---( १) भूख की वेदना--मबेचैनी 

सहन न हो सके तो, (२) वैयावृत्य (गुर आदि की सेवा) करने के लिए, (३) ईर्या- 
समिति के पालन करने के लिए,(४) सयम की क़ियाओ को ठीक तरह से पालन करने 
के लिए, (५) प्राणधारण करने के लिए, और (६) धर्म चिन्तन के लिए। 


भूख से बेचेन साधु न तो सेवा कर सकेगा, न ईर्य[सिमिति का पालन कर 
सकेगा । भूख के मारे उसकी आखों के सामने अधेरा छा जायगा, और वह सयम की 
क्रियाएं नहीं कर सकेगा। 
साधु को आहार न करने के लिए भी ६ कारण बताए हैं-- 
आयंके उयसर्गे बंभगुसी य पाणरक्खट्ठा । 
तवसंलेहणमेवमभोजणं छसु. कुविक्जा ॥ 
अर्थात्‌ -- इन ६ कारणों से साधु आहार का त्याग करे-- (१) कोई आतंक 
उपस्थित होने पर, (२) अनुकूल या प्रतिकूल उपस्ग (देव-मनुष्य-तिय॑चकृत) आ 
पडने पर, (३) ब्रह्मचर्य यानी-कामोत्तेजना के शमन के लिए, (४) वर्षा, कुहरा आदि 
पड़ रहे हो, उस समय उन जीवो की रक्षा के लिए, (५) सलेखना - जामरण अनशन 
कर दिया हो तो, और (६) उपवास आदि तपश्चर्या के समय । 
आहार करने के कारण शास्त्रकार स्वयं बताते हैं--'संजंमजायामायानिभित्त 


१. निम्नलिखित गाथा भी आहार करने के ६ कारणों के सम्बन्ध में मिलती है-- 


छुहववेयण-बेयाबच्चे. संभभसुहष्याणपाणरक्कट्ठा । 
पाणिदया तबहेटं छट्॒ठ॑ पूथ धस्मचिताएं ॥१॥ 
--अप्रवचनसारोदार 


“+सस्पादक 
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संजरमभारवहुणद्ठयाएं पाणधारणद्ठ्याएं भुजेज्जा । इसका भावार्थ यह है कि संयम 
की प्रवृत्तियों को करने के लिए, संयम के भार को वहन करने के लिए तथा जिंदगी 
टिकाए रखने के लिए साधु भोजन करे। 

इस प्रकार एषणासमिति के पूर्वोक्त तीनों पहलुओ पर साधु चिन्तन करे और 
तदनुसार उसे क्रियान्वित करे । इस प्रकार आहारैषणासमितिभावना का सम्यक्रूप 
से चिन्तन और प्रयोग करने पर आत्मा मे इस समिति के सस्कार सुददढ हो जाते हैं, 
उसका चारित्र निर्मल, शुभ परिणाम से युक्त एव अखण्ड हो जाता है| ऐसा पूर्ण 
अहिंसा का उपासक सुसाधु ही मोक्षसाधना मे अग्नं सर होता है । 

आदाननिक्षेपससितिभावना का खिन्तन, प्रयोग और फल--अहिंसामहाब्रत 
की सुरक्षा के लिए साधु को धर्मोपकरणों (सामान) को रखने--उठाने, या मलमूृत्रो- 
त्सर्ग आदि प्रवृत्तियों पर नियत्रण रखने हेतु आदाननिक्ष प्समिति भावना बताई गई 
है। जिसके चिन्तन और प्रयोग के लिए शास्त्रकार स्वय अग्रुलिनिर्देश करते है--- 
पंचर्म आदाननिक्खेवणसभिई *'**"*' उवगरणं रागदोसरहियं परिहरितव्यं *' निक्‍्खि- 
यध्यं गिष्हियव्य॑ थे भायणभंडोवहिउवगरणं ।” इसका तात्पयं यही है कि साधु को 
संयमयात्रा के लिए आहार की तरह वस्त्र, पात्र, कबल, रजोहरण, पादप्रोछन तथा 
सोने के लिए पट्टा,चौंकी, बिछौना (सस्तारक),दण्ड,चोलपट्टा, मुखवस्त्रिका आदि भिक्षा 
द्वारा प्राप्त किये हुए होने पर भी यदि उनके रखने-उठाने आदि का विवेक नही है तो 
ये उपकरण भी हिंसा के कारण बन जाते हैं। इसलिए आदाननिक्षे पणसभितिभावना में 
शास्त्रकार ने कुछ उपकरणों के नाम गिनाए हैं। साथ ही उन उपकरणों के रखने का 
प्रयोजन, उन्हें रखने के पीछे के भाव एवं उनकी देखभाल तथा रखने--उठाने 
में विवेक आदि बातो का निरूपण किया है। अतः साधु सर्वप्रथम यह चिन्तन करे कि 
महापुरुषों ने ये धर्मोपफरण कितने, क्यो और किसलिए रखने और किस 
तरीके से उनका उपयोग करने का विधान किया है ? साधु को उक्त 
बारह तथा आदि शब्द से और भी धर्मोपफरण शरीर को सुकुमार बनाने या मोटा 
ताजा बनाने के लिए नहीं, अपितु संयम के पोषण--वृद्धि के लिए रखने हैं। और 
रखने हैं--संयमयात्रा के लिए अनिवार्य साधनभूत शरीर की प्रतिकूल हवा, 
सर्दी, गर्मी, दंश, मच्छर आदि से रक्षा-बचाव के लिए। फिर भी इन उप- 
करणो को राग (मोह,लोभ आदि) तथा ढ ष (घृणा आदि) से रहित हो कर ही रखना 
हैं। साथ ही इन उपकरणों का इस्तेमाल करने के दौरान प्रतिदिन प्रात. और साय 
दोनों समय प्रभादरहित हो कर प्रमार्जज और प्रतिलेखन करे । उन्हें उठते और रखते 
समय बडी सावधानी से जीवजन्तुओ को देख कर उठाए और रखे । इस प्रकार यहाँ 
जो भी उपकरण बताए गए हैं, वे साधु के संयम के लिए उपयोगी, ब्रह्मचर्ग को रक्षा 
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और ममत्वत्याग की दृष्टि से सीधे-सादे हों । वे टीपटाप, फैशन और आडंबर से रहित 
हों । अहिसा की रक्षा की दृष्टि से इन सब पहलुओं से धर्मोपकरणों को रखने व इस्ते- 
माल करने की प्रवृत्तियो पर नियत्रण के हेतु आदाननिक्षेपसमितिभावना बताई गई है। 
इस भावना के अनुरूप चिन्तन और सम्यक परिपालन करने पर साधु के जीवन में 
इस समिति के सस्कार सुहढ हो जाते हैं। उसका चरित्र निर्मल, विशुद्ध परिणामों से 
युक्त तथा अखण्ड रहता है। और तब वह पूर्ण अहिसा का उपासक संयमी, 
स्वपरकल्याणसाधक---मोक्ष का साधक बन जाता है। 

पंचभावनायोग को महिसा- शास्त्रकार इस सूत्रपाठ के अम्त में अहिसारूप 
प्रथम सबरद्वार की रक्षा के लिए निर्देश करते हैं कि हन पूर्वोक्त पाच भावनाओं का 
सहारा लेकर बुद्धिमान और धैर्यवान्‌ साधक को मन-वचन-काया की सुरक्षापूर्वक 
जिंदगी के अन्त तक सतत हृढता से इस अहिसारूप सबरद्वार का सेवत करना चाहिए । 
यह पैरचभावनायोग नये कर्मों को रोकने वाला, पापरहित, कर्मंजलप्रवेश का रोधक, 
पापनिषेधक, असविलष्ट, निर्दोष एवं सभी तीर्थंकरो द्वारा अनुमत है । 

उपसहार---इस अध्ययन के अन्त मे शास्त्रकार प्रथम संवरद्वार की महिमा 
अनेक विशेषणो द्वारा व्यक्त करते हैं। इन सबका अर्थ स्पष्ट किया जा चुका है। 


इस प्रकार थ्रो प्रश्नव्याक्रण सृत्र की सुबोधिनी व्याख्यासहित अहिंसा नामक 
छठे अध्ययन के रूप में प्रथम संबरद्वार समाप्त हुआ । 


सातवां अध्ययन + सत्यसंवर 


सत्य की महिमा और उसका स्वरूप 


प्रथम सवरद्वार में प्राणातिपातविरमणरूप अहिंसा के सम्बन्ध में शास्त्रकार ने 
विशद निरूपण किया है | अहिंसा का पूर्ण रूप से सागोपाग पालन सत्यतब्रत के धारण 
करने वालो द्वारा ही हो सकता है। अत प्रसगवश शास्त्रकार 'सत्यव्षन' के रूप में 


द्वितीय सवरद्वार प्रारम्भ कर रहे है। सर्वप्रथम वे सत्य की महिमा और उसके स्वरूप 
का निरूपण निम्नोक्त सुत्रधाठ द्वारा कर रहे है-- ह 


मूलपाठ 

जंबू | बिटियं च सच्चवयणं सुद्ध, सुचियं, सिवं, सुजायं, 
सुभासिय, सुव्वय, सुकहिय, सुदिट्वु, सुपतिट्टियं, सुपइद्वियजसं, 
सुसंजमियवयणबुश्यं, सुरवरनरवसभपवरबलवगसुविहियजणबहु- 
मयं, परमसाहुधम्मचरणं, तवनियमपरिग्गहियं, सुगतिपहदेसगं च 
लोगृत्तमं वयमिणं | विज्जाह रगगणगमण विज्जाण साहक॑ सरगमर्ग- 
सिद्धिपहदेसक॑ अवितहूं तं सच्चं उज्जुयं अकुडिलं भूयत्थं अत्यतो 
विसुद्धं उज्जोयकरं पभासक भवति सव्वभावाण जीवलोगे अवि- 
संवादि | जह॒त्थमहुरं पच्चक्खं दयिवयं व ज॑ तं अच्छेरका रक॑ अवत्थंत- 
रेसु बहु एसु माणुसाणं । सच्चेण महासमुद्दमज्झे (वि)विट्ठंति, न 
निमज्जंति मूढाणिया वि पोया । सच्चेण य उदगसंभमंमि विन 
बुज्लइ, न य मरंति, थाहूं ते लभंति । सच्चेण य अगणिसंभमंति 
वि न डज्ञहंति उज्जुगा मणूसा। सच्चेण य तत्ततेल्लतउलोह- 
सीसकाइं छिबंति, धरेंति, न य डज्ञझंति मणूसा । पव्वयकडकाहि 
मुच्चंते, न य मरंति सच्चेण य परिग्गहिया । असिपंजरगया 


६०६ थी प्रश्तव्याफरण सूंर्च 


समराओ वि णिइंति अणहा य सच्च॒वादी । वह॒बंध5भियोगवे रघो रेहि 
पमुच्चति य अमित्तमज्ञाहि निइ्ति अणहा य सच्चवादी । 
सादेब्वाणि य देवयाओ करेंति सच्चवयरणों रताणां | तं सच्च॑ 
भगवं तित्थकरसुभासियं दसविहं, चोद्दसपुब्वीहिं पाहुडत्थ- 
विदितं, 'महरिसीण य समयप्पदिन्नं, देविंदनरिदभ।सियत्यथं, 
बेमाणियसाहियं, महत्थं,मंतोसहिविज्जासाहणत्थ,चा रणगणसमण- 
सिद्धविज्जं, मणुयगणाणं बंदणिज्जं, अमरगणणाण अच्चणिज्जं, 
असुरगणाणं च पूयणिज्जं, अणेगपासं(खं)डिपरिग्गहित, ज॑ त॑ 
लोकमि सारभूयं, गंभीरतरं महासमुद्दाओ, थिरतरग मेरुपव्व- 
य।ओ, सोमतरगयं चंदमंडलाओ, दित्ततरं सूरमंडलाओं, विमलतरं 
सरयनहयलाओ, सुरभितरं मंधमादणाओ, जे विय लोगंमि 
अपरिसेसा मंतजोगा जवा य विज्जा य जंभका य अत्थाणि य 
सत्थाणि य सिक्खाओ य आगमा य सव्वाणि वि ताईं सच्चे 
पहइटिठयाइ | सच्चं पि य संजमस्स उबरोहकारकं किचि न 
वत्तव्वं हिसासावज्जसंप उत्तं, भेयविकहाका रकं, अणत्थवायकलह- 
कारकं, अणज्जं, अववायविवायसपउत्तं, वेलंबं, ओजधेज्जबहुल, 
निल्‍लज्जं, लोयगरहणिज्जं, दुदिट्ठं, दुस्सुयं, अमुणियं । अप्पणों 
थवणा परेस, निदा--न तंसि मेहावी, ण॒तंसि धन्नो, न तंसि 
पियधम्मो, न॒तंसि कुलीणो, न तंसि दाणपती, न तंस्ि सूरो, 
न तंसि पडिरूवो, न तंसि लट्टोी, न पंडिओ, न बहुस्सुओ, न 
वियतं (सि) तवस्सी, ण यावि परलोगणिच्छियमतोअसि, 
सव्वकालं जातिकुनरूववाहिरोगेण वावि ज॑ होइ(वि)वज्जणिज्जं, 
दुहओ उवयारमततिककंतं एवंविहूं सच्चंपि न वत्तव्वं । अह के रिसक॑ 
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१ 'सहरिसिससयपइल्ललिप्त' पाठ भी कही-कहीं मिलता है । 
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पुणाइ सच्च तु भासियबत्वं ? जं तं दव्वेहि पज्जवेहि य ग्रुणेहि 
कम्मेहि बहुविहेहि सिप्पेहि आगमेहि य नामक्खायनिवाउवसग्ग- 
तद्धियसमाससंधिपदहे उजोगिय उणादिकिरिया विह् णधातुस र- 
विभत्तिवन्नजुत्त तिकल्‍ल॑ दसविहूं पि सच्चं जह भणियं तह य॑ 
कम्मुण। होई दुवालसविहा हं।इ भासा, वयणं पि य होइ सोलस- 
विहं, एवं अरहंतमणुन्नायं समिक्खियं संजएण कालंमि य 
वत्तव्वं । (सु० २४) 
संस्कृतच्छाया 

जम्ब ! द्वितीयं च सत्यवचन शुद्ध , शुचिकं, शिवं, सुजातं, सुभाषितं, 
सुब्रत, सुकथितं, सुदृष्टं, सुभतिष्ठित, सुअ्रतिष्ठितयशः, सुसंयर्मितबचनोक्त', 
सुरवर-नरव॒षभ-प्रवरबलवत्‌ सुविहितमनबहुमत, परमत्ताधुधर्ंंचरणं, तब- 
नियमपरिभृहीतं सुगतिपथदेशकं ले लोकोत्तमं व्रतमसिदस्‌ । विद्याघरगगन- 
गमनविद्यानां साधक, स्वर्गमार्ग सद्धिपधदेशकमबितथ तत्‌ सत्यम्‌, ऋजुकम, 
अकुटिलम, भतार्थम्‌, अर्थतो विशुद्धमू, उद्योतकरम्‌, प्रभाष(स)कस्‌ भवति 
सर्वजीवानां जीवलोके अविसंवादि। प्रयायंमधुरं प्रत्यक्ष देवतमिव यत््‌ 
तदाश्चयंकारकसू,  अवस्थान्तरेषवु अहुकेतु सनुष्याणाम्‌ु । सत्येन 
महासमुद्रमध्ये (अपि) तिष्ठन्ति,न निमज्जन्ति सूढानीका अपि पोताः, सत्येत 
चखोदकसम्भ्रमे<प नोहान्ते, न च जियन्ते, स्ताधथ जते लभनन्‍्ते। सत्येन 
घार्निसम्श्नमेषषि न वहान्ते ऋजुका मनुष्या:। सत्येत वर तप्सतेलत्रपुलोह- 
सोसकानि छुपस्ति, धारयन्ति, न थ बहान्ते मनुष्या:। पर्वतकटकाद मुच्यम्ते, 
न चर ज़ियन्ते सत्येन थे परिगृहीता:। असिपंजरगता समरादपि निर्यान्ति 
अनधघाश्य सत्यवादिनल: । वधबस्धाभियोगवेरधोरेस्यः प्रमुच्यन्ते चासित्र- 
सध्यान्निर्यान्ति अनधघाश्च सत्यवादिनः । सादेव्याति चर बेवताः कुवन्ति 
सत्यवचने रतानाम्‌ । तत्‌ सत्यं भगवत्‌,तोर्थ कर-सुभाषितम्‌ दशविधम्‌, चतु- 
बेशपूथिसिः प्राभताभविदिततू, महर्षोणां थ समयअदत्तस, देवेख-नरेसा- 
भाविता्स, वेमानिकताधितस, महार्थव, मंत्रोषधिविशासाधनाथंतु, 
चारजगणअमणसिद्धविद्यम, सनुजगणानां वन्वनोयम्‌, अमरगणानामर्च 
मौयसू, असुरगणानां ल पुजनोयम्‌,अनेकपायं (सं)डिपरिगृहीतम्‌, यद््‌ तस्‍लोके 
सारतरम्‌, गम्भोरतरं महासमुद्गात्‌; स्थिरतरक सेरपर्यताह, सोमतरकं 
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चल्रमंडलादू, दीप्ततरं सुरयंभंडलात, विमलतरं शरन्तभस्तलात, सुरभितरं 
गंधसादनात्‌, येइपि उ लोकेः्परिशेषा मंत्रयोगा: जपाश्य विद्याश्य जुम्भ- 
काश्थासत्राणि च शस्त्राणि (शास्त्राणि) च शिक्षाश्चागमाश्य सर्वाण्यपि 
तामि सत्ये प्रतिष्ठितानि । सत्यमपि लव संयमस्थोपरोधकारक किचित्न 
बक्तव्यं हिसासावद्बहुलम, भेदविकथाकारकम्‌, अनर्थवादकलहकारकम, 
अनार्यभ्‌ (अन्याय्यं), अपवादविवादसस्प्रयुक्तम, वेलस्बम्‌, ओजोधेर्यबरहुलस, 
नि्लेज्जम्‌, लोकगहूँणोयम्‌, दुहं ष्टं, दुःभुतम, अशातम्‌ । आत्सनः स्तवना 
परेषां निन्‍्दा--न त्वमसि सेधावी, न त्वमसि धन्यो, न त्वससि प्रियधर्मा, न 
त्वमसि कुलीनो, न त्वमसि दानपतिः, न त्वमसि शूरो, न त्वमसि प्रतिरूपो, 
न त्वमसि लष्टो, न पण्डितो, न बहुभुतो, न चापि त्वमसि तपस्थवी, न 
सापि परलोकनिश्चितमतिरसि, सर्वकाल जातिकुलरूपव्याधिरोगेण चापि 
(बा5पि) यद्‌ भवति वर्जनोयम्‌ । हें धा। उपचारमतिक्रान्तमेबंबिधं सत्यमपि 
न वक्तव्यम्‌ । अथ कीदुशक पुनः सत्यं तु भाषितव्यम्‌ ? यत््‌ तद्व्व्ये: पर्यायेश्व 
गुणेः कंभिवबंहुविधेः शिल्पेरागमेर्‌ नामाख्यातनिपातोपसर्ग तद्धितसमाससंधि- 
पवहेतुपोगिकोणाविक्रियाविधानधातुस्वरविभक्तिवर्णयुक्त त्रेकाल्यं दशविध- 
मपि सत्य यथा भणितं तथा च कर्मणा भवति दादश विधा भवति भाषा, 
वचनमपि भवति षोडशविधस्‌, एक्महदनुशातं समीक्षितं संयततेन काले 
जल वक्तव्यम_। (सू० २४) 

पदार्थान्वय---क्री गणघर सुधमस्वासी अपने प्रधानशिष्य अस्बृस्वामी से 
कहते हैं (जंबू !) हे जम्बू ! (बितियं ज) दूसरा संबरद्वार (सल्चवयण्ण) सत्य 
वबचन---सत्पुरषों मुनियों, गुणियों या प्राणियों के लिए हितकर वचन है, जो (सुद्ध ) 
निर्दोष है, (सुलियं) पवित्र है, (सिवं) सोक्ष या सुख का कारण है, (सुजायं) शुभ 
विवक्षा से उत्पन्न हुआ है, (सुभासियं) सुन्दर स्पष्टवचननरूप है, अथवा सुभावित 
है, (सुब्बयं) सुन्दर ब्त-नियम - रुप है, (सुकहियं) मध्यस्थ--रागद्रेथ से तटस्थ 
हो कर सुन्दर कथन करने वाला है, (सुविट्ठ ) सर्वज्षों द्वारा अच्छी तरह देखा गया है, 
(सुपतिट्ठिम) समस्त प्रमाणों से सिद्ध किया हुआ है, (सुपइट्डियजसं) जिसका यश 
मबाधित--भद्धमूल है, (सुसंजमियवयणबुद॒यं) बाक्संयर्मियों हारा सुसंयत बच्नों से 
बोला गया है, (सुरवर-तरवसभ-पव्रबलवभ-सुविहितजणवहुमयं) इस्द्रों को, नरभ्ध्ठ 
चकवर्तियों को, अंष्ठ बलधारी बलवेव-बासुदेबों कों, सुविहित--सुसाधुजनों को 
बहुमान्य है, (परमसाहु धस्सथरणं) उत्कृष्ट साधुओं का धर्माचरण है, (तव्ियस- 
परिष्यहियं) तप और नियम से स्वीकृत किया जाता है, (सुपतिपहदेसक) सद्गति का 
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पप्रदर्शक है (ल) ओर (लोगुतमं) लोक में भष्ठ (इन) यह (बयं) व्रत है। यह 
(बिज्ञाहुरगगणग्मणविज्जाण साहुक॑) विद्याधरों को आभाकाशगामिनों विद्याओं का 
सिद्ध करने याला है, (सर्गमग्गसिद्धिपहुदेसकं) स्वर्ग के मार्ग --अनुसतर देवलोक तक 
तथा सिद्धिपय का प्रवर्तक है, (तं) वह (सच्च) सत्य (अबितहूं) ययातभ्य--मिव्या- 
भाव से रहित है, (उज्जुयं) सरल भाव बाला है, (अकुडिलं) कुटिलता से रहित है, 
(भयत्यं अत्यतों) सदभूत--विद्यमात पदार्थ का हो प्रयोजनबश कथन करने बाला 
है, (विसुद्ध) बिलकुल शुद्ध है--मिलावट से दूर है, अथवा प्रयोजन से निर्दोष है, 
(उज्जोयकरं) सरप शान का प्रकाश करने वाला है, (जीबलोके) जोबों के आधार- 
भूत लोक में, (सव्वभावाणं) समस्त पदायों का (अविसंबादि) अव्यभिचारों--परयाथ्थ 
(पन्मासकं) प्रभावक--प्रतिपादन करने वाला (भवति) है। (जह॒त्यमहुरं) य्रधार्ध 
होने के कारण मधुर--कोमल है, (अं) जो सत्य (माजुसाणं) मनुष्यों को (बहुएस 
अवत्यतरेसु) बहुत-सोी विभिन्न अवस्थाओं में (अक्छेरकारकं॑) भाश्थयंजनक कार्य करने 
वाला है, इसलिए (तं) वह (पच्चक्खं वयिवर्य व) साक्षात देव को तरह है। (महा- 
समुद्दमज्से) महासागर के बीच में (मृढाणिया वि पोया) जिंस पर बेठो हुई सेना 
दिग्श्नान्स हो गई है--विशा भूल गई है, वे जहाज भी (सच्चेण) सत्य के प्रभाव से 
(चिट्ठंति) ठहर जाते हैं, (व निमज्ञंति) डूबते नहों हैं, (५) और (सच्येण) सत्य के 
प्रभाव से (उदगसंभमंसि वि) भंवर वाले जलप्रबाहु सें सी, (न ब्रुज्सइ) बहते 
नहीं, (4) ओर (न मरंति) न मरते हैं, किन्तु (बाहं लभ्ृति) थाह पा लेते हैं (य) 
और (सच्येण) सत्य से (अगणिसंभरंभि वि) जलती अग्नि के भंकर चक्त सें भी 
(न डज्झति) जलते नहीं (उज्जुगा सभूसा) सरलस्वभाव के मनुष्य (सच्चेण य) 
सत्य के कारण (तत्ततेल्लतउलोहसोसकाइं) उकलते हुए तेल, शांगे, लोहे ओर सासे 
को (छिबंति) छू लेते हैं, (५) और (धरेंति) हाथ में रख लेते हैं, (न डज्यांति) 
किन्तु जलते नहीं (मणूसा) (पण्ययकडकाहि) पर्वत की चोटी से (भुच्च॑ति) 
नोचे गिरा विये जाते हैं, किस्तु (न ये सरंति) मरते नहीं है। (य) तथा (सल्चेण 
परिग्गहिया) सत्य को धारण किये हुए--सत्य से युक्त व्यक्ति, (असिपंजरभया) चारों 
ओर तलवारों के पॉजरे में--अर्थात्‌ खश्यधारियों से घिरे हुए मनुष्य (समराओों 
वि) संप्राम से (अगहा) अक्षत शरोर सहित-धायत्र हुए जितना (जिहति) 
निकल जाते हैं। (५) तथा (सज्ययादी) सत्यवादों मनुष्य (यह-बंध-भियोग- 
बेरधघोरेहि) वध, बरघन तथा बल प्रयोगपूर्वक प्रहार और घोर बेरविरोधियों 
३६ 
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के बोच भी (पसुण्च॑ति) छोड़ बिये जाते हैं (५) एवं (अभित्तमज्साहि) ड्रश्मनों के 
जीच से (सल्यदादी) सत्ययादी (अजहा) निर्दोध--सही सलामत (निईति) निकल 
जाते हैं (५) और (देवयाओ) देवता (सब्धवयणे रताणं) सत्य बचन में तत्पर लोगों 
का (सादेव्याणि करेंति) साह्मिष्य करते हैं--पास चले आते हैं। (तं) बह (तित्थ॑- 
करसुभातियं) तोर्भकरों द्वारा भलीभांति प्रतिपावित--कथित (सच्च भगवं) सत्य 
सगदान्‌ (दसविहं) इस प्रकार का है। (चोहसपृम्वोहि) चंतुरश पूर्वों के ज्ञाताओं ने 
(पाहुडल्थविदितं) प्राभुतों---पुर्ंगत भाग विशेषों से जाना है। (५) और (महरिसीण) 
सहर्षियों के (समयप्पविश्न) सिद्धाम्तों से प्रदस या प्रशप्त--दिया या जाना गया है 
अथवा (महरिसिसमयपदश्नखित्न ) सहर्षियों ने इसे सिद्धान्तरूप से जाना है और इसका 
आचरण किया है। (देविदनरिवासियत्थं) देवेखों ओर नरेन्द्रों ने जिन बचनों के 
रूप में जोबवादि अथॉ--तत्वों को बताया है। (वेमाणियसाहियं) वंमानिक देवों के 
लिए जिनेन्द्रादि हारा इसका उपादेय रूप से मिरूपण किया गया हे अथवा वेमानिक देवों 
में इसको साधना को है या इसे सिद्ध किया है। (महत्य) यह महान्‌ गम्भोर अर्थ 
वाला है अथवा विशाल प्रयोजन वाला है, (संतोसहिविज्जासाहुणत्थं) मंत्रों, औषधियों 
और विद्याओं की साधमा करता इन्हें सिद्ध करना ही जिसका प्रयोजन है, 
(रारणगणसमणसिद्धविज्ज) जिससे चारणलब्धिधारकों को आकाशचारिणोी विद्या 
तथा श्रमणों की विद्या सिद्ध होती है, (मणुयगणाणं वंदरणिज्ज) यह मानवगणों से 
बस्वनीय-स्तुत्य है, (ज) और (अमरगणाणं अच्चणिज्जं) व्यस्तर-ज्योतिष्क देवगणों 
द्वारा अर्धनीय है, (असुरगणाणं पूयणिज्जं) भवनपति आवि असुरगणों द्वारा पुजनीय 
है, (अणेगपासंडिपरिग्गहितं) अनेक प्रकार के श्रत या वेष धारण करने वाले 
साथुओं ने इसे अंगीकार किया है। (जं) ऐसा जो सत्य है, (तं) वही (लोगंधभि 
सारभूयं) लोक में सारभूत है। यह (महासभुद्दाओ) महासमुद्रों से भो (गंभीरतरं) बढ़ 
कर गंभीर है, (मेशपब्बयाओ) मेदपर्वत से भी (चिरतरगं) अधिक स्थिर--अचल है, 
(चंदर्संडलाओ) क्रद्रमंडल से भो (सोमतरगं) बढ़कर सोम्प-शाग्तिदायक है, (सृरमंडलाओ) 
सुर्मण्डल से सी (दिलतरं) अधिक दीप्त है--प्रकाशभान-- तेजस्वी है, (सरयन- 
हफ्लाओ) शरबुऋतु के गगनतल से भो (जिमलतरं) अढ़कर निर्मल है, (गंधमाद- 
जाओ) गंधमादतपबंत-- गलदस्तप्ंत विशेष से सी (सुरसितरं) अधिक सुगन्धयुक्त है, 
(थ) और, (जे वि) जो सो (लोगंसि) लोक में (अपरिसेसा) समस्त (संतजोगा) संत्र 
और वशीकरणादि प्रयोग हैं, (५) तथा (जबा) जप हैं, (4) और (विज्जा) विश्ाएं 
हैं, (अंभका य) तियंग्लोकबाप्ती दस प्रकार के जुम्भक देव विशेष हैं, (५) और 


सातवां अध्ययन : संत्यन्संवर ६११ 


(अत्थाणि) बाण आदि फेंके जाने वाले अस्त्र हैं, (य) तथा (सत्यानि) प्रहार किये 
जाने वाले तलवार आदि शस्त्र हैं अथवा जितने भी लोकिक शास्त्र हैं, (जय) तथा 
(सिक्क्ाओ) कलाओं भादि को शिक्षाएं हैं, (4) तथा (आगमा) सिद्धान्तशास्त्र हैं, 
(वाई सब्बाणि थि) वे सभी (सज्ले) सत्य पर (पहदट्ठियाई) प्रतिष्ठित- स्थित हैं। 
(सच्छच वि) और सत्य भी जो (संजमस्स उवरोहकारकं) संगम रा बाधक हो, वंसा 
(किचि न वत्तव्व) जरा-सा भो नहीं बोलना चाहिये। (हिसासावज्जसंपउत्त ) जो 
हिसा और पाप से युक्त हो, (भेयविकहाकारकं) फूट डालने वाला, झूठी बात उड़ाने 
बाला या जारित्रताशक स्त्रो आदि से सम्बन्धित विकथाकारक, (अणगस्थवायकलहु- 
कारक) निष्प्रयोजन व्यर्थ का वादविवाद---बकवास और कलह पेदा करने बाला, 
(अणज्ज) अतायं--अनाड़ी आदमियों से वोला जाने वाला वचन या अम्यायपुकत 
बचन, (अववायनिवायसंपउठ ) दूसरों के दोजकथम एवं विवाद से संयुक्त (बेलबं) 
दूसरों की बिहुस्यना-फजोीहत करने वाला; (ओजघेज्जबहुल) विजेकरहित पूरे जोश 
और धष्ठता से भरा हुआ, (निल्लज्ज) लज्जारहित, (लोकगरहजिस्ज) लोक--- 
संसार में या सज्जन लोगों में निन्दनीय (दुविट्ठ) जो बात भलोभांति न देख लो हो, 
उसे, (बुस्सुयं) जो बात अच्छो तरह सुनो न हो, उसे तथा (अगुणिय) जो बात अचज्ठी 
तरह जान न लो हो, उसे नहीं बोलना चाहिए । इसी प्रकार (अप्पणों बबणा, परेसु 
निदा) अपनी स्तुति और दूसरों की निन्‍दा, जेसे--(न तंसि मेहाबी) तु श्द्धमान 
नहीं है, (ण तंसि धन्नो) तू धन्य - धनवान्‌ गहों, है, (न तंसि पिधध्स्मो) तू धर्मे- 
प्रेमी नहीं है, (न तंसि कुलोणो) तू कुलोन नहीं है, (न तंति दाणपतो) त्‌, दानेश्वरी 
नहीं है, (न तसि सूरो) न तू श्रवीर है, (न तसि पडिरुथो) तू सुन्दर नहीं है, 
(न तसि लट॒ठो) न तू भाग्यशालो हे,(ग पंडिओ,न बहुस्सुलो) न तू पंडित है,न तू बहु- 
अत--अनेक शास्त्रों का जानकार है, (4) ओर (न वि तंसि तबस्सो) तू तपस्थों भो 
नहीं हे, (ण यावि परलोगणिश्छियमतो5सि) तुझमें परलोक का निश्यय करने को 
बुद्धि भी नहीं है, ऐसा वचन, (था) अथवा (जं) जो सत्य (सब्बकाल) आजीबन--- 
सदा सबंदा, (जातिकुलरूवबाहिरोगेण) जाति--मातृपक्ष, कुल--पितृपक्ष, रूप--- 
सौन्दर्य, व्याधि---कोढ़ आदि ओमारो, रोग--ज्यरादि रोग, इनसे सम्बन्धित 
(बल्जजिज्ज) पीड़ाफारों मिग्दतीय या वर्जनोय बचस हो, (वि) पुनः (दुहुओ) 
ब्रोहकारों अथबा व्रध्य-भाव से द्विध्षा में डालने बाला, (उपयारसतिक्कंत) औपचारि- 
कता -- व्यावहारिकता---व्यवह्र से शिष्टाचार अथवा उपकार का भो उल्लघन 
करते बाला हो, (एनंथिहं) इस प्रकार का (सत्यंपि) मवाध---सदभूतार्थ सत्य भरी 
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(नबतनां) नहीं कहना चाहिए । (अथ) प्रश्नहोता है, (तु पुणाइ) तो फिर (केरिसकं) 
कंसा (सच्च) सत्य (भासियव्वं) बोलना चाहिये ” (तं) वह सत्य बोलने योग्य हैँ, 
(जं) जो (दर्बेहि) त्रिकालवर्तो पुदूगलादि व्रव्यों से, (पज्जवेहि) नये-पुराने आदि 
वस्तु के ऋरमवर्तो पर्यायों से (५) तथा (ग्रुणेहि) वर्णादि सहभावी ग्रुणों से (कम्मेहि) 
कृषि आदि कर्मों से अथवा उठाने-रखने आदि कर्मों से (बहुविहेहि सिप्पेहि) अनेक 
प्रकार के चित्रकला, वस्तुकला आदि शिल्पों से (4) तथा (आगमेहि) सिद्धान्त-- 
सस्‍्मत अथों से युक्त हो, (नामक्जायनिवाउवसग्गतद्धियसमाससंधिपदहेउजोगिय- 
उणादिकिरियाविहाणधातुसरविर्भात्तवश्नजत्त ) व्युत्पन्त या अब्युत्पन्न नाम-संज्ञापद, 
आख्यात--भिकालात्सक क्रियापद, निषात-- अव्यय, प्र परा आदि उपसर्ग, तद्धितपद- 
अर्थाधिधायक प्रत्यय, समासपद, सन्धिपद, सुबन्ततिद्भध[ल्त विभक्त यस्तपद, हेतु, 
योगिकपद, उणादि--प्रत्ययान्तपद, क्रियाविधान--सिद्धक्रियापद, भू आदि धातु, 
अकारादि स्वर, अथवा षड्ज इत्यादि गीतस्वर, अथवा छृस्वदीघंप्लुलरूप मात्रो- 
ज्वारणकालसूचक स्थर, कहीं 'रस' पाठ है, वहाँ श्यगार आदि ६ रस, प्रथमा 
आदि विभक्ति, स्वरव्यंजनात्मक वर्णमाला, इस सबसे युक्त हो, वह सत्य हैँ । 
(तिकल्‍्लं) तजिकालवथिथयक (सच्चे) सत्य (वस्विहूंपि) दस प्रकार का भो होता है । 
वह सत्य (जह) जेसे (मियं) मुह से कहा जाता है, (तह) वसे हो (कम्मुणा) 
कमं--लेखन, हाथ पेर और आँख की चेष्टा, हणित, आकृति आदि क्रिया से भो 
अथवा जैसा थोला हे, जेसा हो करके बताने से, वचन के अनुसार अमल करने से हो 
सत्य, (होइ) होता है । (य) तथा (बुबालसविहा) बारह प्रकार की (भासा होइ) 
भाषा होती हे, (५) ओर (क्यर्णपि सोलसविहं होइ) वचन भो १६ प्रकार का होता 
है । (एगं) अरहूंतमणुन्नाय) अहंन्त भगवान द्वारा अनुज्ञात- आविष्ट (य) तथा 
(सस्मिक्खियं) चलीभांति सोचा विधारा हुआ सत्यवचन (कालंसि) अवसर आते पर 
(संजएण) संयमी साधु को (बसब्यं) बोलना चाहिए । 

समूलार्थ--श्री गणधर सुधर्मास्वामी अपने प्रधान शिष्य श्री जम्बूस्वामी 
को सम्बोधित करते हुए कहते हैं. जम्बू ' यह सत्य नाम का दूसरा संवरद्वार 
है, जो सत्पुरुषो, या गुणिजनों मुनिजनों के लिए हितकर है, निर्दोष है, पवित्र 
है, मोक्ष तथा सुख का कारण है, शुभ बोलने को इच्छा से उत्पन्न होता है, 
सुन्दर सुस्पष्ट वचनरूप॑ है, सुन्दर ब्रतरूप है, इससे पदार्थ का भलीभांति 
कथन किया जाता है, सर्वज्ञ देवो द्वारा यह भलीभांति देखा परखा हुआ है, 
यह सब प्रमाणों से सिद्ध है, इसका यश भी निराबाध है, तथा उत्तम देवों, 
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चक्रवर्ती आदि श्रेष्ठ मनुष्यों, उत्कृष्ट शक्ति के धारक वासुदेव-बलदेव आदि 
पुरुषों तथा शास्त्र विहित आचरण करने वाले महापुरुषों के द्वारा यह बहुमान्य 
है, यह उत्कृष्ट साधुओ'का धर्माचरण है तथा तप और नियमसे अंगीकार किया 
जाता है, अर्थात्‌ सत्यवादी के ही सच्चे माने में तप और नियम होते हैं। यह 
सद्गति का पथ निर्देशक है तथा लोक मे उत्तम ब्रत माना गया है। यह सत्य 
विद्याघरों की आकाशगामिनी विद्याओं का साधक है तथा स्वर्गमार्ग और 
मोक्षमार्ग का प्रवतंक है, यह मिथ्याभाव से रहित है। यह सरलभावों से 
युक्त, कुटिलता से रहित है, यह विद्यमान सदुभ्रूत अर्थ को ही बिषय करता है, 
विशद्ध अं वाला है, वस्तुतत्त्व का प्रकाशक है, जीवलोक में समस्त पदार्थों 
का अविसंवादी-पूर्वापरसंगत रूप से प्रतिपादक है । पदार्थ के यथार्थ स्वरूप को 
कहने वाला होने से मधुर है। मनुष्यों की भिन्न-भिन्न अनेक कष्टकर अवब- 
स्थाओ मे वह साक्षात्‌ देवता के समान आइचर्यजनक कार्य करने वाला है। 
सत्य के कारण महासागर के बीच दिग्ञ्रान्त बने हुए नाविक सेनिक्रों को 
नौकाएँ स्थिर रहती है, डूबतो नहीं हैं। सत्य के प्रभाव से चक्‍करदार जल- 
प्रवाह मे भो मनुष्य बहते नहीं, न मरते हैं, किन्तु वे थाह पा लेते हैं। अर्थात्‌ 
किनारे लग जाते है। सत्य के प्रभाव से चारो ओर आग की लपटों से घिर 
जाने पर भी जलते नही । सरलस्वभावी मनुष्य सत्य के प्रताप से खौलते हुए 
गर्मागर्म तेल, रांगे, लोहे ओर सीसे को भी छू लेते हैं. हयेली पर रख लेते हैं, 
लेकिन जलते नही । सत्य को धारण किये हुए मनुष्य पर्वतशिखरों से ग्रिरा 
दिये जाने पर भी मरते नही है, और नंगी तलवारों के घेरे में घिरे हुए सत्य- 
वादी मनुष्य समरांगण में से घायल हुए बिना निकल आते हैं, बालबाल बच 
जाते है। सत्यवादी मनुष्य लाठियो को मार, रस्सी आदि के बन्धन,बलात्कार 
और घोर वैरविरोध से छूट जाते है, और शत्रुओं के बीच से वे निर्दोष 
निकल जाते है । देवता भी सत्यवचन में तत्पर मनुष्यों के सौन्निध्य में आते 
हैं अथवा देवता भी सत्यप्रतिज्ञ पुरुषों के दुर्घट कार्यों में सहायक बनते हैं । 
भगवान्‌ तीर्थकरों द्वारा भलीभांति वर्णित वह सत्य भगवान्‌ दस प्रकार 
काहै। 

चतुदंशपूवंधारकों ने इसे पू्वंगत अंशों--श्राभृतों से विशेषरूष से 
जाना है, तथा यह मह्॒षियों के सिद्धान्तों द्वारा प्रदत्त है या प्रश्प्त है--वर्णित 
है, अथवा महर्षियों ने इसे सिद्धान्त रूप में जाना है और इसका आचरण 
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किया है। देवेन्द्रों और नरेन्द्रों ने इसका प्रयोजन समझ लिया है, अथवा इसके 
द्वारा ही देवेन्द्रों और नरेन्द्रों को जीवादि पदार्थों का सत्य--तत्त्व बताया 
गया है, अथवा देवेन्द्रों और नरेन्‍्द्रों ने मनुष्यों को इस सत्य का साध्य अथे 
बतलाया है। वैमानिक देवों को भी तीर्थंकर आदि ने उपादेय के रूप मे इसे 
प्रतिपादन किया है, अथवा वैमानिकों ने इसी सत्य की सांघना की है--इसका 
सेवन किया है। यह महाप्रयोजन वाला अथवा गम्भीर अथ॑ वाला है। मंत्रों, 
औषधियों और विद्याओ के सिद्ध करने में इसका प्रयोजन--इसका सार्थकत्व 
रहता है । चारणगणों ओर श्रमणो की विद्या इसी से सिद्ध होती है,यह मानव- 
गणों का वन्दनीय स्तुत्यहै,व्यंतर-- ज्योतिष्क आदि देवगणों का यह अर्चनीय 
है तथा भवनपति आदि असुरगणों का यह पूजनीय है, नाना प्रकार के ब्रत या 
वेश धारण करने वाले साधुओं ने इसे अद्भीकार किया है। ऐसा वह सत्य 
लोक में सारभ्रूत है, यानी संसार के समस्त पदार्थों में प्रधान है, क्षोभरहित 
होने से यह महासमुद्र से भी गंभीरता में बढ़ाचढ़ा है। प्रण पर अटल होने 
से यह मेरुपवंत से भी बढ़कर स्थिर है। सताप को शान्त करने मे बेजोड़ 
होने से यह चन्द्रमण्डल से भी अधिक सौम्य है। वस्तु के कण-कण को यथार्थ 
रूप से प्रकाशित करने वाला होने से यह सूर्य मण्डल से भी बढ़कर प्रकाशमान 
है अथवा कोई भी तेजस्वी इसका तिरस्कार नहीं कर सकता, इसलिए शूर- 
समूह से भी यह अधिक तेजस्वी है। निर्दोष होने से यह शरत्कालीन गगनतल 
से भी अधिक निर्मल है। सहृदय लोगों के हृदय को प्रफुल्लित करने वाला 
होने से यह गन्धमादन (चन्दनवृक्षों के वन वाले गजदन्त) पव॑त से भी 
अधिक सुगन्धित है। संसार में जितने भी हरिणगरमेषी-आवाहन आदि मंत्र 
हैं, वशीकरण आदि मंत्र हैं, वशीकरण आदि प्रयोजनों के लिए योग हैं, मन्त्र 
तथा विद्या के जप हैं, प्रश्नप्त आदि विद्याएँ है, तियंग्लोकवासी जुम्भक 
जाति के देव हैं, फेंक कर चलाए जाने वाले बाण आदि के अस्त्र हैं, सीधे 
प्रहार किए जाने वाले हास्त्र हैं अथवा अरथनीति आदि लोकिक शास्त्र हैं, चित्र 
आदि कलाओं की शिक्षाएं हैं, सिद्धान्त-आगम-धमं-शास्त्र हैं, वे सब के 
कह से प्रतिष्ठद हैं-अर्थात्‌ ये सब सत्य से ही उपलब्ध या सिद्ध 
। 
वस्तु को यथाय्यरूप से प्रगट करने वाला वह सत्य भी यदि संयम का 
का बाधक हो तो उसे जरा-सा भी नहीं कहना चाहिए, जो हिंसा और पाप 
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से मिश्नचित हो, चारित्रनाशक तथा स्त्री आदि विकथाओं को पअ्रगट करने 
वाला हो अथवा फूट डालने वाला तथा व्यथ की डीगे हांकने वाला हो, जो 
बिना मतलब की बकवास ओर कलह पैदा करने वाला हो, जो अनायाँ-- 
पापकर्म में प्रवृत्त म्लेच्छों द्वारा त्रोलने योग्य वचन हो, अथवा अन्याय का 
पोषक हो, दूसरो पर मिथ्या दोषारोपण करने वाला तथा विवाद पैदा करने , 
करने वाला हो, दूसरो की बिडम्बना--भूठी आलोचना करके फजीहत 
करने वाला हो, अनुचित जोश ओर घृष्टता से भरा हुआ हो, लज्जारहित-- 
अपशब्द हो, लोकनिन्दनीय हो, तथा जिसे अच्छी तरह न देखा हो, अच्छी 
तरह न सुना हो व अच्छी तरह न जाना हो अथवा जो हकीकत के विपरीत 
रूप में देखा हो, सुना हो या जाना हो, उस विषय में किड्न्चत्‌ मात्र भी नही 
कहना चाहिए । अपनी प्रशंसा और दूसरो की निन्‍दा करना भी असत्य है। 
जैसे किसी से कहना कि तू उत्तम स्मरणशक्ति वाला--मेधावी नहीं है, 
भुलक्कड़ है, तू धनिक नही है, दरिद्व है, धर्मप्रेमी नही है,अधर्मी है, तू कुलीन 
नही है, अकुलीन है, तू दाता नहीं है, कंजुस है, तू शु्‌रबीर नहीं, डरपोक है, तू 
सुन्दर नही कुरूप है, तू भाग्यशाली नहीं, भाग्यहीन है, तू पंडित नहीं, मूर्ख 
है, तू बहुश्र॒त नही,अल्पन्ञ है, तू तपस्वी नही है, भोजन-भट्ट है, परलोक के 
विषय में तेरी बुद्धि संशयरहित नही है, अर्थात्‌ तू संशयप्रस्त-नास्तिक है, 
अथवा जाति (मातृपक्ष), कुल (पितृपक्ष), रूप, व्याधि (कोढ़ आदि दुःसाध्य 
रोग) तथा रोग (बुखार आदि रोग) के निमित्त से भी परपीड़ाकारी निन्द- 
नीय वचन यदि सत्य हो तो भी असत्य होने से सदा के लिए वर्जनीय समभने 
चाहिएँ । तथा जो वचन द्रोहयुक्त हैं, अथवा द्विधा से भरे है,अथवा द्रव्य और 
भाव दोनो प्रकार से दूसरे से शिष्टाचार अथवा उपकार का उल्लंघन करने 
वाले हैं, वे सत्य हों तो भी नहीं बोलते चाहिए। प्रश्न होता 
है कि तब फिर किस प्रकार का सत्य बोलना चाहिए ? (उत्तर में कहते हैं) 
जो त्रिकालवर्ती पुद्गलादि द्रव्यों से, द्रव्य को नई-पुरानी ऋ्रमवर्ती पर्मायों 
से, उनके सहभावी वर्ण आदि गुणों से, कृषि आदि कर्मों से या उठाने-रखने 
आदि चेष्टाओं से, चित्रकला आदि अनेक शिल्पों से तथा आगमों के वैद्धान्तिक 
अर्थों से युक्त हो, तथा व्यृत्पन्न या अव्युत्पन्न माम, तीनों काल के वाचक 
क्रियापदों, अव्यय, प्र, परा आदि (जिनके जुड़ जाने पर धात्वर्थ बदल जाता 
है) उपसर्गों, प्रत्यय लगाने पर नये अर्थ के बोधक तढ़ितपद समासपद, 
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सुबन्त--तिगन्त विभक्त यन्‍्त पद, हेतु, यौगिकपद, उणादि प्रत्ययान्त पद, सिद्ध 
क्रिया बताने वाले पद, भू आदि धातु, अकारादि स्वर या षड्ज आदि संगीत- 
स्वर अथवा 'हस्व-दीघ॑-प्लुतरूप मात्रोच्चारणकालसूचक स्वर अथवा कही 
स्वर के बदले 'रस' छाब्द मिलता है, वहां अर्थ होगा--श गार आदि नौरस, 
: प्रथमा आदि विभक्ति, स्वरव्यंजनात्मक वर्ण, इन सबसे युक्त हो वह सत्य है। 
ऐसा त्रिकालविषयक सत्य दस प्रकार का होता है। वह सत्य जैसे मृ ह से 
कहा जाता है, वैसे ही कर्म- लेखन, हाथ-पेर, आँख आदि की चेष्टा, इंगित, 
आकृति आदि क्रिया से भी होता है अथवा जंसा बोला है, वैसा ही करके 
बताने से यानी कथन के अनुसार अमल करने से ही सत्य होता है। संस्कृत 
प्राकृत आदि भेद से बारह प्रकार की भाषा होती है तथा एकवचन द्विवचन 
आदि भेद से सोलह प्रकार का वचन होता है। इन नाम आदि से सगत वचन 
ही बोलने योग्य होता है। वही सत्य कहलाता है । 

इस प्रकार तीर्थंकर भगवान्‌ द्वारा अनुज्ञात--आदिष्ट तथा भलीभांति 
सोचा-विचारा हुआ सत्यवचन समय--अवसर आने पर संयमी साधु को 
बोलना चाहिए । 

व्याख्या 

प्रथम अहिसा संवरद्वार का वर्णन कर चुकने के पश्चात्‌ शास्त्रकार द्वितीय 
सवरद्वार का वर्णन करते हैं। इस विस्तृत सूत्रपाठ मे शास्त्रकार ने सत्य की महिमा 
बताई है. उसके पश्चात्‌ सत्यपालन से होने वाले आश्चयंजनक चमत्कारो का निरू- 
पण किया है। उसके बाद सत्य के दस प्रकार बता कर उस सत्य को जानने वालो, 
सत्य के द्वारा अपनी विद्या, मंत्र, योग, औषधि आदि सिद्ध करने वालो तथा सत्य 
की वन्दना अर्चा--पूजा करने बालो का उल्लेख किया है, इसके अनन्तर सत्य की 
गरिमा बताने के लिए कतिपय उपभाएं दी हैं। उसके बाद यह बताया गया है कि 
कौन-कौन से वचन सत्य होते हुए भी नहीं बोलने चाहिए ? और सत्य वचन कौन-सा 
होता है और किस प्रकार से बोला जाना चाहिए ? इस बिषय पर प्रकाश डाला 
गया है। 

यहापि इस सूजपाठ का अर्थ पदान्वयार्थ एवं मूलाय्य में काफी स्पष्ट है, फिर 
भी कुछ स्थलों पर व्याख्या करना आवश्यक समझ कर नीचे हम कुछ स्थलों पर 
व्याख्या प्रस्तुत करते हैं-.. 

सत्य का अर्थ--सत्य के अ्थों पर विचार करते समय हमे उसके प्रचलित, 
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प्रयोग को ध्यान में रखना होगा । इस हृष्टि से देखने पर 'सत्य' मुख्यतया तीन 
अर्थों मे व्यवहृत होता है--(१) तत्त्व अर्थ मे, (२) तथ्य अर्थ मे और (३) वृत्ति- 
प्रवृत्ति व्यवहार अर्थ मे । किसी वस्तु का निष्कर्ष, निनोड़, सारांश या तत्त्व पा लेना 
भी सत्य कहलाता है। जैसे--अग्नि में सत्य उष्णता है,पानी में सत्य शीतलता है,धी में 
सत्य स्निग्धता है। इसप्रकार वस्तु के असाधारण धर्म को भी सत्य कहा जाता है। स्वयं 
शास्त्रकार कहते हैं--'ज त॑ं लोगसि सारभूय जगत्‌ मे जितने भी पदार्थ हैं, उन 
सब में जो सारभूत वस्तु है, वह सत्य है। इसी प्रकार वर्तमान दाशंनिक भाषा में 
कहा जाता है--इसने सत्य पा लिया। इससे यही अर्थ सूचित होता है कि अमुक व्यक्ति 
ने वस्तु तत्त्व का ज्ञान कर लिया, रहस्य पा लिया। जैसे शास्त्रकार ने भी कहा है-- 
'जोव्दस्सपुष्यी हि पाहुड्थविदितं, महरिसिसमयपइश्नधिन्न॑ देविदर्न रिवशासियत्थं » 
आशय यह है कि चतुर्देशपूर्वधारियों ने प्राभृतों के द्वारा सत्य का अर्थ--रहस्य पा 
लिया है, मह्षियो ने सत्य (सिद्धान्त) को जान लिया है और आचरण किया है,देवेन्द्रों 
को सत्य का प्रयोजन प्रतिभासित हो गया अथवा जीवादि € तत्वों का अर्थ सत्य रूप 
में प्रतिभासित होने लगा है । इससे यह भी फलित होता है कि जीवादि 6्वों का शान 
प्राप्त कर लेना भी सत्य-सम्यक्त्व पा लेना है। इसीलिए किसी ने लक्षण किया है-- 
'कालत्रये तिष्ठतीति सत्‌ तदेव सत्यम्‌' तीनों कालों में जो रहता है, वह सत्‌ है, वही 
सत्य है। यही बात शास्त्रकार ने आगे चल कर कही है--“पभ्मासकं भवति सव्वभाषाण 
जीवलोके ।” अर्थात्‌ सत्य जीवलोक मे सभी पदार्थों के वस्तुतत््व का कथन कर देता 
है--प्रतिभासित कर देता है । 


सत्य जहाँ तथ्य अर्थ मे प्रयुक्त होता है, वहाँ यथार्थ बोलने के रूप मे होता 
है ।* जो वस्तु जैसी देखी है सुनी है, सोची है, समझी है, जैसा उसके बारे में 
अनुमान किया है, प्राणियों के हित के अनुरूप बैसा ही वचन द्वारा प्रगट करना 
सत्य है । 

इसके लिए शास्त्रकार ने कुछ शब्द दिये हैं--'भूयत्यं अत्यतो अविसंबावि 
जहत्वमषघुरं' अर्थात्‌ वह सत्य है,जो अर्थ से भृतार्थ--सद्भूत अर्थ वाला हो और अबि 
संवादी हो,यथार्थ हो,मधुर हो । इसके साथ ही उस सत्य-यथातथ्य अर्थ को प्रगट करने 
पर भी जिसके पीछे दुष्ट आशय हो,जो प्राणिधात का कारण हो या जिसके पीछे अन्य 


१. सत्य का यही लक्षण योगदर्शन व्यासभाष्य में किया है --सत्यं, मया्थ, बाड़- 
सतसी यथादृष्टं ययाश्र्‌ तं तथेब परञ कान्तये भबति। 
“-संम्पादक 
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किसी प्रकार का छल, द्रोह, दम्भ आदि संयमविधातक कारण हो, वह सत्य वचन 
असत्य ही समझा जायगा। जैसे कि कहा है--“सच्छः पि य सजमस्स उवरोहकारकं 
से कि लि वसथ्व ''' * एवंविहं सच्चंपि न वसव्यं । 

जहाँ वृत्ति-प्रदृत्ति या सद्व्यहार अर्थ मे सत्य प्रयुक्त होता है, वहां सत्य 
यचन के साथ-साथ तदनुसार आचरण होना चाहिए ! जैसे कोई वचन देता है कि 
तुम्हारा अमुक कार्य कर दूगा या अमुक प्रतिज्ञा या नियम लेता हूं, तो तदनुसार 
प्रवृत्ति, चेष्ठा या आचरण भी होना चाहिए तभी वह सत्य कहलाएगा । सत्यहरिश्चन्द्र 
का सत्य इसी अर्थ में था कि उन्होंने जो वचन मुह से कहा था, उसका तदनुसार पालन 
किया । इसी प्रकार जहां वचन के अलावा स्वर, आकृति, कृति, चेष्टा लेखन आदि से 
भी वह सत्य वैसा ही प्रगट हो,तो वहा सत्य वृत्ति-प्रवृत्ति अर्थ मे समझना चाहिए । मुह 
से यथार्थ बोलने पर भी यदि चेष्टा, कृति, आकृति, लेखन या स्वर और तरह का 
हो तो वहू बोला हुआ सत्य भी असत्य ही समझा जाएगा । 


जैसे कि शास्त्रकार ने कहा है--सच्च॑ जह भणियं तह य कम्पुणा होइ 
बृहुओ उदयारसतिक्कंत एवंबिहू सल्यंपिनवसन्थ'-- इसका तात्पय यह है कि जैसा 
कहा है,तदनुसार कर्म-क्रिया वगेरह से भी वह प्रगट हो, वह सत्य तभी सत्य है। जहाँ 
दरच्र्थंक शब्द का प्रयोग हो या उपकार एवं सत्कार आदि का भी द्रव्य-भाव दोनो मे से 
किसी भी एक से उल्लघन हो, तो वहाँ वह असत्य है। 


इन तीनो अर्थों मे जो सत्य बताया गया है उसके पीछे मूल आशय प्राणिहित 
होना चाहिए । जैसा कि महाभारतकार ने कहा है - यद्भूतहितमत्यन्त तद्धि सत्यं सतं 
सम ।' अर्थात्‌--जिस बोलने, लिखने, सोचने, या किसी भी प्रकार की चेष्टा आदि 
करने में एकान्त प्राणिहित हो, वही सत्य माना गया है। सत्य का च्युतत्तिलभ्य अर्थ 
भी यही होता है--'सदृभ्यो हितम्‌ जो प्राणिमात्र के लिए हितकर हो, वह सत्य है। 
इसी का स्पष्टीकरण अर्धगाथा में इस प्रकार प्रगट किया गया है--- 

'सच्यं हिय॑ सयामिह संतो मुणओ गुणा पयत्या वा' अर्थात्‌--/जो प्राणियों लिए 
हितकारक हो, वह सत्य है। इसी सतृशब्द में से तीन अर्थ और फलित होते हैं---- 
मुनि---सत, गुण और पदार्थ । जिससे उक्त तीनों का हित प्रगट होता हो,वही सत्य है ।' 

तोनों की एकरूपता हो, वहीँ सत्य है--सत्य के पूर्वोक्त अर्थों को देखते हुए 
निष्कर्ष यह निकलता है कि केवल आाणी से उच्चारण किया हुआ सत्य ही सत्य नहीं 
होता । वचन के साथ मन और काया की एकरूपता होनी चाहिए । मन से भी सत्य 
सोचे, वचन से भी सत्य बोले और काया से भी सत्य चेष्टा प्रगट करे, तभी सच्चे 
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माने में सत्य होता है ।" यही कारण है कि सत्य महाव्रती साधु मन,वचन, काया तीनों 
थोगो से सत्य का आचरण करने की प्रतिज्ञा लेता है। बह वचन से तो ींक कहता हो, 
पर मन में कुछ और बात हो, शरीर से आचरण भौर ही तरह का हो,वहाँ दम्भ, छल 
या असत्य है; सत्य नहीं। साधु के गुणों में इसीलिए तीन विशेषण श्रयुक्त किये 
जाते हैं--'भावसच्चे, करणच्थे,जोगसच्चे --- यानी वह भावों से भी सत्य का आराधक 
हो,कृतादि करण से भी और मन-वचन-काय की प्रवृत्तिर्प योग से भी सत्याचरणी हो । 
अगर ऐसा न होता तो शास्त्रकार इस सूत्र पाठ में केवल वाणी से प्रगट किये हुए तथ्य 
को ही 'सत्य' कह देते, सत्य के स्वरूप पर इतना स्पष्ट व विस्तृत निरूपण नहीं करते । 
किन्तु उन्होने पूर्वोक्त तीनो अर्थों में तथा मन-बचन-काय की एकरूपता के रुप में घटित 
होने वाले सत्य को ही सत्य कहा है और उसी को बोल कर प्रगट करने का निर्देश 
किया है। 

यहापि सत्य का प्रकटीकरण खासतौर से वाणी से ही होता है, बोल कर ही 
होता है । बोल कर ही मनुष्य अपनी बात या अपने भाजों को प्रगट करता है। परन्ठु 
यह नही भूल जाना चाहिए कि वाणी तो भावो को परोसने या प्रगट करने का एक 
साधन है ; पर वही सब कुछ नही है। अगर वचन का सत्य ही एकान्तरूप से सत्य 
समझा जाय , तब तो अव्यक्त भाषा बोलने वाले द्वीन्रिय से ले कर पड्चेन्द्रिय तक के 
तिय॑जञ्च प्राणी भी महासत्यवादी कहलाएँगे, अथवा एकेन्द्रिय स्थावरजीव ; जिनके रस- 
नेन्द्रिय नही होती , वे भी सत्यवादी ही कहलाएंगे। लेकिन शास्त्रकार ने उन्हें 
सत्याचरणी या सत्यपालक नहीं बताया है। छोटा बच्चा, जो अभी बोलना भी नहीं 
सीखा है, वह भी सत्यवादी की कोटि में आजाएगा । अथवा कोई मन्दमति मनुष्य 
आजीवन मौन घारण कर ले, वह भी सत्यवादी की कोटि में माना जाएगा। मगर 
ये सत्यवादी की कोटि में नहीं माने जाते , क्योंकि इनके भावों मे अभी तक समझबूझ- 
पूबंक सत्यता नही आई है ।* ओघसज्ञा से कोई मिथ्यात्वी या अब्नती सत्य बोलता 
है तो उसका वह वचन भी सत्यव्रताचरणी की कोटि में नही माना जाता। सत्य के 
उच्चारण--वचन पर जो जोर दिया गया है, उसका भी रहस्य यही है कि 


१ स्थानांग सूत्र में बताया है -कायुज्जुयए, भासुज्जुयए भावुज्जुयए अविसंव्रायणा- 
जोगे” काया की सरलता, भाषा की सरलता, भावों की सरलता और मननवचन 
कायरूप योग की अविसंवादिता--एकरूपता ही सत्य है । 

२ तत्वाय॑सूत्र मे यही बात प्रभट की मई है--सदसतोरविशेषाद्‌ यहच्छोपलब्धे- 
रन्मत्तवत्‌ । 

“+संपादक 
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स्थूलहृष्टि वाले लोग सत्य को उसकी अभिव्यक्ति से ही पकड पाते हैं, भावों और 
बेष्टाओं (लेखन, इशाश, आकृति, स्वर आदि) से सत्य को पकडना हर एक मनुष्य 
के वश की बात नही । मनुष्य के बाह्यव्यवहार से भो सत्य को पकडना आसान नहीं 
होता । इसलिए संत्य की अधिकाश अभिव्यक्ति वचन के द्वारा होने से सत्यभाषण पर 
ही शास्त्रकारों या आचार्यों ने जोर दिया है। किन्तु यह कथन बहुलता की अपेक्षा से 
समझना चाहिए । सत्यवचन से उपलक्षणतया सर्वत्र सत्य-आचरण ही समझना चाहिए । 


सत्य की इतनी महिसा क्यो ?--प्रश्न यह होता है कि अगर सत्य न बोला 
जाय तो क्‍या हो जायगा ? इसका इतना माहात्म्यवर्णन शास्त्रकार क्यों करते हैं ? 
इसका समाधान यह है कि सारा ससार सत्य के आधार पर चलता है । सूर्य, चन्द्र, 
ऋतु, ग्रह, नक्षत्र, तारे, समुद्र हवा आदि सब सत्य के आधार पर चलते हैं । 
सूर्य चन्द्र अपने नियमानुसार समय पर उदित होते हैं, ऋतुएँ अपने-अपने समय पर 
आती हैं, हवा बहती रहती है, समुद्र अपनी मर्यादा मे रहता है, आकाश 
सबको अवकाश देता है, अग्नि जलाती है । ये सब पदार्थ अगर अपना-अपना कार्य न 
करते तो संसार मे प्रलय हो जाता । इसी प्रकार जितने भी व्यवहार है, वे सब सत्य 
के आधार पर चलते हैं। अगर दुनिया मे सत्य का व्यवहार न हो तो सर्वत्र त्राहि- 
त्राहि मच जाय । जहाँ सत्य के व्यवहार मे गडबड होती है, वही अशान्ति, अव्यवस्था 
या विषमता फँलती है । सत्य के आधार पर सभी काम सतुलितरूप से होते जाते है । 
इसलिए शास्त्रकार क्‍या, दुनिया के तमाम बुद्धिमान मनुष्य, सत्य को मानवजीवन के 
लिए ही नही, प्राणि मात्र के जीवन के लिए आवश्यक मानते है । कहा भी है--- 

'सत्येन धाययते प्रथ्वो, सत्पेन तपते रविः। 
सत्पेन वाति वायुश्व सर्व सत्ये प्रतिष्ठितम्‌ ॥' 

अर्थात्‌--सत्य के आधार पर ही पृथ्वी ठहरी हुई है, सत्य के कारण ही 
सूर्य तपता है, सत्य के कारण ही हवा चलती है। ससार मे सभी कुछ सत्य पर ही 
टिका हुआ है । 

इसी बात की साक्षी शास्त्रकार निम्नोक्त शब्दों से देते है--- 

जे वि य लोग मि अपरिसेसा मंतजोगा सव्याणि वि ताइ' सच्चे पहुट्टियाई” 
इस पक्ति का अर्थ मूलार्थ मे हम स्पष्ट कर चुके है । 

सारा संसार या ससार के सभी शुभभाव या पदार्थ आदि जिसके आधार पर 
टिके हो, भला उस सत्य की महिमा का वर्णन कौन नहीं करेगा ? 

सत्य क्या है ?---सत्य को “शुद्ध कहा गया है। जिसका अर्थ है--अविकारी । 
जिसमें मिलावट, बनावट, दिखावट या सजावट होगी ; वह विकारी होगा। सत्य में 
मिलावट, बनावट, विखावट, या सजावट नहीं होती और न उसमे इसकी जरूरत ही 
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होती है। महाभारत भे कहा गया है--निरविकारितमं सत्य सर्ववर्णेषु भारत | 
“हे अजु न ! ब्राह्मण आदि सभी वर्णो में सत्य को अतिशय निविकारी माता गया है ।” 
सत्य की पैरवी के लिए किसी वकील की जरूरत नहीं होती । इसलिए इसे 'सुद्ध' 
कहा है। सत्य की अभिव्यक्ति भी शुद्ध-सरल मन,शुद्ध-सरल वचन,और शुद्ध-सरलकर्म से 
होती है । इसी प्रकार इस 'सुत्तिय' भी कहा है। शुचि का अर्थ होता है--पवित्र । 
सत्य मे किसी प्रकार की गदगी, मन की मलिनता, कुटिलता आदि दोषो की ग्रुजाइश 
नही है । वह स्वय पवित्र हांता है । पवित्र आत्मा ही इसका आचरण करता है । 

सुभासिय--सत्य का उच्चारण स्पष्ट ओर सुन्दर होता है, इससे इसे सुभाषित 
कहा है। वास्तव में सत्य कहने वाले का उच्चारण अस्पष्ट नहीं होता । अस्पष्ट 
उच्चारण तो उस व्यक्ति का होता है, जो किसी न किसी दोष से युक्त होता है, वह 
कहने से हिचाकचाता है। मगर सत्यवादी बेखटके साफ-साफ और प्रिय व सुन्दर-सुहावने 
शब्दों में अपनी बात को कहता है। 

सुब्बयं-- सुब्रत का मतलब है--उत्तम ब्रत । सत्य अपने आप में एक ब्रत है--- 
प्रतिन्ञारूप है। ब्रत तप को भी कहते है,नियम को भी । कहा भी है--'सत्य' चेसपसा 
छू किस ?'- यदि किसी के पास सत्य है तो उसे तपस्या से क्‍या मतलब है ? सत्य 
अपने आपमे एक महान्‌ तप है । किसी कवि ने कहा है-- 

साथ बराबर तप नहों, झूठ बराबर पाप। 
जाके हिरदे सांच है, ताके हिरदे आप ॥ 

मतलब यह कि जहाँ सत्य नही, वहा तप, नियम, ब्रत आदि सब निष्फल हो 
जाते है। नियम या प्रतिज्ञा भी सत्य के ही अग है। 

सुकहियं-- राग और हूं ष दोनों से रहित जो न्याययुक्त उचित सतुलित कथन 
होता है, उसे सुकथित कहते है । सत्य भी ऐसा होने से सुकथित है । 

सुदिटृठ सुपतिट्ठियं--जो वात अच्छी तरह से सोच विचार कर कही हुई अच्छी 
तरह देखी-सुनी हुई होती है या दिलदिमाग मे भलीभाति जमी हुई होती है, वहीं 
सुकथित, सुदृष्ट एव सुप्रतिष्ठित होती है, वही सत्य है। बिना बिचारे सहसा किसी 
के लिए कही गई बात झूठ होती है । कई बार आँखों से स्पष्ट देखी हुई बात भी सही 
नही होती, जैसे धु धले प्रकाश मे रस्सी भी साप जैसी दिखती है, रेगिस्तान में रेतीली 
जमीन में पानी भरा हुआ दिखाई देता है, इसी प्रकार कई बार ऊपर-ऊपर से देखी 
हुई बात में भी सत्य का अश कम होता है । इसी प्रकार कानो से सुनी हुई बात भी 
झूठी निकल जाती है। उस पर सहसा विश्वास या निर्णय करने से धोखा स्लाना पड़ता 
है । इसी प्रकार कोई बात दिलदिमाग मे जब तक भलीशभांति जमी नहीं है, तब तक 
उसे एकदम सही मान लेने से भी पछताना पड़ता है। इसलिए शास्त्रकारं इन तीन 


६ैररे श्री प्रश्तव्याकरण॑ सूध 


शब्दीं द्वारा ध्यनित करते हैं, जो बात बिना सोचे-विचारे सहसा उतावलेपन में कह दी 
यई हो, जो भलीभांति देखी-सुनी न हो, और जो बात दिलदिमाग मे अच्छी तरह जम 
न गई हो उसे कहना 'असत्य' है। इसीलिए शास्त्रकार ने इस सूत्रपाठ के अन्त 
में कहा है---'समिक्खियं संजरण फालंमि य वत्तव्श--अर्थात्‌--भलीभाति सोचविचार 
करके संयमी पुरुष को अवसर पर ही बोलना चाहिए । वृत्तिकार भी कहते हैं - 
बुद्धोए निएउ  भासेज्जा उभ्यलोयपरिसुद्ध । 
सपरोभयाणं जं॑ खलु न सब्वहा पोडजणगं तु ॥।' 
बुद्धि से भलीभाति विचार कर जो स्व, पर और दोनो के लिए स्वेथ! पीड़ा- 
जनक न हो, दोनो लोकों मे शुद्ध हो, वही वचन बोलना भाहिए ।' 
सुपइट्ठियजसं--इसका अर्थ यही है कि सत्य को जीवन मे निष्ठापूर्वक 
स्थान देने वालो का यश स्वतः ही फैल जाता है। असत्यवादी की तो पद-पद पर 
अप्रतिष्ठा-अपकीति होती है। अत. निष्कर्ष यह निकला कि सत्य अपने पालन करते 
वालो का यश ससार मे फैला देता है । सत्यवादी सत्य के प्रभाव से उत्कृष्ट पद पर 
पहुंचता देखा गया है । 
विभिन्न कोटि के सत्य के उपासक -विभिन्न कोटि के महान्‌ सत्योपासक व्यक्ति 
सत्य को अपने मन, वचन, साधना एवं जीवन की विभिन्न प्रधृत्तियों मे स्थान देते हैं, 
उसको आदर देते हैं, उसका आचरण करते है; तपस्या और नियमो मे उस 
सत्य को केन्द्र मे रख कर चलते हैं, विद्याओ और कलाओ मे पारगत होने वाले भी 
उसी सत्य की साधना करते है, शास्त्रीय सिद्धान्तो का गहन अध्ययन करके वे सत्य 
का रहस्य पा लेते हैं,सत्य की महिमा और सत्य सिद्धान्तों को भलीभाति जानकर जनता 
को उसकी गरिमा से अवगत कराते हैं, सत्य के जिज्ञासु जीवादितत्वो का ज्ञान करके 
सत्य की साधना करते है, सत्य की साथंकत्र और उपयोगिता को हृदयगम कर लेते 
हैं, सत्य के द्वारा अपनी विद्या सिद्ध करते है ओर सत्य की स्तुति, अर्चा एवं पूजा 
करते हैं। शास्त्रकार की दृष्टि मे वे क्रमश. ये हैं--सुसयमी पुरुष, उत्तम देव, उत्तम 
मनुष्य, बलशाली मनुष्य, शास्त्रोक्त विधि से आचरण करने वाले सुविदिित साधुजन, 
उत्कृष्ट साधुजन, तपस्वी, नियमधारी, विद्याधर, चतुर्दशपुर्वंधरं, महृषिगण, देवेन्द्र, 
नरेन्द्र, बैमानिक देव, चारणमुनि. सत्य की भर्चा और पूजा करने वाले देव और 
मसुरगण । 
सुमतिपहदेसक॑ सब्गसस्यसिद्धिपहदेसकं---इन दोनो पदो का आशय यह है 
कि सत्य भनुष्यगति और देवसति इन दोनो सुर्गातयों का प्रथप्रदर्श,, तथा अनुत्तर- 
विमानस्वर्ग तक के मार्य का तथा सिद्धिमा्ग का प्रक्तेक है। क्योंकि तत्वायंसूत्र के 
अल्पारम्भपरिप्रहस्य॑ चल सामुषस्प' 'सरायसंयभसंयमासंयनाकासनिर्जराबालतपांसि 


# 
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देवस्य, इन दो सूत्रों के अनुसार अल्पारम्भ और अल्प-परिभ्रह मनुष्यगति के तथा 
सरागसयम, सयमासयम, अकामनिजंरा तथा बालतप, ये देवगति के कारण 
हैं । इसलिए सत्य का पालन मनुष्यगति एवं देवगति का कारण तो है ही, स्वर्ग और 
मोक्ष के मार्ग का भी प्रवत्तक है। 

उज्जुयं अकुडिलं--इन दोनो पदो का परस्पर धनिष्ठ सम्बन्ध है।ऋचजु कहते हैं, 
सरल को । सरल मन से जो बोला जाता है,वह ऋजुक होता है, वही सत्य होता है । 
जो मायाचारपूर्वक बोला जाता है,वह वचन असत्य होता है। सरलचित्त से उच्चारण 
किया हुआ वचन कुटिल नही होता है, वही सत्य है। सरलमन की सरलता को पहि- 
चानने मे अकुटिल वचन हेतु बनता है। जिसके वचन में सरलता नहीं होती, वहू 
सीधी-सादी या सरल-सी लगती बात को भी घुमाफिरा कर कहता है । समझना चाहिए 
उसके मन में कलुधितता है। इसलिए इन दोनों पदो को साध्य-साधनभाव से परस्पर 
सम्बन्धित बताने के लिए साथ-साथ रखा है । 

भूयत्थं अत्यतो विसुद्ध --जो चीज है ही नही, उसके विषय में कल्पना करना 
सद्भूतार्य कथन नही होता । बास्तविक (विद्यमान या घटित) अर्थ को कहने वाला 
बचन ही सत्य है । 

परन्तु कई हृष्टान्त या कथाएँ काल्पनिक होती है, वे वर्तमान मे या भूतकाल 
में भी हुबहू घटित नहीं होती, फिर भी वक्‍ता का आशय लोगो को किसी सत्य (तत्त्व 
या सिद्धान्त) को समझाना है या हृदय मे उतारना है तो उसे असत्य नहीं समझना 
चाहिए, क्योकि उसके पीछे प्रयोजन (अर्थ) विशुद्ध है । 

इसलिए विशुद्ध प्रयोजन से बोला गया वचन अर्थत. विशुद्ध होने के कारण 
सत्य है । अथवा किसी वक्ता का प्रयोजन लोगो को धोखा देने का नहीं था, किन्तु 
वाणीस्खलना के कारण एक शब्द के बजाय दूसरा शब्द मु हं से निकल गया । चूंकि 
बह अर्थत: शुद्ध है, इसलिए सत्य माना जाता है । उत्तम प्रयोजन (आशय या अर्थ) को 
ले कर कही जाने वाली बात अथेतः विशुद्ध-सत्य है । 

जह॒त्थमघुरं--कई लोग बाते बड़ी मीठी-मीठी करते है, लेकिन वे यथा नहीं 
होतीं, वे कानो को प्रिय लगती हैं, परन्तु वक्ता के मत मे चापलूसी या भायाचार 
का भाव होने के कारण उनका परिणाम स्वार्थंसिद्धि या धोखेबाजी होने के कारण बे 
यथार्थ--मधुर नही होती । इसलिए शास्त्रकार ने बताया कि केवल भघुरवचन पूर्वोक्त 
प्रकार के स्वार्थ या माया से लिपटा हुआ हो तो वह असत्य है, किन्तु मधुरता के साथ 
जिस वचन मे ययार्थता हो, वह वचन सत्य है। 

सत्य के असत्कार --शास्त्रकार ने इस यूत्रपाठ में सत्य के प्रभाव से होने वाले 
भेत्यक्ष और परोक्ष चमत्कारों का वर्णन किया है । सत्य अपने आराधकों को अनेक 
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विपद्ग्॒स्त अवस्थाओ मे देवता की तरह प्रत्यक्ष आश्चयंजनक चमत्कार दिखाता है। 
यह बात तो अनुभव सिद्ध है कि सत्य से असभव दिलाई देने वाले काम सभव 
हो जाते हैं। कई बार तो मनुष्य कल्पना भी नहीं कर सकता, इस प्रकार से 
सकटापन्न दशा मे पड़े हुए सत्यवादी को सहसा कोई न कोई सहायता मिल जाती है। 
नीतिकार कहते हैं--- 


“सत्येनार्निर्भवेष्छीतो5गाधाम्बुधिरपि स्थलम । 
नासिश्छिनत्ति सत्येन, सत्याद्रज्ज्यते फणी ॥' 

सत्य के प्रभाव से अग्नि ठंडी हो जाती है, अगराध समुद्र जल के बदले स्थल 
बन जाता है। सत्य के प्रभाव से तलवार काट नहीं सकती, और फणधारी साथ सत्य 
के कारण रस्सी बन जाता है ।' सत्य हरिश्चन्द्र और महासती सीता आदि के उदाहरण 
तो प्रसिद्ध है ही । आधुनिक उदाहरणो की भी कमी नही है । सत्यवादी के वचन में 
सिद्धि होती है। देव उसके वचन को सफल बनाने के लिए तत्पर रहते हैं । उसके मुख 
से निकले हुए वाक्य मत्र का-सा चमत्कार दिखलाते है । दैवयोग से प्राप्त आपत्ति सत्य 
के प्रभाव से दूर हो जाती है । देव उसकी सेवा मे तैनात रहते है। इसीलिए इस सूत्र 
पाठ में बताया है कि महासमुद्र मे दिशामूढ़ बने हुए सैनिक नाविको की नौकाएँ सत्य 
के प्रताप से समुद्र मे स्थिर हो जाती हैं,डूबती नही । बड़े-बडे तूफानों के बीच भी समुद्र- 
यात्री सत्य के प्रभाव से बहते नही, मरते भी नही, अपितु किनारा पा लेते है ; आग 
की लपलपाती भयकर लपटो मे भी सत्याराधक जलते नही, खौलता हुआ गर्मागर्म 
तेल, रागा, लोहा और सीसा भी सत्यवादी को सत्य के प्रभाव से कुछ आच नही आने 
देता, वे गर्मागर्म पदार्थ को हाथ में पकड लेते हैं, लेकिन जलते नहीं। ऊँचे से ऊँचे 
पर्वत की चोटी से गिरा देने पर भी सत्यधारी व्यक्ति का बाल भी बाका नहीं होता । 
बडे-बडे भयकर युद्धो मे चारो ओर तगी तलवारो से घिरे हुए सत्यवादी का कुछ भी 
नही बिगडता, वे उसमे से सहीसलामत निकल जाते हैं। लाठियों भादि की मारो, 
रस्सी आदि के बधनो, बलपूर्वक जबरदस्त प्रहारो और घोर बैरविरोधो के बीच भी 
सत्यवादी बाल-बाल बच जाते हैं, शत्र्‌ओ के बीच मे भी थे निर्दोष निकल जाते है, 
क्योंकि सत्यवादी के आत्मबल के सामने पाशविकबल निस्तेज और परास्त हो जाता 
है। यही कारण है कि सत्य के प्रभाव से मारने-पीटने ओर बदला लेने को उद्यत 
भयकर शत्रुओ के भी परिणाम बदल जाते हैं। जिस सत्यवादी को पहले वे अपना 
अटितकर शत्र समझते थे, उसे ही देख कर वे स्नेहादँ हो जाते हैं और उसे मित्रवत्‌ 
समझने लगते हैं। जो सत्यवादी नरपु ग़ब सत्य में ही रमण करते हैं, मरणान्त कष्ट 
आ पड़ने पर भी असत्य का आश्रय नहीं लेते, लेने का विचार तक नही करते हैं, ऐसे 
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मनुष्यों के चरणों मे देवता उपस्थित होते हैं। और उन्हें अभीष्ट फल प्रदान करते 
हैं । कहा भी है--- 
'प्रियं सत्य वाक्य हरति हृदय कस्य न भूवि ? 
गिरं सत्यां लोकः प्रतिपदभिमासर्थयति थ। 
सुराः सत्याद्‌ बाक्याद ददति सुदिता: कासितफलम, 
अतः सत्याव्‌ वाष्याद्‌ त्रतमभिसरां नास्ति भुवने ॥' 
अर्थात---इस प्रथ्वी पर कौन-सा ऐसा मनुष्य है, जिसके हृदय को प्रिय 
सत्यवचन नही हर लेता ? अर्थात्‌ यह सबके चित्त को आकंषित करने वाला मन्र है। 
ससार का प्रत्येक प्राणी पद-पद पर (प्रतिक्षण) इस सत्यवचन की आकांक्षा करता 
रहता है। देवता भी सत्यवचन से प्रसन्‍न हो कर अभीष्ट फल प्रदान करते हैं। अतः 
तीनो लोको मे सत्य से बढकर कोई भी ब्रत नही माना गया है ।' 
इसी का शास्त्रकार ने मूलपाठ मे निरूपषण किया है-- 
* प्चक्खं दयिवयं व करेंति सच्चवयणे रताणं (' 
सत्य की महिमा आगे चल कर शास्त्रकार ने सत्य की महिमा पर विशद 
निरूपण किया है--'वह सत्य भगवान्‌ है।” वास्तव मे सत्य से असीम ग्रुणो का 
समावेश होने से उसे भगवान्‌ की कोटि में माना जा सकता है, देवगण सत्य को 
भगवान्‌ की तरह अचंनोय मानते है, असुरगुण उसे भगवान्‌ की तरह पूजते है, मानव- 
गण उसकी स्तुति करते हैं। भगवान्‌ तीर्थकर आदि तक सत्य के सर्वागीण आचरण 
से भगवान्‌ बने हैं। 'भग' शब्द ऐश्वयं के अतिरिक्त धरम, यश, श्री, वैराग्य, मोक्ष, 
आदि अनेक अर्थों मे भी प्रयुक्त होता है। इसलिए सत्य परम धर्म है,वैराम्य का कारण 
है, मोक्ष का साधन है, परम्परा से यश, ऐश्वर्य और श्री का भी दिलाने वाला है । 
इसलिए इसे भगवान्‌ कहना अनुचित नही । महात्मा गाँधीजी ने भी सत्य को भगवान्‌ 
कहा है | उपनिषदों मे बताया है - 
सत्य शानसनम्त ब्रह्म 
अथत्--- सत्य ज्ञानरूप और अनन्त ब्रह्मस्वरूप है ।” 
इसी प्रकार यह सत्य महासमुद्र से भी बढ़ कर गभीर है। समुद्र मे अथाह 
जल होता है। उसकी थाह पाना दुष्कर होता है। तथापि देव चाह तो, समुद्र की 
थाह पा सकते हैं ; किन्तु सत्य की असीम शक्ति की थाह पाना उनके भी वश की बात 
नहीं । केवलज्ञानी के सिवाय और कोई भी व्यक्ति सत्य का पूर्ण स्वरूप स्पष्ट नही 
जान सकता । 
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चतुर्देशपूर्वधारियो* के पास श्रुतज्ञान की अग्राधराशि होती है, मगर वे भी 
इसका रहस्य सत्यप्रवाद प्राभृत नामक छठ पूर्व से जान पाते है। दूसरे महषिगण भी 
दश्शवकालिक आदि शास्त्रों से इस सत्य को जान कर आचरण करते हैं। देवेन्द्रों, 
नरेन्द्रो बैमानिक देवो, मन्रविदों औषधिविशारदों, विद्यासाधकों और चारणमुनियो 
ते त्तथा श्रमणों ने सत्य के माध्यम से अपनी-अपनी इष्ट साधनाएँ की है । जो मनुष्य 
अज्ञान या कषाय के वश सासारिक सिद्धि या इन्द्रियविपयो के पोषण में ही सुख 
और कतंव्य समझते है , वे वास्तविक धर्म से विमुख विविध वेपधारी मतावलबी भी 
आखिर सत्य की ही साधना करते है। ऐसे अमेक पापडियो ने भी सत्य की 
साधना द्वारा अभीष्ट फल आप्त किया है। सत्य की पूर्ण सीमा प्राप्त करना तो 
इन सब की शक्ति से परे की बात है। इसलिए सत्य को महासमुद्र से भी बढकर गम्भीर 
बताया गया है | 


दूसरे पहलू से देखे तो महासमुद्र प्रलयकाल की वायु से क्षब्ध हो जाता है, 
अपनी मर्यादा को लाघ देता है, लेकिन सत्य और हृढ सत्यवादी को क्षुब्ध करने में 
ससार की कोई भी वस्तु समर्थ नहीं है। इसलिए यह महासागर से भी अत्यधिक 
गभीर है। मेरुपबंत की जड एक हजार योजन गहरी है , प्रलयकालिक वायु भी 
उसे कम्पायमान नहीं कर सकती। इतना अडोल मंरुपर्वत है। फिर भी इन्द्र मे 
इतनी शक्ति है कि वह चाहे तो जम्बूद्वीप को पलट सकता है, तो मेरुपवंत को 
हिलाना उसके लिए व्या बड़ी बात है ” लेकिन वही इन्द्र सत्य और सत्यवादी के 
सामने नतमस्तक हो जाता है, उसके स्थ॑र्यगुण की स्तुति करता है । 

देवता या इन्द्र सत्यमहाक्रत को स्वीकार नहीं कर सकते, वयोकि उनके शरीर 
भौर बाह्म निमित्त इसके लिए अनुकूल नही होते । इसलिए वे उस सत्य गुण और 
सत्यधारी महापुरुषों की वन्दना, पूजा, अर्चा, हादिक सत्कार, सम्मान और 
शारीरिक सेवा करके ही भविष्य के लिए अपनी आत्मा को उस ग्रुण के योग्य 
बनाते हैं । 

चन्द्रमण्डल में तीन भुण है- शान्ति करना, आह्लवाद पैदा करना और अन्ध- 
कार मिटाना । चन्द्रमण्डल का उदय होने से उसकी चादनी से सारे ससार को शान्ति 





१ चोदह पूर्व ये हैं-( उत्पाद, २ आग्रायणी, ३ वीरय॑प्रवाद, ४ अस्ति- 
नास्तिप्रवाद, ५ शानप्रवाद, ६ सत्यप्रवाद, ७ आत्मप्रवाद, ८ कर्मप्रवाद 
€ प्रत्यास्यान, १० वीर्यानुबाद, ११ कल्याण, १२ प्राणवाद, १३ क्रियाविशाल 
और १४ लोकबिन्दुसार । इनके साग्रोपाग् अध्येता चतुर्देश पूर्बधारो 


कहलाते हैं । 
---संपादक 


सातवां अध्ययन : सत्य-संवर १२७ 


मिलती है, आनन्द की अनुभूति होती है । परन्तु यह शान्ति क्षणिक, पेरिमित, बाह्य 
और पौद्गलिक है । सत्य चन्द्रमण्डल से अनेक गुनी अधिक आत्मिक शान्ति जीवों को 
प्रदान करता है तथा नित्य (अनन्तकाल) आत्मा के साथ रहने वाला है। इस लिए 
चन्द्रमडल की सौम्यता सत्य के सामने तुच्छ है । 

सुर्यमण्डल से भी सत्य की दीप्ति अत्यधिक है । इसका आशय यह है कि सूर्य 
की दीप्ति (प्रकाश) तो बाह्य अन्धकार का ही नाश करती है, साथ मे सताप भी देती 
है । लेकिन सत्य की दीप्ति अन्तरग के मिथ्यात्वरूप सघन अन्धकार को छिन्न भिन्‍न कर 
देती है और जीवों के सासारिक सताप को शान्‍्त करती है । इसलिए सूर्यमडल से सत्य 
की दीप्ति (प्रकाश या तेजस्विता) कही अधिक है । 

शरत्‌काल का आकाशतल रवच्छ और निर्मल होता है , लेकिन सत्य उससे भी 
बढ़कर निर्मल है। क्योंकि शरत्काल मे मेघ तथा रज आदि के न होने से गगनतल 
साफ प्रतीत होता है, लेकिन उसकी वह स्वच्छता कुछ समय के लिए रहती है । कभी- 
कभी उस पर कोहरा धु ध छा जाता है, बादल भी उमड कर आ जाते हैं, जबकि सत्य 
सम्पूर्ण दोपो तथा मिथ्यात्व, अज्ञान आदि के कोहरे से रहित होने के कारण अत्यन्त 
स्वच्छ रहता है । और शुद्ध आत्मा का गुण होने से यह अविनाशी भी है। इसलिए 
इसकी निर्मलता शरत्कालीन गगनतल से कही अधिक है । 

गन्धमादनपर्वत चन्दन के वृक्षों के कारण सदा सुगन्धित रहता है, मगर सत्य 
तो उससे भी बढ़ कर सुरभित होता है, बयोकि यह सहृदय मनुष्यों के हृदय को अपने 
गुणो के आकषंण से खीच लेता है, उनके मन को आह्लादित कर देता है । 

सत्य मे आश्चर्योत्पादक शक्ति निहित है । जितने भी मत्र, तत्र, विद्या आदि के 
चमत्कार है, वे सब सत्य से अनुप्राणित होते हैं । सत्य के बिना वे सब पक्षहीन पक्षी की 
तरह निरथंक है | जगत्‌ मे हम जितने भी मत्रादिप्रयोगो के चमत्कार देखते हैं, जप से 
अनिष्टादिनिवारण देखते है, अनेक विद्याओ की सिद्धि का अनुभव करते हैं अस्त्र-शस्त्र 
के चमत्कार सुनते हैं, अर्थशास्त्र, नीतिशास्त्र आदि का अद्वितीय वस्तुविवेचन पढ़ते हैं, 
अत्यन्त मनोरजक ललित कलाओ, शिल्पों आदि का कौशल देखते हैं ; ये सब सत्य 
पर आश्रित है। सत्यवादी मनुष्य इन्हे अतिशीक्न प्राप्त कर लेता है, इनकी पराकाष्ठा 
तक पहुच जाता है। लेकिन असत्यवादी को मंत्र विद्या आदि सिद्ध नही हीती | उसे 
कला आदि का ज्ञान भलीभाति नही हो पाता | कदाचित्‌ ग्ुरुकपा से हो भी जाय तो वह 
अधूरा ही रहता है या बिजली के समान अपनी क्षणिक चमक दिखा कर अस्त हो जाता 
हैं। सत्यवादी को पा कर ये सब दिनोदिन बढ़ते जाते हैं,स्वपर-उपकारक भी बनते है। 
मूलहीन वृक्ष की तरह सत्यहीन मत्रादि या विद्याकलादि टिक नही सकते । अतः ये सब 


सत्य पर अवलम्बित है। सत्य की इसी गरिमा एवं महिमा को स्पष्ट करने के लिए 
शास्त्रकार कहते है--- 


इरै८ श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


'त॑ सच्चे भगवं '  “' “अं त॑ लोकंसि सारभूयं, गंभोरतरं महाससुद्दाओं ' '* 
सव्याणि वि ताइ' सच्चे पहट्ठियाई ।' 

सत्य के दस भेद--शास्त्रकार ने मूलपाठ में कहा है--'तं सच्च दसविह 
अर्थात्‌ वह सत्य दस प्रकार का है। दशर्वंकालिक सूत्र की हारिभद्रीवृत्ति मे उल्लिखित 
ग्राथा इसके लिए प्रस्तुत है-- 

“जणवय-सम्सय-ठवणा नाम-रूवे पडुच्चसच्चे य । 
ववहार-भाव-जोगे दसमें उवस्मसच्चे य ॥।* 

अर्थात्‌--'( १) जनपदसत्य, (२) सम्मतसत्य, (३) स्थापनासत्य, (४) 
नामसत्य, (५) रूपसत्य, (६) प्रतीत्यसत्य, (७) व्यवहारसत्य, (८) भावसत्य, 
(६ ' योगसत्य और (१०) उपमासत्य, ये दस सत्य के भेद है ।' 

जनपदसत्य--जिस देश के लिए जो शब्द जिस अर्थ मे रूढ होता है, उस देश 
में उस अर्थ के लिए उसी शब्द का प्रयोग करना जनपदसत्य कहलाता है । जैस दक्षिण 
देश मे चावल को भात या कुलु कहते है,अतः वहाँ उन शब्दो'का अ्रथोग जनपद सत्य है | 
पंजाबप्रान्त में नाई को राजा कहते हैं, जबकि अन्य प्रान्तो मे नृप को राजा कहा जाता 
है। अत. पजाब में नाई के लिए राजा शब्द का प्रयोग जनपदसत्य है । 

सम्मतसत्य---बहुत-से मनुष्यों की सम्मति से जो शब्द जिस अर्थ का वाचक 
मान लिया जाता है, उसे सम्मतसत्य कहते हैं। जैसे 'देवी' शब्द का पटरानी अथ॑ 
बहुजनसम्मत है । वैसे देवी देवागना के अर्थ मे प्रयुक्त होती है । 

स्थापनासत्य -किसी मूर्ति आदि में किसी व्यक्ति विशेष की, सिक्‍के, 
नोट आदि में रुपयो की या एक आदि अक के आगे एक बिन्दु होने पर दस की, दो 
बिन्दु होने पर सौ की कल्पना कर ली जाती है, या शतरज के पासो में हाथी-घोडा 
आदि की कल्पना कर ली जाती है, इसे स्थापनासत्य कहते है । 

नामसत्य--गुण हो चाहे त हो, किसी व्यक्ति या पदार्थ का कोई नाम रख 
लेना मामसत्य है । जैसे कुल की वृद्धि न करने पर भी लडके का नाम रख दिया जाता 
है--कुलवर्धन । 

रूपसत्य. पुद्गल के रूप आदि अनेक गुणों मे से रूप की प्रधानता से जो 
वचन कहा जाय, उसे रूपसत्य कहते हैं। जैसे किसी आदमी को गोरा (श्वेत) कहना । 
उस भनुष्य मे रूप के अलावा रस, गन्ध आदि अनेक गुण हैं , तथापि रूप को अपेक्षा से 


१ निम्नोक्त गाथा भी सत्य के १० भदो के सम्बन्ध मे मिलती है-- 
“जगपवसम्मतिठवणा णासे रूवे पड़ुच्च-बबहारे । 
संभावशे ये भाव उबसाएं दसविह सक्च ॥/ 
--सम्पादक 
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उसका नाम गोरा रखा गया । अथवा दम्भ से ब्रत ग्रहण करने पर भी केवल साधु 
का रूप--वेष देख कर उसे 'साधु' कहना । 

प्रतीत्य सत्य--किसी विवक्षित पदार्थ की अपेक्षा से किसी दूसरे पदार्थ का 
स्वरूप बताना प्रतीत्यसत्य है। जैसे किसी व्यक्ति को “लम्बा” या स्थूल' कहना । वह 
अपने से ठिगने या पतले की अपेक्षा से तो लम्बा या स्थूल है, परन्तु अपने से लम्बे या 
मोटे की अपेक्षा से नहीं । 

व्यवहारसत्य--नैगमनय या व्यवहार मे प्रचलित अर्थ की अपेक्षा से जो बचन 
बोला जाय, वह व्यवहास्सत्य है। जैसे रसोई की तैयारी करते हुए किसी ने कहा--- 
'मैं रसोई बना रहा हु, भात बना रहा हूं।' यद्यपि वह अभी पानी, लकडी आदि 
सामग्री इकट्ठी कर रहा है,रसोई बनानी शुरू भी नही की है । अथवा लोकव्यवहार में 
प्रचलित अर्थ की अपेक्षा से जो वाक्य बोला जाय,वह भी व्यवहारसत्य माना जाता है । 
जैसे--गाँव के कही न जाने-आने पर भी कहा जाता है--ग्ाँव आ गया । घड़े से पानी 
के चूने पर भी कहना कि घडा चूता है इत्यादि । 

भावसत्य-- किसी मे कोई वर्ण आदि उत्कट मात्रा मे हो, उस अपेक्षा से जो 
सत्य माना जाय, उसे भावसत्य कहते हैं । जैसे तोते मे अन्य रग होते हुए भी तोते 
को हरा कहना, यह भावसत्य है। अथवा आगमोक्‍्त विधि - निषेघ के अनुसार 
अतीन्द्रिय पदार्थों मे माने गए परिणामों को भाव कहते हैं। उस भाव का कथन करने 
वाला वचन भावसत्य है। जैसे सूखे,पके या अग्नि मे तपाए हुए या नमक,मिर्च आदि से 
मिश्रित किये हुए बीजरहित फल आदि द्रव्य प्रासुक कहलाते हैं । यद्यपि इन फलादि के 
सूक्ष्म जीवो को चक्षुरिन्द्रिय से नही देखा जा सकता,तथापि आग्रम मे पूर्वोक्त प्रकार से 
परिणत को प्रासुक मानने का उल्लेख होने से प्रासुक मानना, भावसत्य है । 

योगसत्य-- किसी वस्तु के सयोग सम्बन्ध से उसका नाम रख देना, योग सत्य 
है । जैसे दण्ड के योग से किसी व्यक्ति को दडी कहना योग्यसत्य है । 

उपभसासत्य--जहोॉँ किसी प्रसिद्ध पदार्थ की सहशता से किसी पदार्थ के बारे में 
कथन मिया जाय अथवा किसी पदार्थ की सिद्धि की जाय वहाँ उपमासत्य होता है। 
जैसे यह तालाब समुद्र की तरह है, मुख चन्द्रमा के समान है,आदि । पल्योपमकाल मे 
पलय शब्द गड़ढे का वाचक है काल को गड्ढे की उपमा देकर बताया गया कि 
एक कह लबे-चौडे यौगलिको के बालो से ठसाठस भरे हुए गड्ढे के समान काल 

पल्योपस है । 

सम्भावनासत्य--कही-कही योगसत्य के बदले सम्भावनासत्य मिलता है। 
सम्भावनासत्य का अर्थ है--जहा असभवता का परिह्र करते हुए वस्तु के किसी 
एक धर्म का निरूपण करने वाला वचन बोला जाय, वहां सम्भावनासत्य है। जैसे--- 
इन्द्र में जम्बृद्वीप को उथल देने की शक्ति है। 


६३० श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


असस्यभावा के दस प्रकार--प्रसगवश असत्यभाषा के भी दश भेदों के लिए 

दशबवैकालिक की हारिभद्रीवृत्ति की एक गाया उद्ध,त करते है--- 
कोहे साणे माया लोभे, पेज्जे तहेव दोसे य। 
हास-भय-अक्खाइय-उवस्घाहय-णिस्सिहा_ दसहा ॥ 

ऋषध के वश निकली हुई भाषा क्रोधनिःसृता कहलाती है । मान के वश अपनी 
बडाई करने के हेतु से नि.स्तभाषा--माननि सृता,माया के वश दूसरो को धोखा देने 
के अभिप्राय से निकली हुई भाषा साथानि सृता, और लोभ के वशीभूत हो कर 
झूठी कसमे खाकर या झूठा नापतौल करके धोखा देने वाला वचन बोलना,लोभनि सृता 
भाषा है। राग के वशीभूत हो कर बोलना प्रेमनि सृता भाषा कहलाती है,जैसे--मैं तो 
आपका दास हू, आप तो मेरे पिता हो । ढू॑ंष से आविष्ट होकर किसी के लिए कोई 
अवणंबाद बोलना द्वषनि.सृत्ता भाषा कहलाती है। जैसे तीर्थंकरो मे क्या रखा है ? 
इस प्रकार का कथन द्व षनि.सुता भाषा का है | हास्यरस या क्रीडारस के वशीभूत होकर 
कोई उदगार निकालना हास्यनि सृता भाषा है । कथाओ में असभव कपोल कल्पित ताम 
आदि रख लेना, आख्यायिकानि सृता भाषा कहलाती है,जैसे-- धर्ताख्यान, आदि । तू 
चोर है,तू लुच्चा है,इस प्रकार के दिल को चोट पहुचाने वाले वचन बोलना उपघात- 
निःसृता भाषा है। उक्त दसो प्रकार की भाषाओं मे कुछ भाषाएं सत्य या तथ्य 
का हे भी असंत्य ही कहलाती है। क्योंकि इनके पीछे आशय गलत--दृष्ट 

 है। 

सत्यामृषा भाषा के दस भेद--इसी प्रकार सत्यामृषा भाषा भी दश प्रकार 

की होती है । निम्नोक्त गाथा प्रस्तुत है-- 
“उप्पश्नमिस्सिया १ विगम २ तबुभय २ जीवा ४ 5जोव ५ उभयमिस्सा ६ । 
अणजंत ७ परिता ८ अद्धा € अठद्धासिस्सिया १० दसमा।॥। 

अर्थात्‌ू--१ उत्पन्नमिश्रिता, २ विगतमिश्चिता, ३ उत्पन्नविगतमिश्रिता, 
४ जीवमिश्विता, ५ अजीवमिश्रिता, ६ जीवाजीवमिश्चिता, ७ अनन्तमिश्रिता, ८ प्रत्येक- 
मिश्चिता, € अद्वामिश्चिता, १० अद्धाद्धामिश्रिता, इस प्रकार सत्यामृषा भाषा के १० 
भेद हैं । 

किसी नगर में कम या ज्यादा बालक पैदा हुए, लेकिन अदाजे से कह दिया 
कि आज इस नगर में १० बालक पैदा हुए हैं,यह उत्पन्नमिश्चिता भाषा है। इसी प्रकार 
भरे हुए बालकों की संख्या १० बता. दी तो वहा विगतमिश्रचिता भाषा है। जन्मे हुए 
या मरे हुए दोनो प्रकार के बालकों की सख्या अनुमान से बता दी तो वहां उत्पन्न- 
विगतमिश्रचिता भाषा है। बहुत से जीवों को इकट्ठे देख कर कह देना--'अह्दो ! 
कितनी बड़ी जीवराशि है !” यह जीवमिश्रिता भाषा है। मृत जीवो के ढेर को देख कर 
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भी कह देना--'कितनी बडी जीवराशि मर गई, अजीवमिश्चिता है। मृत और 
जीवित दोनों के ढर को देख कर अन्दा जिया एक साथ कह देना--इन जीबो के ढेर में 
इतने मरे हैं, इतने जिंदा हैं.यह जीवाजीवमिश्रिता भाषा है । हरे पत्ते या प्रत्येक बन- 
स्पति के साथ अनन्तकाय का अधिक पिंड देख कर कहना---'सभी अनन्तकायिक हैं,यह 
अनन्तमिश्रिता भाषा है। तथा अनन्त काय के साथ प्रत्येक वनस्पतियों को 
अधिक मिश्रित देख कर कहना- ये सभी प्रत्येक वनस्पतिकासिक हैं, यह प्रत्येक- 
मिश्चिता भाषा है। इसी प्रकार जहा कोई किसी को जल्दी-जल्दी काम करने के लिए 
प्रेरित करने हेतु दिन रहते-- सूर्य चमकते हुए भी कहता है---उठ जल्दी, रात हो गई 
है, अथवा रात रहते भी कहे,--उठ, सूरज निकल आया । यह अद्धामिश्रिता भाषा 
है । दिन का एक भाग अभी बीता नहीं है, फिर भी जल्दी मचाता है--'उठ, चल 
जल्दी, दोपहर हो गया है, यह अद्धाद्धामिश्चिता भाषा है। 

असत्पामृषा के बारह भेद - बारह प्रकार की भाषा ऐसी होती है, जो न तो 
सत्य कही जा सकती है, न असत्य ही । इसलिए उसे असत्यामृषा भाषा कहते हैं। 
उसके बारह भेद यो है--(१) आमंत्रणी-- हे देवदत्त !” इस प्रकार सम्बोधित करके 
बुलाने वाली, (२) आज्ञापनिको “यह करो' इस प्रकार दूसरो को कार्य मे प्रवृत्त 
करने के लिए आज्ञारूप भाषा, (३) याचनी - किसी वस्तु की याचनारूप भाषा 
जैसे-'दस रुपये दो ।' (४) पृष्छनों--किसी विषय मे पूछने के लिए प्रयुक्त की जाने 
वाली भाषा, जैसे--“राम कहा है ”' इस प्रकार पूछना, (५) प्रशापनी--विनीत 
शिष्य को उपदेश देना । जैसे---'प्राणिवध से निवृत्त जीव आगामी भव मे दीर्घायु 
होते हैं ।' (६) प्रत्याख्यानी--याचना करने वाले को इन्कार करने के रूप में या 
प्रत्यास्यान कराने के रूप मे प्रयुक्त भाषा । जैसे--तुम्हे हम नही देते । अथवा 'शराब 
पीने का त्याग करो' इस प्रकार की भाषा प्रत्याख्यानी भाषा है। (७) इच्छानुलोमा-- 
कोई किसी कार्य को शुरू करने से पहले किसी से पूछे तब यह कहना कि “आप इसे 
करिए, मुझे भी यही पसन्द है' यह इच्छानुलोमा भाषा है। (८) अनभिमृहोता--- 
एक साथ अनेक कार्य उपस्थित होने पर कोई किसी से पूछे कि---/इस समय कौन-सा 
काम करू ?' तब वह कहे कि 'जो तुम्हे सुन्दर मालूम हो,उसे करो', यह अनभिगृहीता 
भाषा है। (६) अभिगृहीता- 'इस समय इसे करो इसे मत करो,इस प्रकार की भाषा 
अभिगृहीता है, (१०) संशयकरणी --अनेक अर्थों को प्रमट करने वाला एक शब्द कह 
देना सशयकरणी है, जैसे कोई कहे कि सैन्धव ले आओ | सैन्धव शब्द नमक, घोड़ा, 
वस्त्र आदि अनेक अर्थों मे प्रयुक्त होता है, इसलिए ऐसी अनिर्धारित वाणी संशय 


करणी है। (११) व्याकृता--जिसका अर्थ स्पष्ट हो, ऐसी भाषा, (१२) अध्याकृता-- 
जिसका अर्थ अतिगस्भीर हो, ऐसी गूढ या अव्यक्त भाषा। 





१ भाषा के विषय मे विशेष जानकारी के लिए प्रशापनासू त्रके भाषापद का अवलोकन करे। 
--संपादक 


६३२ श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


बारह भावाएं--जोलियों की दृष्टि से उस समय भारत मे प्रचलित भाषाएं 
१२ मानी जाती थी। इसीलिए शास्त्रकार कहंते हैं--द्रवालसविहा होइ भासा--- 
अर्थात्‌--भाषा १२ प्रकार की हैं। वे इस प्रकार हैं--(१) प्राकृत, (२) सस्कृत, 
(३) मागधी, (४) पैशाची, (५) शौरसेनी, और (६) अपञ्र श, ये ६ भाषाएं । गद्य 
ओर पद्चभेद से कुल मिला कर १२ होती हैं । इनमे छठी जो अपभ्र श भाषा है, भिन्न- 
भिन्न देशो की अपेक्षा से उसके अनेक भेद हो जाते हैं । 

सोलह वजन--बोलते समय एकवचन आदि वचनो, स्त्री-पुरुष आदि तीन 
लिंगो, भ्रत्यक्ष-परोक्ष आदि तीनो कालो का तथा अपनीतवचन और अध्यात्मबचन आदि 
का विवेक सत्यवादी को होना चाहिए । इसी हेतु से १६ प्रकार के वचनों का उल्लेख 
शास्त्रकार ने किया है---“'वयण पि य होइ सोलसबिहं' अर्थात्‌-- वचन भी १६ प्रकार 
का होता है । निम्नोक्त गाथा इस सम्बन्ध मे प्रस्तुत की जा रही है-- 

“बयणतिय लिगतिय कालतियं तह परोक्‍्ख-पच्चक्स । 
अवणीयाइ  चउठक्क॑ अज्ञत्यं चेव सोलसमं ॥ 

अर्थात्‌--एकबचन, द्विववचन और बहुवचन, ये तीन वचन, स्त्रीलिग, पुल्लिग 
और नपु सकलिंग, ये तीन लिंग, भूत,भविष्य और वर्तमान, ये तीन काल, प्रत्यक्ष तथा 
परोक्ष वचन;अपनीतादि वचनचतुष्टय, जैसे---( १) किसी मे एकाध कोई गुण होने पर 
भी ज्यादा तादाद में अमुक दुगुण होने से कहना--यह दु शील है,यह दुर्भाषी है, इस 
प्रकार का कथन अपनीत वचन है,(२) एकाध ग्रुण बता कर बाद मे दुगुंणो का उल्लेख 
करना,जैसे--यह रूपवान तो है,किन्तु दु शील है, इस प्रकार का कथन उपनीत-अपनीत 
वचन है,(३) इसके ठीक विपरीत पहले दुगु ण बता कर बाद मे एकाध गुण बताना,जैसे--- 
यह दु'शील है,परन्तु है रूपवान,ऐसा कथन अपनीत-उपनीत वचन है,(४) केवल गुण ही 
गुण का कथन करना, दुगुंण का नही,जैसे---यह रूपवान और बुद्धिमान है,इस प्रकार 
का वचन उपनीतवचन है। तथा अभीष्ट अर्थ को छिपाना चाहने वाले व्यक्ति के मुख 
से सहसा वही सत्य निकल जाने वाला वचन अध्यात्मवचन है जैसे--मैं दु खित हु', 


अथवा आत्मा को लेकर अध्यात्मभावना से वचनयोजना करना, अध्यात्मवचन है। ये 
सब मिलकर १६ प्रकार के वचन हैं । 


सत्यादि के स्वरूप को जान कर भाषावचनादि के विचार के साथ इन सब 
वचनो को बोलने की भगवान की आज्ञा है । 


१ भाषा के सम्बन्ध मे देखिए यह श्लोक--- 
प्रतक्रतसंस्कृतमावा मरगधपंशायशौरसेनी थे । 
पाठोध्ञच भूरिसेदों देशविशेषादपश्लंश: ॥ 
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किस प्रकार का सत्य बोला जाय ?--सत्य के विषय मे पूर्वोक्त सब झमेलों 
को देख कर साधक सशय में पड जाता है कि वास्तव में सत्य क्या है ? कौनसा सत्य 
बोलना चाहिए ? पूर्वोक्त सूत्रपाठ के विवेचन से इतना तो स्पष्ट हो ही जाता है कि 
दस प्रकार की असत्याभाषा और दस प्रकार की सत्यामृषा भाषा को छोडकर १२ 
प्रकार की असत्यामृपा और १२ ही प्रकार की प्राकृत आदि भाषाओं एवं १६ वचनभेदो 
का विवेक करके दश प्रकार का सत्य बोला जाय तो वह वचन सत्मवचन 
कहलाएगा । इतने पर भी और स्पष्ट करने के लिए शास्त्रकार कहते हैं--ण॑ त व्बेहि 
विभत्ति बचन्नजुत्त' इसका आशय यह है कि जो वचन" द्रव्यो से सगत हो, *गुणों से 
सम्बन्धित हो, पर्यायों से सम्बद्ध हो, कर्म (असिमसिकृषि आदि कर्म या उठाना रखना 
आदि कर्म) से,तथा विविध कलाओ से जिसका सम्बन्ध हो,जो सिद्धान्तो से संगत हो,वह 
सब सत्यवचन है | तथा नाम, आख्यात, निपात, तद्धितपद, समासपद, सन्धरिपद, हेतु, 
यौगिक, उणादिपद, क्रियाविधान,धातु, स्वर या रस,विभक्ति और वर्ण, इन सबसे युक्त 
पूर्वापर सगत वचन भी सत्यवचन है। 

नाम आदि पदो का सक्षेप में स्पष्टीकरण करना आवश्यक है। वह इस 

प्रकार है--- 


नामषद--किसी वस्तु को पहिचानने के लिए व्यवहार में कोई नाम दे दिया 
जाता है, या सन्ञा दे दी जाती है, उसे नाम कहते हैं। नाम दो प्रकार का होता है-- 
व्युत्पन्न और अव्युत्पन्त । राम, देवदत्त आदि प्रक्रृति और प्रत्यय से सिद्ध व्युत्पन्न नाम 
हैं, और डित्थ, डवित्थ आदि प्रक्ृति प्रत्यय मे असिद्ध अव्युत्पन्न नाम हैं । 
१-द्रव्य का लक्षण है--'उत्पाद-व्यय प्रौव्य युक्त सतू, सद्‌ द्रव्यस्थ लक्षणम्‌' 
(जो उत्पत्ति, नाश और स्थिरता से युक्त हो, वह सत्‌ है। और यह सत्‌ द्वब्य का 
लक्षण है) अथवा “गुणपर्यायवद्‌ द्रव्यम्‌! (गुण और पर्याय वाला द्रव्य है) २ ग्रण 
का लक्षण द्र॒व्याश्रया निगुंणा गुणा. (जो द्रव्य के आश्रित रहते हो और निमुंण 
हो, वे गुण हैं) अथवा 'सहभाविनों गुणा ' (द्रव्य के साथ सदा रहने वाले गुण होते 
हैं ३. पर्याय का लक्षण---'क्रमभाविन, पर्याया:' (जो द्रव्य के साथ क्रम से होते हैं, 
एक साथ नही रहते हैं, वे पर्याय कहलाते हैं। जीव, पुदूगल, धर्माधर्मादि ६ द्रव्य 
हैं, इनके अलग-अलग गुण हैं, जैसे जीव के ज्ञानादि ग्रुण हैं, पुदूगल के रूपादि 
गुण हैं, तथा रूपादि गुण के काला, पीला,नीला आदि पर्याय हैं । इन सबके विषय 
मे बे बोल का थोकड़ा, बृहद्द्रव्यसंग्रह, पचाध्यायी आदि ग्रन्थों से जान लेना 
चाहिए । 


“--सपादक 


ध्रेड श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


आख्यालपद--आत्मने पद, परस्मैपद, और उभयपदरूप तथा भूत--भविष्य- 
बर्तमानकालात्मक आदि अरथविशेष को प्रमट करने के लिए जो साध्य क्रियापद होता 
है, उसे आख्यातपद कहते है। जैसे भवति, भविष्यति, अभवत्‌ इत्यादि क्रियापद । 

विपातपद -- अमुक-अमुक अर्थों को व्यक्त करने के लिए जो सिद्ध पद स्वीकार 
कर लिए जाते हैं, जिनके साथ विभक्ति-प्रत्यय नहीं लगते, जिनके रूप नही बनते; 
ऐसे अव्यय निपातपद कहलाते है। जैसे च, वा, ह, अह, खलु आदि । 

उपसर्गपद--धातुओ के समीप (पहले) जिन्हे जोडा जाता है तथा जिनके 
लगाने से धातु का अर्थ बलात्‌ बदल जाता है, उसे उपसग कहते है । ऐसे प्र, परा अप, 
सम आदि उपसमभं होते है । 

तद्धितपद--उन-उन अर्थों के हित--प्रयोजन के लिए सुबन्तपद के आगे 
प्रत्यय लग कर जिनका निर्माण होता है वे तद्धितपद कहलाते हैं । जैसे नाभि महाराजा 
के पुत्र, इस अर्थ मे नाभि शब्द के आगे “एय्‌ प्रत्यय॒ लग कर “'नाभेय' (ऋषभदेव | 


शब्द बना है । है े ह 
समासपद--अनेक पद मिल कर जो एक पद बन जाता है उसे समास कहते 


हैं। समासपद तत्पुरुष, कर्मधारय, इन्द्र, द्विगु, वहुत्रीहि इत्यादि रूप होता है ।- जैसे - 
राजा का पुरुष > राजपुरुष, यह तत्पुरषसमासान्त पद हुआ । 

सम्धिपद--वर्णो की अत्यन्त निकटता होना सन्धि है, जैसे दघि- इद यहाँ 
दोनो 'इ' कारो के स्थान मे एक दीर्घ 'ई' कार हो कर दधीदम्‌ शब्द बनता है । 

हेतु-- जो साध्य के साथ अविनाभाव से रहता हो उसे हेतु कहते है । जैसे 
किसी ने कहा--पर्बत अग्नि वाला है, धू आ होने से । यहाँ साध्यरूप अग्न की 
अनुमिति में अधिनाभावसम्बन्ध होने से धु आ हेतु है । 

यौगिक पद--दो या तीन आदि पदो से योग से जो बनता है, उसे यौगिक 
पद कहते हैं । जैसे उप+ करोति, इन दोनो पदों से उपकरोति यौगिक शब्द बन 
जाता है । 

उणादिपद उण्‌ आदि प्रत्यय जिसके अन्त में होते हैं, उसे उणादिपद 
कहते हैं । जैसे आशु, स्वादु आदि शब्द । 

क्रियाविधान--तृप्रत्यय जिसके अन्त में हो, वे कृदन्‍्त क्रिया विधान 
कहलाते है । जैसे---कुम्मभ करोति इति कुम्भकार , पचति इति पाक , करोति इति 
कारक: आदि । 

धातु---क्रियावाचक शब्द धातु कहलाते हैं । जँसे भू, अस्‌, क इत्यादि । 

स्वर--अ आ इ ई आदि स्वर कहलाते है। अथवा पडज, ऋषभ, गान्धार, 
सध्यस, पचम,धैवत और निषाद, ये सशभीत के स्वर भी स्वर कहलाते है। अथवा 
उच्चारणकालसूचक हृस्व, दी्घ भौर प्लुत भी स्वर कहलाते हैं। कही पर 'रस' पाठ 
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भी मिलता है, वहाँ श्र गार, रौद्,, बीभत्स, वीर, करुणा, हास्य, भयानक, अद्भुत और 
शान्‍्त, ये साहित्यशास्त्रप्रसिद्ध नौ रस समझने चाहिए । 

विभक्ति- प्रथमा, द्वितीया,आदि व्य|करण शास्त्र प्रसिद्ध सात विभक्तिय हैं,जो 
कर्ता, कम, करण, सम्प्रदाय, अपादान, सम्बन्ध और अधिकरण के नाम से प्रसिद्ध हैं । 

वर्ण क, ख आदि तैतीस व्यञ्जन तथा अयोगवाह अनुस्वार, विसर्ग, जिह्ना- 
मूलीय और उपध्मानीय आदि वर्ण कहलाते हैं । 

नाम से ले कर वर्ण पर्यन्त यथाप्रसग विवेकयुक्त वचन सत्यवचन है । 

सत्यवचन भी संयमधातफ हो तो बहु असत्य है--शास्त्रकार ने सत्यवादियों 
को सावधान करते हुए कहा हैँ कि जो सत्यवचन सयभघातक हो, पीडाजनक हो, 
भेद- विकथाकारक हो, निरथ्थंक विवादयुक्त हो,कलह पैदा करने बाला हो, असम्यो--- 
अनायों द्वारा बोला जाने वाला अपशब्द हो, अन्यायपोपक हो, अवर्णवाद या विवाद 
से युक्त हो, दूसरों की विडम्बना करने वाला हो, झूठे जोश और धृष्टता से भरा हो, 
लज्जाहीन हो, लोकनिन्ध हो, अथवा जो बात खूब अच्छी तरह देखी, सुनी या जानी 
हुई न हो, जिस वचन में अपनी प्रश्सा और दूसरों की निदा की झलक हो, ऐसे वचन 
सच्चे होते हुए भी दुष्ट आशय-- खोटे इरादे से कहे जाने के कारण सयम घातक होने 
से असत्य मे ही शुमार है। ऐसे वचनो का जरा-भी प्रयोग नहीं करना चाहिए । 

इस प्रकार शास्त्रकार ने सत्य का विविध पहलुओ से माहात्म्य और स्वरूप 
समझाया है और सत्य के आराधक को सावधानीपूबेक उसका आचरण करने का 
निर्देश किया है । 


सत्यक्रत को पाँच भावनाएं 


जब साधक के सामने सत्य सवर का महाक्रत के रूप मे पालन करने का सबाल 
आता है तो उसके मन में सतत हृढता, उत्साह, तीव्रता, स्फूति और श्रद्धा बनी रहे, 
इसके लिए प्रेरणा देने वाली भावनाएं होनी चाहिए। अत' अहिसामहाब्रत की तरह 
सत्यमहात्रत के लिए भी शास्त्र कार पा भावनाएँ तथा उनके चिन्तन और प्रयोग का 
तरीका अब आगे के सूत्रपाठ में बतलाते है--- 


मूलपाठ 

इमं च अलिय-पिसुण-फरुस-+ड्य-चवलवयणपरिरकक्‍्खण- 
ट्रयाए पावयणं भगवया सुकहियं, अत्तहियं, पेच्चाभाविकं, 
अगमेसिभद, सुद्ध, नेयाउयं, अकुडिलं. अणुत्तर, सब्वदुक्ख- 
पात्राणं विओोसम णं । तस्स इमा पंच भावणाओ बितियस्स वयस्स 
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अलियवयणस्स वेरमणपरिरबखणट्वयाएं-- (१) पढम॑ सोऊण संवरद्र' 
परमट्ट सुद्ध जाणिकण न वेगियं, न तुरियं, न चवलं, न कडुयं, 
न फरुसं, न साहसं, न य परस्स पीलाकरं, सावज्जं सच्चं च हिय॑ 
च मियं च, गाहगं च सुद्ध संगयमकाहलं च समिक्खितं संजतेण 
कालंमि य वत्तव्वं । एवं अणुवीइ (ति)-समितिजोगेण भाविओ 
भवति अंतरप्पा संजयकरचरणनयणवयणो सूरो सच्चज्जवसपन्नो 
(२) बितियं कोहो ण सेवियव्बो, कुद्धों चंडिक्किओं मणूसों 
अलियं भणेज्ज, पि१रणं भणेज्ज, फरुसं भणेज्ज, अलिय पिसुण 
फरुसं भणेज्ज; कलह करेज्जा, वेरं करेज्जा, विकहूं करेज्जा, 
कलह बेरं विकहं करेज्जा; सच्च हरोज्ज, सील॑ हणेज्ज, विणय॑ 
हरोज्ज, सच्चं सील॑ विणयं हणेज्ज; वेसो हवेज्ज, वत्थु 
भवेज्ज, गम्मो भवेज्ज,वेसो वत्थु गम्मो भवेज्ज,एयं अन्न च एव- 
मादियं भणेज्ज कोहग्गिसंपलित्तो, तम्हा कोहो न सेवियब्वोी । 
एवं खंतीद भाविओ भवति अंतरप्पा संजयकरचरणनयणवयणो 
सूरो सच्चज्जवसंपननो । (३) ततिय लोहो न सेवियब्वो; लुद्धो 
लोलो भरोज्ज अलियं खेत्तस्स व वत्थुस्स व कतेण १, लुद्धो 
लोलो भणेज्ज अलिय कित्तीए लोभस्स व कएण ३, लुड्ो लोलो 
भणेज्ज अलियं रिद्वीए' (य) व सोक्खस्स व कएण ३, लुद्धो 
लोलो भरेज्ज अलियं भत्तस्स व पाणस्स व कएण ४, लुद्धों लोलो 
भरोज्ज अलिय, पीढस्स व फलग्रस्स व कएण५, लुद्धों लोलो 
भरोज्ज अलियं, सेज्जाए व संथारकस्स व कएण ६, लुद्धो लोलो 
भरोज्ज अलिय वत्थस्स व पत्तस्स व कएण७, लुड्धों लोलो 
भरोज्ज अलिय' कंबलस्स व पायपुछणस्स व कएणद८, लुद्धो 
लोलो भणेज्ज अलियं सीसस्स व सिस्सीणीए व कएण६, लद्धो 


१. कहीं कही 'इड्ढीए! पाठ भी मिलता है। 
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लोलो भणेज्ज अलियं, अन्नेसु य एवमादिसु बहुसु कारणसतेसु 
लुद्धों लोलो भरोज्ज अलियं । तम्हा लोभो न सेवियव्वों । एवं 
मुत्ताए (य) भाविओ भवति अंतरप्पा संजयकरचरणनयणवयणो 
सूरो सच्चज्जवसपन्नों । (४) चउत्थं न भाइयव्वं । भोत॑ खु भया 
अइंति लहुयं, भोतो अवितिज्जओ मणूसो, भीतो भूतेहि घिप्पइ, 
भीतो अन्नंपि हु भेसेज्जा, भीतो तवसजमंपि हु मुएज्जा, भीतो 
य भरं न नित्थरेज्जा, सप्पुरिसनिसेविय च मग्ग भोतो न समत्थो 
अणुचरिउ, तम्हा न भाइ(ति)यब्वं, भयस्स वा वाहिस्स वा 
रोगस्स वा जराए वा मच्चुस्स वा अन्तस्स वा एवमादियस्स एवं 
धेज्जेण भाविओं भवति अतरप्पा सजयकरचरणनयणवयणो सूरो 
सच्चज्जवसंपननों । (५) पंचमक हास न सेवियव्गं, अलियाइ' 
असंतकाइ जंपति हासइत्ता, परपरिभवका*णं च हास॑ं पर- 
परिवायप्पिय च हास, परपोलाकारग च हासं, भेदविधुत्तिकारकं 
च हासं, अन्नोन्‍्नजणियं च होज्ज हासं, अन्नान्‍नगमण्ण च होज्ज 
मम्मं, अन्नोन्‍्तगमण च होज्ज कम्मं, कंदप्पाभियोगगम्ण च 
होज्ज हासं, आसुरियं करिव्विसत्तणं च जणेज्ज हासं। तम्हा 
हास न सेवियव्वं । एवं मोणेण भाविओ भवइ अंतरप्पा संजय- 
करचरणनयणवयणो सूरो सच्चज्जवसंपन्‍नों । 

एवमिण संवरस्स दार सम्मं संवरियं होइ सुपणिहियं॑ 
इमेहि पंचहि वि कारणेहि मणवयणकायपरिरकिखऐहि, निच्च 
आमरणंतं च एस जोगो णेयव्वों धितिमया मतिमया अणासवो 
अकलुसो अच्छिद्दो अपरिस्सावी असंकिलिट्टी सव्वजिणमणुन्ताओ ॥ 

एवं बितिय संवरदारं फासियं पालियं सोहिय॑ तीरियं 


किंट्टिय अगुपालियं आणाए आराहिय भवति । एवं नायमुणिणा 
भगवया पन्‍तविय परूविय पसिद्ध सिद्धवरसासणमिणं आघ- 
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बितं॑ सुदेसियं पसत्थं बितियं संवरदारं॑ समत्तं ति बेमि ॥२॥ 
(सू० २५) । 
संस्कृतच्छाया 

इमं जे अलोक-पिशुन-परुष-कटुक-चपल-बचनपरिरक्षणार्थताय प्रव- 
खन॑ सगवता सुकथितमात्महितं प्रेत्पलाविकधागमिष्यद्भव्र शुद्ध नेयायिक- 
मकुटिलसनुत्तरं तर्वदुःखपापानां व्युपशमनम्‌ । तस्येसा: पंचभ।वना द्वितोयस्य 
ब्रतस्यालीकवचनस्य विरसणपरिरक्षणार्थाय (१) प्रथम श्रुत्वा संबराध 
परमार्य' सुष्ठु ज्ञाव्वा न वेगित, न त्वरित, न चपल, न कटुक, न परुषं, न 
साहसं, न च्‌ परस्य पीड़ाकर, सावद्य , सत्य च हितं च मित च॒ ग्राहक 
शुद्ध संगतमकाहलं च ससीक्षित संयतेन काले च वक्तव्यमेव अनुवोचि- 
(अनुचिन्त्य+ समितियोगेन भावितो भवत्यन्तरात्मा सयतकरचरणनयन- 
बदन: शुरः सत्याजजंबसम्पन्न: (२) ह्वितोयं क्रोधो न सेवितव्यः, कुद्ध- 
श्चाण्डिक्यितो मतुष्योड्लोक॑ भगेत्‌, पिशुन भणेत्‌, परुष भणत, अलोकं 
पिशुन परुष भणेत; कलह कुर्यात्‌, वेरं कुर्यात्‌ , बिकर्था कुर्यात्‌, कलह बर 
विकथां कुर्यात्‌, सत्यं हन्यात्‌ , शाल॑ हन्यात्‌, विनय हन्यात, सत्य शोल 
विनय ह॒न्यात; हें ध्यो भवेत,, वस्तु भवेत , गम्पों भवेत्‌, हें ध्यो वस्तु गस्यो 
भवेत , एतद्‌ अन्य चेबसाबिकं भणेत क्रोधाग्निसंप्रदीप्तः, तस्मात फ्रोधो न 
सेवितव्य , एव क्षान्त्या भावितों भवत्यन्तरात्मा समतकरचरणनयनवदन: 
शूरः सत्याजंबसम्कन्नः | (३) त्‌ तीय लोभो न सेवितव्यः,लुब्धो लोलो भणेव- 
लीक क्षेत्रस्थ वा वस्तुनों वा कुते १, लुब्धो लोलो भणेवलाक कीतेंर लोभस्य 
वा कृते २,लुब्धोी लोलो भणेदलोक ऋ('द्धेर्वा सोख्यस्य वा कृते३, लुब्धो लोलो 


भणदलीक  भक्तस्य था पानस्य वा छुते ४, लुब्धो लोलो भणेदलीक 
पीठस्य या फलकत्य था $ते ५, लुब्धो लोलो भणदलीक शब्याया 


वा सस्तारकस्य वा कूते ६, लुब्घो लोलो भणदलोक वस्त्रस्य वा पात्रस्य वा 
इते ७, सुब्धो लोलो भ्णदलोक कम्बलस्थ था पादप्रोउछनस्य या छृते ८, 
लुब्धो लोलों भणेदलोक शिव्यस्थ था शिष्याया वा कूते €, लुब्धो लोलो 
भणेदलोकमस्पेषु चेवमादिकेशु बहुबु कारणशतेषु, लुब्धो लोलो भणदलोीक 
तस्सात्‌ लोभो न सेवितव्यः । एव मुक्त्या भावितो भवत्यन्तरात्मा संयत- 
करचरजमयनवदत. शूरः सत्याजंवसम्पन्न. । (४) चतुर्थ न भेतव्यम्‌ । भीत 
खलु भयानि आयान्ति लुक, भोतो5ढ्वितोगों मनुष्यों, भोतों भूतेग हयते, 
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भीतो5न्यमपि खलु भेषयेत्‌, भीतस्तप:सयममपि खलु मुज्चेत,भोतश्च भरं न 
निस्तरेत्‌,सत्पुरुषनिषेबितं श्र मार्ग भोतो न समर्थाष्तु चरितुम्‌,तस्माद न भेत- 
व्यम_ भयाद्वा व्याधेर्वा रोगाद वा जराया वा सुत्योर्वाउन्यस्माद्‌ वा एबमादि- 
कात । एव घेयेंग भावितों भवत्यन्तरात्मा समतकरचरणनयनवदनः शूरः 
संत्याजंवसम्पन्न:। (५) पठचसक हास्य न सेवितव्यम्‌ । अलोकानि असत्कानि 
(अशान्तकानि) जल्पन्ति हा ।वन्‍्तः । परपरिभवकारण च हास्यम्‌, परपरि- 
बादप्रिय च हास्यम, परपीड़ाकारफ चू हास्यम्‌, भेद व्मृति (विमुक्ति) 
कारक च हास्यम्‌, अन्योपन्यजनित च भवेद्‌ हास्यम्‌, अन्योध्ल्यगसनं जे 
भवेद्‌ मर्स, अन्योपत्यगसन च भ्वेत कर्म, कन्दर्पाभियोगषमन सच भवेद 
हास्यम , आसुरिक किल्विषत्व चर जनयेद्‌ हास्यम । तस्माद हास्य न 
सेवितव्यम_। एवं मौनेन भावितों भवत्यन्तरात्मा सयथतकरचरणनयनवदन: 
श्रः सत्याजंवसम्पन्न: | एबमिद सवरस्य द्वार सम्यक्‌ सवत भवति सुप्रणि- 
हित॑ एमिः पञ्चनिः कारणेर्सनोवचनकायपरिरक्षितं नित्यमामरणान्त' ञ॑ 
एव योगो नेतव्यों धृतिमता सतिमता अनाभ्रवो$कलुषो5च्ठद्रो5५परिस्रनावी 
असंक्लिष्ट. सर्वजिनानुज्ञात । 


एवं द्वितोयथ संवरद्वार स्पृष्ट पालितं शोधितं (शोभितं) तीरित॑ 
कोतितभनुपालितमाज्ञया5:राधितं भवति । एवं शातमुनिना भगवता प्रशा- 
पित॑ प्ररूपितं प्रसिद्ध सिदवरशासनमिदमाल्यातं सुवेशितं प्रशस्तं द्वितोय॑ 
संवरद्वारं समाप्तम , इति ब्रवीमसि ॥२॥ (सृ० २५) 


पदान्वयार्थ--(भगवया) भगवान्‌ से (इसं) इस (परावयण्ण) प्रव्वम---सत्य- 
सिद्धान्त को, (अलिय-पिसुण-फरस-कड़य-चवल-वयणपरिरक्खजणट्ठयाए) मिभ्यावच्म, 
पेशुन्य--चुगली,कठोर वचन, कट्वचन,चंचल वजन--विना सोचे-समझे चपलतापूर्वक 
सहसा कहे हुए बचन से आत्मा को रक्षा के लिए (सुकहियं) अच्छी तरह से कहा 
है, जो कि (अत्तहियं) अत्सा के हित के लिए है, (पेच्चाभाविय) जन्मास्तर में शुभ- 
भावना से धुक्त है, (आगमेसिधहं) भविष्य के लिए भर यस्कर है, (सुद्ध) शुद्ध--मिर्दोध है, 
(नेयाउयं) न्पायसगत है, (अकुडिल) मोक्ष के लिए सीधा-सरल मार्म है, (अमुत्तरं) 
सर्वोत्कृष्ट है, अतएवं (सब्बदुक्अपाधाण) सब दुःखों और पापों का विशेष रूप ले 
उपशभन करने वाला है। (तस्स) उस (बितियस्स बयस्स) ट्वितोव श्रत--सत्यमहा- 
ज्रत की (इसा पत्र भावणाओ) आगे कही जाने वालो ये पांच भावनाएं, (अलिय- 
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वयणस्स वेरमण-परिरक्खणट्ठयाए) मिथ्यावचन से विरति की पूर्ण सुरक्षा के लिए हैं, 
इन पर चिन्तन करना चाहिए । (१) (पढमस) प्रथम भावना अनुचिन्त्यससितिरूप है, 
जिसे ,संवरट5) सदगुरु से मधावादविरसण --सत्यवचन प्रवृत्तिरूप संबर के प्रयोजन 
को (सोऊण) सुन कर, उसके (परमट्ठ) उत्कृष्ट परम अर्थ को (सुटृठु) भलोभाति 
(सुद्ध ) निर्दोषरूप से (जाणिकण) जानकर, (न वेगिय वत्तव्वं) वेग --विकल को 
तरह संशययुक्त या हड़बड़ा कर न बोले, (न तुरिय') जल्दो-जल्दी उतावलो मे सोचे 
विचारे बिना न बोले, (न कडुय ) कड़वा वजन न ओले, (न चबलं) क्षणभर पहले 
कुछ और एक क्षण बाद कुछ और, इस प्रकार सनक में आ कर चचलता से न 
बोले, (न फरुस) कठोर वचन न बोले, (न साहसं) बिना बिचारे सहुसा न बोले (य) 
और (न परस्स पीलाकरं सावज्जं) दूसरों को पोड़ा पहुँचाने वाला, पाप से युक्त वचन 
न बोले । किरठु (सल्‍्ल) सत्य (थ) और (हि) हितकर (सिय च) तथा परिमित- 
थोड़ा (गाहगं) विवक्षित अर्थ का प्राहक--प्रतीति कराने वाला, (सुद्ध ) बचन के 
दोषो से रहित, (संगयं) युक्सिसंगत--पूर्वापर अबाधित (च) और (अकाहल ) स्पष्ट 
(थ) तथा (सम्रिक्खित) पहले बुद्धि से सम्यक्‌ प्रकार से पर्यालोचित--सोचाविचारा 
हुआ वचन, (कालमि) अवसर आने पर, (संजतेण) सयमी पुरुष को (वत्तत्वं) 
बोलना चाहिए । (एव, इस प्रकार (अणुवीइसमितिजोगेण , पूर्वापर सोच कर बोलने 
को समिति--सम्यक्‌ प्रवृत्ति के योग से (भावितों) सस्कारयुकत हुआ (अतरप्पा) 
अन्तरात्सा-जी व, (संजयकरचरणनयणवयणो) हाथ, पेर, नेत्र और मुख पर सयम 
करने वाला हो कर (सूरो) पराक्रमो तथा (सच्चज्जवसपन्नों) सत्य और आर्जब -- 
सरलता से सम्पन्न--परिपृर्ण (भवति) हो जाता है । (२) (वितिय) द्वितीया भावना--- 
कोधनिप्रहू---क्षान्तिरूप है । बहू इस प्रकार है (कोहो ण सेवियव्यो ) क्रोध का सेवन 
नहीं करना चाहिए । (कु्धों मणूसो) क्रोधी मनुष्य (चंडिक्किओ) रोद्ररूप हो कर या 
रौद्रपरिणाम से युक्‍त होकर (अलियं) मिथ्या, (भ्रणेज्ज) बोलता है, (पिसुणभणेज्ज) 
थुगली के वचन ओलता है, (फरस) कठोर वचन बोलता है, तथा (अलिय पिसुण 
फरस भणेज्ज) झूठ,चुगलो के बचन व कठोरबचम (तोनों एक साथ) बोलता है, 
(कलह करेज्जा लड़ाई कर बेठता है, (बेर करेक्जा) वेरविरोध कर लेता है. 
(विकह करेज्जा) विकथा- अटसट-- बकवास करता है, (कलह बेर विकहं करेज्जा) 
तथा कलह,बर और विका तोनों एक धाथ कर बंठ ता है, (स्च हणेज्ज ) सत्य का गला 
घोट बेता है, (सील हुणेज्ज) शील सदाचार का नाश कर देता है, (विणय हणेज्ज) 
बिनव--नज्ञ ता का सत्यानाश कर देता है, (सब्यसोलबिणयं हुणेज्ज) सत्य, शील 


सातवां अध्ययन : सत्य-संवर ६४१ 


और घिनय का एक साथ घात कर देता है, कोधो मनुष्य (वेसों हवेञ्ज) अप्रिय--हं ज 
का भाजन बन जाता है, (वत्यु भवेज्ज) दोषों का घर बन जाता है, (गम्मो ह॒वेज्ज) 
तिरस्कार का पात्र दन जाता है,तथा,(वेसं बत्यु गम्मोभबेज्ज) ह थ का कारण--अध्रिय, 
दोषों का आधार तथा परिभव का पात्र बन जाता है। (एय) इस सिथ्या आदि को 
(ज) तथा (एवमादियं) इत्यादि प्रकार के (अन्न) अन्य क्षसत्य फो (कोहप्गिसंपलिसो) 
क्रोधार्नि से प्रज्वलित व्यक्ति (भणेज्जा) बोलता है। (तम्हा) इसलिए (कोहो न 
सेवियव्यों) क्रोध का सेवन नहीं करना चाहिए । (एवं) इस प्रकार (खंतीए) फोध- 
निप्रहरूप क्षमाभाव से, (भावितो) सुसंस्कृत हुआ (अंतरप्पा) अम्तरात्मा (संजपकर- 
चरणनयणवयणो) अपने हाथ, पर, आंख और मुह को सयभित--निय्रन्भित करने 
वाला, (सूरो) पराक्रमी तथा (सच्चज्जवसंपन्नो) सत्य ओर सरलता से सम्पन्त 
(भवति) हो जाता है । (३) (ततियं) तृतीय भावना लोध-संयमरूप निर्लॉभतायुक्त है, 
बह इस प्रकार है--(लोभो न सेवियव्वो) लोभ का सेवन नहीं करना चाहिए । छुठ़ो 
लोलो) लोभो सनुष्य ज़्त से चलायमान--सत्य से डांवाडोल हो कर (खेत्तस्स वा) या 
तो लेत के--खुलो जमीन के लिए,(वत्थुस्स वा कतेण) अथवा वस्तु-मकान-- बुकान,घर, 
हवेली आदि--के लिए (अलि८ भणेज्ज) झूठ बोलता है, (लुड़ों लोलो) जुब्ध व्रत से 
डिग कर (कित्तोए) कोति--प्रतिष्ठा के लिए, (लोपभस्स वा कएण) या लोस---धन 
के लोभ के निमित्त से (अलियं भणेज्ज) भिथ्या बोलता है, (लुड्ो) लालची आदसी 
(लोलो) सत्यक्रत से विचलित हो कर (रिवद्वोए 4) या तो ऋद्धि--सम्पत्ति के लिए 
(सोक्खस्स थे कएण) अथवा ऐश-आरास आदि के रुप सें इन्द्रिय-सुख के लिए (भलियं 
सण्णेज्ज) मृषावचन बोलता है, (लुड्धो) लोभप्रस्त मनुष्य (लोलो) सत्यक्षत में अस्थिर 
हो फर (भत्तस्स व पाणस्स व कएण) या तो भोजन के लिए या पेय वस्तु के लिए 
(अलियं भणेज्ज) असत्य बोलता है; (लुड्ों) लोभी पुरुष (लोलो) प्रत से शगमगा कर 
(पोढस्स व फलगल्स व कएण) या तो पोठ-आसन-च्ोकीं के अथवा पट्ट के हेतु (जलियं 
भणेज्ज) असत्य बोलता है, (लुड्ों लोलो) लोभ के वशीभूत म्रत से चंचल हुआ 
मनुष्य (सेज्जाए घ) या तो शय्या--बसलि के लिए (संभारगल्स था कएण) अथवा 
साढ़े तीन हाथ लंबे बिछोने के लिए (अलिय भणेज्ज) झूठ बोलता है, (लुड़ों लोलो) 
लोभी मनुव्य ग्रत से डिगकर (वत्थस्स व पत्तस्स व कएुथ) या तो कपड़े के लिए या 
पातञ्र-बरतन के लिए (अलियं भणेज्ज) मिव्यावचम कहुतर है, (जुड़ों खोलो) ज्रोभी गर 
व्रत से चलायमान हो कर (कंबलस्स व पांयपु छणत्त व कएण) था तो कस्यल के 
४१ 
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लिए या ऐर पोंछने के काम में आने वाले वस्त्रवण्ड के निमित्त से, (अलियं भणेज्ज) 
मिथ्या बोल देता है,(लुड्डो) लोभप्रस्त (लोलो) व्रत में अस्थिर हुआ साधक, (सीसस्स व) 
या तो शिष्य के लिए, (सिस्सणीए व कएण) अथवा शिष्या के निमित्त (अलियं) झूठ 
(भणेज्ज) बोल उठता है, (लुड्ों) लोभो (लोलो) सत्यश्षत से विचलित हो कर ये (य) 
और (एवमाविसु बहुसु कारणसतेसु) इस प्रकार के बहुत-से संकड़ों कारणों को ले कर 
(अलियं भरणेज्ज) मिथ्या बोल देता है, क्योंकि (लुद्धों) लोभ के विकार से घिरा हुआ 
साधक (लोलो) सत्यत्त से डइगमगा कर (अलियं भणेज्ज) झूठ बोलता ही है। (तम्हा) 
इस कारण (लोभो न सेवियव्वो) लोभ का सेवन नहीं करना चाहिए । (एव) इस 
प्रकार के चिन्तन से (मुत्तोए) निर्लोॉच्चता से (भावितो) संस्कारित (अतरप्पा) 
अन्तरात्मा (संजयकरचरणनयणवयणो) अपने हाथ, पेर, आल और भुख पर 
अकुश रखने वाला इन्हें वश में करने बाला, (सुर) धर्मवीर साधक (सच्चज्जव- 
संपन्नो) सत्यता और सरलता से परिपूर्ण (भमवति) हो जाता है। (४) (चउत्थं) 
चतुर्थधावना भयविजय--घधर्यप्रवत्तिरूप है, वह इस प्रकार है--(न भाइयव्व) भय 
नहीं करना चाहिए । (भीत) भयभीत मनुष्य पर (खु) अवश्य ही, (भया) अनेकों 
भय (लहुयं) शीघ्र (अइंति) आ कर हमला कर देते हैं । (भोतो) डरपोक (सणूसो) 
आदमी सदा (अवितिज्ञओ) अद्वितीय---अकेला --असहाय होता है । (भीतो) भय- 
भोत मनुष्य (भूतेहि) भूत-श्रेतों से (घिप्पइ) पकड़ लिया जाता है। (भीतो) डरपोक 
आवमो (हु) निश्चय ही, (अन्न पि) बूसरे को भी (भेसेज्जा) डरा देता है, भयभीत 
करता है, (भीतो) डरने वाला साधक (तवसंजसंपि) तप और संयम को भी (हु) 
अवश्य (मुएज्जा) छोड़ बंठता है, (4) तथा (भीतो) भय करने वाला साधक (भर) 
महत्वपूर्ण कायं का भार--उत्तरदायित्व, अथवा संयम के भार को (न नित्थरेज्जा) 
नहीं निभा सकता, अन्त तक पार नहीं लगा सकता, (ज) और (भीतो) भोरू साधक 
(सप्पुरिसनिसेबियं) सत्पुदधों के द्वारा सेवन किए हुए--आचरित (मग्गं) मार्ग का 
(अणुर्चरिउ ) अनुसरण -- अनुगसन करने में (न समत्यो) समर्थ नहीं होता ! (तम्हा) 
इसलिए (भयस्स) वृष्ट मनुष्य, वुष्ट लिसंड्ल तथा दुष्टदेव के निभा से उत्पन्न हुए 
बाह्मप्रय से एवं आत्मा में उत्पन्न हुए अन्सरंगभय से (वा) अथवा (वाहिस्स) प्राण- 
घातक कुष्ट, क्षय आदि बीसारो से (बा) या (रोगस्स) ज्वर आदि रोग से, (वा) 
अथवा (जराए) बुढ़ापे से (वा) या (मच्चुस्स) मृत्यु से (वा) अथवा (अप्नस्स एव- 
मादियस्स) इसी प्रकार के इष्टवियोग--अनिष्टसंयोग आदि भय के अग्यान्य कारणों 
से (न भाइयव्वं) डरना नहीं जाहिए। (एवं) इस प्रकार का चिन्तन करके (पेज्जेण) 
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धेर्यं---चित्त में स्थिरता से (भाजितो) संस्कारदढ़ (अंतरप्पा) अमन्तरात्मा (संजयकर- 
चरणमयणवयणो) हाथ, पेर, आंख और मुह पर संयम करते वाला सुसंयसी साधु 
(सूर) सत्यत्रत पालन में बहादुर तथा (सच्चज्जवसंपन्नो) सत्यता और निष्कपटता से 
युक्त (भवति) हो जाता है। (५) (पंचमकं) पांचवों हास्यसंपम वचनसंयमकरूप 
भावना इस प्रकार है--(हासं न सेवियव्य) हास्य का सेवन नहीं करना चाहिए, 
बयोकि (हासइत्ता) हसी या ठटठामश्करी करने बाले लोग (अलियाइ' दूसरे में 
विद्यमान सदगुणो को छिपाने के रूप में झूठ तथा (असंतकाह) अविद्यमान या असत्‌ 
वस्तु को प्रकट करने वाले वचन अथवा अशोभनीय था अशान्ति पंवा करने वाले 
बचन (जंपंति) बोल देते हैं, (च) तथा (हासं) हंसो-नजाक (परपरिभ वकारणं) दूसरों 
के तिरस्कार का कारण बन जातो है, (च) और (हासं) हंसो को (परपरिवायप्पियं) 
दूसरों फी निन्‍दा हो प्यारी लगती है। (चल) तथा (हुसं) मजाक (परिपीलाकारणगं) दूसरों 
को तकलीफ पहुँचाने बालो होतो है, (ज, ओर (हासं) हंसी (सेदविमुतिकारक) 
चारित्रनाश था सोक्षमार्ग का उच्छेद तथा शरोर की आकृति बिकृत कर देने बाली 
है, अथवा फूट डलबाने वाली तथा विमुक्ति-- प्रियजनों से अलगाव पंदा कराने बाली 
है । (च) तथा (हासं) हंसीमजाक (अन्नोन्‍्तजाणिय होज्ज) परस्पर एक दूसरे से होता है,। 
(थे) और (मम्म) हंसी में बोला गया मसंकारी वचन-- ताना (अन्लोन्नगमर्ण होउ्ज) 
परस्पर एक दूसरे को चुभते वाला होता है। (जज) और हंसी (अश्लोप्नगमण होज्ज 
कम्म) पारस्परिक कुचेष्टा या गुप्त परदारादि के रहस्य को खोलने वाला कर्म हो 
जाता है, (च) तथा (हासं) हास्य (कंवप्पाशियोगगमण्ण) हंसाने वाले विवृषकों या 
भांडों तथा तसाशे दिखाने वालों के निर्देशकर्ताओं के निकट पहुंचने को बुद्धि पंदा 
करता है, अथवा हास्यकारी कांदपिक देवों तथा अभियोग्य जाति के देवों में ममन 
का कारण है, (च) तथा ,हासं) हास्य (आसुरियं) असुरजाति के देवपर्याय को (थ्) 
और (किव्विसराणं) किल्वधदेवपर्याय को (जणेज्ञा) प्राप्त कराता है। (तम्हा) 
इसलिए (हासं) हास्य का (न सेवियव्वं) सेवत नहीं करना चाहिए। (एवं) इस 
प्रकार के चिन्तन से (मोणेण) बचनसंयम--मोन द्वारा (भावित) भावनायुक्त बना 
हुआ (अंतरप्पा) अन्तरात्मा साधक (संजयकरचरणनयणवयणो) अपने हाथ, पर, नेत्र 
और मुल्त पर नियंत्रण फरने जाला संयसी (सूरो, दृढ़ पराक्रमी तथा (सच्चम्जव- 
संपन्नो) सत्य ओर अमायिकभाव से संपन्‍न (भवति) हो जाता है। 

(एवं) इस प्रकार (इणं) यह (संवरस्स बार) सबर का सत्यरूप द्वार -उपाय, 
(सणवयणकायपरिरक्खिर्टह) सन, वचन और काया तीनों को सब प्रकार से रक्षा 
करने वालो (इमेहि पंचह वि कारणेहि) इन पांच कारणरूप भावनाओं से (सम्मं) 
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सम्बक्‌ अकार से (संवरियं) संवत-सुरक्षित अथवा (संचरियं) भलोभांति आधरित 
(सुप्पणिहिय) अच्छी तरह दिलदिसाग में स्थापित (होइ) हो जाता है। (घितिमया) 
धर्म धारण करने बाले (सतिमया) बुद्धिमान साधक को (अणासवो) कमों फो आने से 
रोकने वाला संदररूप, (अकलुसो) दोषरहित, (अच्छिहो) कर्मजल के प्रवाह के प्रवेश 
को रोकने सें लिश्छिट्र, (अपरिस्सायी) कर्मंबन्ध के प्रवाह से रहित (असकिलिट्ठो) 
संक्लिष्टपरिणासों से रहित, (सम्बयजिणमण न्‍नाक्ो)| समस्त तो्थंकरो के हारा 
आज्ञापित (एस) यह (जोगो) -- प्रशान्त योग अथवा घिन्तन के साथ प्रयोग, (निच्च॑) 
सदा (अस्मरणंसं) भुस्युपर्मन्त (णेयव्यों) अमल में लाना चाहिए । 

(एवं) इस प्रफार (बितियं) द्वितीय (संवरदारं) सत्यरूप सबरद्र/र (फासियं) 
उचित समय पर स्वीकार किया हुआ, (पालिय) पालन किया गया, (सोहिय) अति- 
चाररहित आचरण किया गया अथवा जोवन के लिए शोभादायक, (तोरिय) अन्त 
तक पार लगाया गया, (किद्टियं) दूसरे लोगो के सामने आवरपूर्वक कहा गया, 
(अण्‌ पालियं) लगातार पालन किया गया, (आणाए आराहियं) भगवान को आज्ञा- 
पूर्वक आराधित-सेवित (भवति) है। (एवं) इस प्रकार (नायमुणिणा) ज्ञातवश में 
उत्पस्त हुए मुनोश्वर (सगवया) भगवान्‌ महावीर स्वामी ने (इणं) इस (सिद्धवरसासण्ण॑) 
सिद्धों के भ्रंष्ठ शासन का (पन्‍नवियं) सामान्यरूप से कथन किया है, (परूषियं) 
विशेष रूप से विवेशन किया है, (पसिद्ध ) पश्रमाणों और नयों से सिद्ध (आधवियं) 
सर्वत्र प्रतिष्ठित किया गया, (सुदेसिय) भव्यजोयों को अच्छी तरह से उपदिष्ट 
(फ्सत्थं) भ्रष्ठ--मंगलमथ यह (वितियं) दूसरा (संवरबारं) संवरद्वार (समत्तं) 
समाप्त हुआ, (ति बेमि) ऐसा में कहता हूँ । 

मूला्थ--भगवान्‌ महावीर ने इस प्रवचन--सत्य सिद्धान्त को मिथ्या- 
बचन, चुगलखोरी, कठोर शब्द, कट्वाणी एवं बिना सोचे-विचारे उतावली मे 
कहे हुए वचन से आंत्मा की सुरक्षा के लिए अच्छी तरह कहा है; जो आत्मा 
के हित के लिए है, जन्मान्तर में शुभभावना से युक्त है, भविष्य के लिए 
कल्याणकारी है, निर्दोष है, न्यायसंगत है, मोक्ष के लिए सीधा--स रल मार्ग 
है, सर्वोत्कृष्ट है, भतएब समस्त दुःखो और पापों को विशेषरूप से उपशान्त 
करने वाला है। उस द्वितीय महाब्रत--सत्यंसंबर की आगे कही जाने वाली 
ये पांच भावनाएं हैं; जो असत्यवचन से विरति की पूर्ण सुरक्षा के लिए है ; 
इनका चिन्तन और प्रयोग करना चाहिए । 

पहली अनुचिन्त्यसमिति रूप भावना है। सदुगुद से सृषावाद विरमण 


सातनां अध्ययन : सत्य-संवर ' द्डश 


सत्यवचनप्रवृत्तिर्प उस संवर के प्रयोजन कों सुन कर तथा उसके परम 
अर्थ रहस्य को जान कर विकल्प की तरह संशययुक्त या हड़बड़ा कर न 
बोले, उतावली में जल्दी-जल्दी न बोले, कड़वा वचन न बोलें, एक क्षण पहले 
कुछ कहना, क्षणभर बाद कुछ और ही कह देना, इस प्रकार सनक में आकर 
चचलता से नबोले,तथा दूसरों को पीडा पहुँचाने वाले सावद्यवचन न कहे; किन्तु 
सत्य तथा हितकर एवं युक्तिसंगत--पूर्वापर-अबाधित और स्पष्ट तथा पहले 
से भलीभांति सोचा-विचारा हुआ वचन अवसर आने पर संयमी पुरुष को 
बोलना चाहिए । इस प्रकार पूर्वापर सोच कर बोलने की समिति--सम्यक 
प्रवृत्ति के योग से संस्कारित अन्तरात्मा साधक हाथ, पैर, नेत्र और घुह पर 
संयम करने वाला हो कर पराक्रमी तथा सत्य और सरलता से सम्पन्न--परि- 
पूर्ण हो जाता है। दूसरी भावना क्रोधनिग्रह क्षान्तिरूप है, वह इस प्रकार 
है- क्रोध का सेवन न करे; क्योकि क्रोधी मनुष्य रौद्रपरिणामों के वशीक्षृत 
हो कर मिथ्या बोलता है,चुगलखोरी के वचन बोलता है,कठोर,बचन कहता है, 
एक साथ मिथ्यावचन,चुगली और कठो रता से युक्त वचन कह डालता है । वह बात 
बात मे कगडा कर बंठता है,वैरविरोध पंदा कर लेता है,और अटसंट बकवास 
करने लगता है; एकसाथ कलह,वर और उटपटांग बकवासकरता है | वह सत्य 
का गला घोट देता है, शील-सदाचार का नाश कर देता है, विनय-नम्नता 
की भी ह॒त्या कर बेठता है, वह सत्य, झील ओर विनय तीनों का एक साथ 
घात कर बंठता है। क्रोधी मनुष्य अप्रिय--6 षभाजन बन जाता है, दोषों 
का घर बन जाता है, तिरस्कार का पात्र बन जाता है; वह एक साथ अप्रिय, 
दोषो का आधार और तिरस्कार का पात्र बन जाता है। वह इस मिथ्यावचत 
आदि को एबं इसी प्रकार -के अन्य असत्य को क्रोधाग्नि से प्रज्वलित हो कर 
बोलता है। इसलिए क्रोध का सेवन नहीं करना चाहिए। इस तरह कोध- 
निगप्रहरूप क्षमाभाव से सुसंस्क्ृत हुआ अन्तरात्मा अपने हाथ, प्र, नेत्र और 
सुख को नियंत्रित करने वाला, शूरवीर ओर सत्यता तथा सरलता के गुणों से 
परियृर्ण हो जाता है। 

तोसरी भावना लोभसंयम--निर्लोभता से युक्त है। वह इस प्रकार 
है--लोभ का सेवन नही करना चाहिए । क्योंकि लोभी मनुष्य व्रत से चलाय- 
मात हो कर या तो खेत के लिए भूठ बोलेगा या मकान के लिए। लोभी ब्रत 
से डिग कर या तो कीर्ति के लिए असत्य बोलेगा या लोमबश परिवार आदि , 
के पोषण के लिए । जुब्ध मनुष्य सत्यत्षत से विचलित हो कर या तो सम्पत्ति 
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के लिए मिथ्या बोलेगा या फिर इन्द्रियसुखों की प्राप्ति के लिए भूठ बोलेगा । 
लोभग्रस्त मानव सत्य से डगमगा कर या तो भोजन के लिए असत्य बात 
कहेगा या पेयपदार्थ के लिए असत्यभाषण करेगा। लोभी साधक सत्यक्नत 
में अस्थिर हो कर या तो पीठ -चौकी के लिए असत्य बोलेगा, अथवा पट्टू के 
लिए भूठी बात कहेगा । लोभ के वशीश्रृत साधक ब्रत से चलित हो कर या तो 
शय्या (शयनस्थान) के लिए के लिए भूठ बोलेगा या फिर सस्तारक-- 
बिछोने के लिए भूठ बोलेगा । लुब्ध साधक ब्रत से डांवाडोल हो कर या तो 
बस्त्र के लिए मिथ्या बोलेगा या पात्र-बतंन के,लिए । लोभग्रस्त साधक सत्य से 
डिग कर या तो कंबल के लिए भूठ बोलने को उद्यत होगा या पैर पौंछने के 
कपड़े के लिए। लोभी साधक सत्यत्रत से विचलित हो कर या तो शिष्यके लिए 
भूठी बात कहेगा या शिष्या के लिए । लोभी मानव भूठ बोलता ही है। और 
भी इस प्रकार के अनेको सैकड़ो कारणों से लोभग्रस्त मानव सत्यक्रत से डांवा- 
डोल हो कर भूठ बोलता है। इसलिए लोभ का हर्गिज सेवन नही करना 
चाहिए | | 

इस प्रकार लोभसंयमरूप निर्लॉभता की भावना से भावित अन्तरात्मा 
अपने हाथ, पैर, आँख ओर मुह पर संयमशील बन कर धमंबीर तथा सत्यता 
और सरलता से सम्पन्न हो जाता है । 

चौथी भयमुक्ति--धैयंप्रवृत्तिर्प भावना है। वह इस प्रकार है-- 
भय नहीं करना चाहिए। भयभीत मनुष्य पर अनेको भय आ कर झटपट हमला 
कर देते है। डरपोक आदमी सदा अद्वितीय--असहाय (अकेला) होता है। 
भयभीत मनुष्य ही भ्रृत-प्रेतों ग्रस्त होते है। डरने वाला अवश्य ही दूसरे 
को डराता है, भय में डालता है। भयभीत साधक तप और संयम अथवा 
तपस्याप्रधान संयम को भी तिलांजलि दे देता है। भयभीत मनुष्य किसी 
महत्त्वपूर्ण कार्य के दायित्व को निभा नही पाता अथवा संयम का भार नही 
निभा सकता । और न ही डरयोक साधक सत्पुरुषों द्वारा आचरित मार्ग पर हो 
चलने में सम होता है। इसलिए दुष्ट देव, दुष्ट मनुष्य या दुष्ट तिय॑ञ्च के 
निमित्त से पंदा हुए बाह्य भय से एवं आत्मा में उत्पन्न हुए आन्तरिक भय से 
अथवा किसी प्राणघातक कुष्ट आदि व्याधि से या ज्वर आदि रोग से अथवा 
बुढ़ापे से या मोत से अथवा इसी प्रकार के इष्टवियोग-अनिष्टसंयोगरूप 
व्गरह भय के अन्यान्य कारणों से नहीं डरना चाहिए । 
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इस प्रकार का चिन्तन करके चित्त में स्थिरता-धीरता से संस्कार- 
हृंढ हुआ अन्तरात्मा हाथ, पैर, आँख एवं मुख पर संयमशील साधु सत्यत्रत 
पालन मे बहादुर तथा सत्य और आजंब से सम्पन्न हो जाता है। 

पांचवी हास्यसंयम--वचनसंयमरूप भावना इस प्रकार है- हास्य 
का सेवन नही करना चाहिए । क्योकि हंसी करने वाले लोग वास्तविक बात 
को छिपाने वाले मिथ्यावचन तथा अधिद्यमान बातो को प्रगट करने वाले 
असद्वचन या अशोभनीय वचन बोल देते है। तथा हंसो-मजाक दूसरों के 
तिरस्क्रार का कारण बन जाती है, हंसी को दूसरो की निन्‍्दा ही प्यारी लगती 
है। हंसी दूसरो को पीड़ा पहुँचाने वाली है। हंसी-मश्करी चारित्र का नाश 
या मोक्षमार्ग का उच्छेद ओर शरीर की आकृति को विकृत कर देती है। 
अथवा हुंसी परस्पर भेद-फूट डाल देती है ओर प्रियजनों मे अलगाव पैदा कर 
देती है। हंगी-मजाक हमेशा परस्पर एक दूसरे के सम्पर्क से होती है। हंसी- 
मजाक में बोला गया ममंकारी वचन एक दूसरे को परस्पर चुभने वाला होता 
है । हास्य पारस्परिक कुचेष्टा को या परदारादि के गुप्त रहस्य को खोलने 
वाला कर्म है| हास्य विदृषको, भांडों तथा तमाशो के निर्देश करने वालों के 
पास पहुंचाने का कारण है अथवा हास्य हंसी-मजाक करने वाले कान्दर्पिक 
देवो तथा भार ढोने वाले आभियोग्य देवो मे--निकृष्ट देवयोनियो में ले जाने 
वाला है। हास्य असुरजाति के भवनवासी देवों को पर्याय मे तथा किल्विष 
देवो की पर्याय में उत्पन्न कराता है । इसलिए हास्य कदापि न करना चाहिए। 
इस प्रकार हास्यसंयम--वचनसंयमरूप मौनभावना द्वारा संस्कारप्राप्त 
अन्तरात्मा हाथ, पैर, आँख और मुह को अपने काबू में रखता है; वह संयम 
में पराक्रमी वोर अन्त में सत्य और निष्कपटभाव से सम्पन्न हो जाता है । 

इस प्रकार मन, वचन और काया को चारो ओर से सुर- 
क्षित रखने मे कारणभूत इन पांचों भावनाओं के चिन्तन और प्रयोग से साधु- 
जीवन में सम्यक्‌ प्रकार से आचरित सत्यमहाब्रतरहूप संवर का यह द्वार 
अच्छी तरह परिनिष्ठित--संस्कारों में बद्ध हो जाता है । 

धैयंवान्‌ तथा बुद्धिमान साधक को कर्मों के आगमन के विरोधी, कलु- 
षता से रहित, कमंजलप्रवाह के निरोध के लिए छिद्ररहित, कमंबन्धन के 
प्रवाह से रहित, संक्लिष्ट परिणामों से दूर, समस्त देवाधिदेव तीर्थकरों हारा 


्दू 
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अनुझञात--अनुमत इस प्रशान्तयोग--भावनाओं के प्रयोग को जीवन के अन्त 
तक नित्य आचरण में लाना चाहिए । 

इस प्रकार यह द्वितीय सत्यमहान्नतरूप उचित समय पर स्वीकृत, 
सामान्यरूप से पालित, अतिचाररहित शुद्धरूप में आचरित; जीवन के अन्त 
तक पार लगाया हुआ,महापुरुषो द्वारा कथित और लगातार अनुपालित बीत- 
राग की आज्ञा से आराधित होता है । 

इस प्रकार सिद्धों के प्रधान दासनरूप इस द्वितीय संवरद्वार का 
ज्ञातवंश में उत्पन्न हुए भगवान्‌ महावीर स्वामी ने सामान्यरूप से निरूपण 
किया है, विशेषरूप से मेद-प्रमेदसहित विश्लेषण किया है, प्रमाणो और नयों 
से इसे सिद्ध किया है, प्रतिष्ठित किया है, भव्यजीवों को इसका उपदेश 
दिया है; यह प्रशस्त--मंगलमय है । ऐसा मैं (सुधर्मास्वामी) कहता हूँ । 

व्याख्या 

प्रस्तुत सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने अहिंसा-संवर की तरह सत्य-सवर की भी 
सर्वेतोमुखी सुरक्षा के लिए चिन्तनात्मक तथा प्रयोगात्मक पाच भावनाए' बताई हैं। यह 
सिविवाद है कि ये भावनाएं साधक की आत्मा मे इतने मजबूत सस्कार जमा सकती 
हैं, जिन्हें फिर कोई हिला नहीं सकता । 

सत्यमहाव्रती साधक यदि इन्हें अपने साधनाकाल के प्रारम्भ से ही अपना 
लेता है तो उसके जीवन के अन्तिम क्षणो तक वे सस्कार अमिट हो जाते है । 

इन पांच शत्रुओं से बचने का निर्देश--लोकव्यवहार मे हम यह अनुभव करते 
हैं कि जो जिस संस्था की स्थापना करता है, या ब्रत आदि नई चीज का आविष्कार 
करता है, वह पद-पद पर उसकी सुरक्षा का स्वयं ध्यान रखता है, अपने अनुगामियों 
को भी सुरक्षा का ध्यान दिलाता है। भ० भहावीर ने भी इसी हृष्टि से सत्य की 
सैद्धान्तिक पहलू से विवेचना की और यह स्पष्ट निर्देश भी किया कि साधक को किन- 
किन विनाशक और विस्फोटक क्रिया कलापों से बचाना चाहिए ? 

पाठ के प्रारम्ध में शास्त्रकार ते इसी बात को स्पष्ट किया है--इमं वे अलिव- 
पिसुणफरस“ 'बयणपरिरक्खणहुयाएं पावयणं भगवया सुकहियं ।/ शास्त्रकार का इस 
कथन के पीछे आशय यह है कि भगवान्‌ महावीर ने सत्यसिद्धान्तरूप प्रवचन का 
भलीभांति निरूपण किया है; वह इसलिए कि सत्यार्थी साधक अपने सत्यमहात्रत की 
अलीकवचन आदि शत्रुओं से रक्षा कर सके । वे शत्रु इस प्रकार हैं--सत्य महाब्रत का 
प्रथम शत्र --अलीकव्च्न है; जो अविद्यमान असदृभूत बात का प्रतिपादन करता है; 
वह हर चीज को बढ़ाचढ़ा कर कहने का आदी होता है। ऐसा मिथ्यावचन सत्यार्थी 
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साधक को सत्य से पतित कर देता है और मायाचार से दूषित कर देता है | दूसरा शत्र्‌ 
है--पिशुन | पिशुन का अर्थ है---चुगलखोरी । चुगली खाने की आदत जिस साधक में 
हो जाती है, वह इधर की बात उधर भिड़ाता रहता है। वह लोगों के परस्पर सिर 
फूड़वा देता है। चुगलखोरी भी साधक को सत्यमहात्नत से नीचे गिरा देती है। चुमल- 
खोरी अविश्वास, अनादर, और अधःपतन का कारण है। इसलिए इस श्र से भी 
बचना जरूरी है। तीसरा शत्र्‌ कठोरबचन है। कठोर वचन बोलने वाले का अन्तः- 
करण भी कठोर हो जाता है। कठोरभाषी स्वपर के भावश्राणो की हिसा कर बैठता 
है । वह अकारण ही लोगो में अप्रिय,अनादरणीय और शत्र बन जाता है । कठोश बचन 
बोलने वाले के यहा आधत्ति के समय कोई भी पास नहीं फटकता। कठोरभाषण 
मर्मधातक होने से कई बार इसे सुनने वाले आत्महत्या तक कर बैठते है । अतएव सत्य 
के इस शत्र्‌ से भी बचना आवश्यक है। इसके बाद चौथा शत्र है--कद्वथन । हित- 
कर वचन भी यदि कडवे हो तो वे सुनने वाले के दिल मे तीखे काटे की तरह चुभ 
जाते है। तलवार का घाव फिर भी भर जाता है, लेकिन कटरिवचनों का भाव जिंदगी 
भर नही भरता । कटुवचन मनुष्य को अकारण शत्र बना देता है। कटुबचन यथार्थ हो 
तो भी परपीडाजनक होने से वह असत्य की कोटि मे ही आता है। साधक कई बार 
इस भुलावे मे रहता है कि कदुवचन कहने से मेरा प्रभाव श्रोता पर जल्दी और अचूक 
होगा । लेकिन होता इससे उलटा है। कटुवाक्य क्षणिक प्रभाव चाहे डाल दे, मगर 
बह स्थायी और शुभपरिणामी नहीं होता। सत्य महाव्रत का इससे नाश हो 
जाता है। इसलिए सत्यार्थी साधक को इस शत्र से भी बचते रहना चाहिए। पाचवां 
शत्रु है---चपल बचन । मन की व्याकुलता या व्यग्रता के कारण सत्यार्थी साधक भी 
उतावल में आ कर कुछ का कुछ बोल जाता है। उसे उतावली में अपने कहे हुए बचनों 
का भान भी नहीं रहता है। चचलवचन वाला साधक कुछ ही देर पहले एक बात की 
हाँ भर लेता है और कुछ ही मिनटों के बाद एकदम बदल जाता है , उसके वचनों का 
कोई मुल्य नहीं होता । कोई उसके वचनों पर विश्वास करके उसे किसी जिम्मेदारी 
का काम नहीं सौंप सकता | इसलिए चंचलवचन भी सत्य का सर्वथा विरोधी है। 
इससे भी बचना चाहिए । 


सत्यसिद्धास्त का प्रयोजन और महश्व--पूर्वोक्त सूत्रपक्ति मे भगवान्‌ महा- 
वीर द्वारा भलीभांति निरूपित सत्यसिद्धान्तरूप प्रवचन का मुख्य प्रयोजन बताया 
गया है; इसके बाद आगे की पंक्तियों मे बताए गए इसके प्रयोजन और स्वरूप पर 
क्रमशः विश्लेषण करते हैं-- 


असहियं---सत्य सँद्धान्तिक दृष्टि से आत्मा का स्वभाव है। इसलिए स्वाझा- 
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भावना, ४ भयमुक्तिर्प निर्भगताभावना या घैर्यभावना, और ५ हास्यत्यागरूप 
'बचनसंयम-मौनभावना । 


उक्त पांच भावनाओं का उहं प्य सत्यव्नत की पूर्णरूपेण रक्षा करना है, जिसके 
लिए शास्त्रकार कहते हैं---'तस्स इमा पंचभावणाओ परिरक्खणट्ठयाएं । इसका 
आशय यह है कि सत्यमहात्नती साधु सब प्रकार से असत्य का त्यागी होता हैं, बारह- 
ब्रत या पांच अणुव्रत धारण करने वाला देशणरतिश्रावक स्थूल-असत्य का आशिक 
त्यागी होता है तथा ब्रतहीन सम्यकत्वी या मार्गानुसारी भी नैतिकरूप से स्थूल असत्य 
का त्याग करते हैं। इन सव कोटि के असत्यत्यागियों के असत्यत्यागरूप ब्रत और 
नियम की रक्षा के लिए ये ५ भावनाएँ बताई है। लेकिन इन भावनाओं का उद्देश्य 
तभी पूर्ण हो सकता है, जब इनका बार-बार मनोयोगरपूर्वक चिन्तन और जीवन मे 
प्रयोग किया जाय । क्योकि भावना का अर्थ ही प्रत्येक अवस्था में निरन्तर पुनः पुन. 
चिन्तन करना है। मनोयोगपूर्वक जीवनपर्यनत और निरन्तर इनका चिन्तन-मनन- 
निदिध्यासन करने पर तथा तदनुसार प्रयोग--अमल करने पर आत्मा में पवित्र 
और उत्तम सस्कार बद्धमूल हो जाते हैं। सुहृठ सस्कारी साधक इतना वीर और 
पराक्रमी हो जाता है कि असत्य के बड़े से बडे भय और लोभ के श्ञझावात से वह 
डिगता नही, कष्टो के दल के आगे वह झुकता नही, उपसर्मों और परिषहों की सेना 
के खिलाफ जूझता रहता है। देव सानव या तियंञ्च कोई भी उसे सत्यक्नत से 
विचलित नही कर सकता । उसके सामने सत्य श्रुवतारे की तरह चमकता रहता 
है ; वह कदापि कंसी भी स्थिति में सत्य को अपने मन-मस्तिष्क से ओझल नहीं 
होने देता । इसलिए सत्यता और सरलता उस साधक के जीवन के अग बन जाते 
हैं। वह सत्य मे परिपक्व हो जाता है। उसके हाथ, पैर, आँख और मुख सत्य से 
इतने सध जाते हैं, कि उससे अमत्य-आचरण की चेष्टा स्वप्न में भी मही हो सकती । 
हाथ-पैर ही क्या, शरीर के सभी अगोपाग, मन और वाणी, बुद्धि और हृदय उसके 
आज्ञाघधीन सेवक-से बन जाते हैं | वे सत्य के विरुद्ध जरा भी प्रवृत्ति नही कर सकते | 
इसी बात को शास्त्रकार मूलपाठ में द्योतित करते है --/ भाविओ भवति अंतरप्पा 
संजपकरचरणनपणवथणो सूरो सच्चज्जवसपन्नों; इमेंहि पंचहिवि कारणहि भण- 
कयथकायपरिरविलएहि निच्च आमरणंत व एस जोगो भेयव्यो । 

सनुविन्यरामितिभावनता का खझिन्तन और प्रयोग--सत्यक्षत की इन पांच 
भावनाओं में से सर्वप्रथम अनुचिन्त्यसमितिभावना है। इसका अर्थ है- सत्य पर 
आर-बार चिन्तन करके भ्राषण में सम्यक्त्‌ प्रवृत्ति करना। सत्यमहाव्रत ग्रहण कर 
हेने मात्र से जीवन में सत्य नहीं आ जाता । उसके पालन के लिए बार-बार सत्य के 
फलुओं पर चिन्तन करना चाहिए ; यह विश्लेषण करना चाहिए कि असत्य कहाँ 


सातवां अध्ययन : सत्य-संवर ६५६ 


कहाँ से किस-किस रूप से आ सकता है ? उससे कैसे बचना चाहिए ? कदाचित्‌ पूर्म- 
सस्कारवश आने लगे तो उसे कंसे दूर भगाना चाहिए ? सत्यसंवर को रखने का 
उद्देश्य क्या है? सत्य का रहस्य क्या है ? मगर इस प्रकार का सूक्ष्मविश्लेषण 
प्रत्येक साधु कर नही सकता । इसलिए शास्त्रकार इस भावना पर चिन्तन से पहले 
पूर्व तैयारी के रूप में निर्देश करते है--” सोऊच संबरट्ठ परमट्ठ सुद्ध जाणिऊकण""“' 
इसका आशय यह है कि सत्यार्थी साधक को सर्वप्रथम सदगुरु के मुख से आगम के 
माध्यम से यह भलीभाति श्रवण करना चाहिए कि सत्यसवर का पालन भगवान्‌ ने 
क्यो और किसलिए आवश्यक बताया है? इसका वास्तविक प्रयोजन क्‍या है ? 
साधक-जीवन के साथ इसका क्‍या सम्बन्ध है ? आदि। उसके पश्चात्‌ यदि जैन 
सिद्धान्तो के रहस्य को ग्रहण करने की प्रतिभा हो जो ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम 
से प्राप्त होती है, तो उसके बल पर उसे स्वय सत्यसिद्धान्तप्रतिपादक शास्त्रों और 
ग्रन्थों का अध्ययन करना चाहिए और उसके द्वारा विविध पहलुओ से सत्थ को 
जानना चाहिए, विभिन्न तकंवितर्कों द्वारा उसके रहस्य को हृदयंगम कर लेना चाहिए । 


उसके पश्चात्‌ उसे सत्यमहाब्रत को प्रथम भावना का चिन्तन-मनन और 
तदनुमार उसी का रटन करना चाहिए, ताकि वह उसके सस्कारों मे जम जाय और 
उसकी समग्र प्रवत्ति सत्यमय हो जाय । इसी बात को शास्त्रकार कहते हैं 'न वेधियं, 
न तुरियं संजलेण फालस्मि य बत्तव्व ।! हसका आशय यह है कि समभी साधक 
बोलने से पहले अपने हृदय मे इस बात को हृढ कर ले कि 'मुझे हडबड़ा कर व्यग्रता 
से कभी नहीं बोलना है, उतावली मे जल्दी-जल्दी भी नहीं बोलना है, न चचलता 
से बोलना है न कड़वा बोलना है, न कठोर बोलना है, न सहसा किसी पर दोषारोपण 
करना है, न॒ परपीडाकारी साबयग्यवचन बोलना है। मुझे जब भी बोलना है, तब 
सत्य हित, मित, शुद्ध, ग्रहणीय, समत, स्पष्ट और सोच-व्रिचार कर बोलना है । 

सत्यार्थी साधक यदि मन की व्याकुल और व्यग्न अवस्था में बोलेगा हो, 
उससे थह अपनी अभीष्ट बात को व्यक्त करने मे असफल होगा । चित्त मे जब एक 
के घाद दूसरा और दूसरे के बाद तीसरा, इस प्रकार लगातार अनेक विकल्प उद्ते 
रहते हैं, तब मनुष्य अपने सिद्धान्त को स्थिर नहीं १९ पाता । उस समय बह क्षु कला 
कर, हडबड़ा कर या व्यप्नतापूर्वक जो कुछ भी कहेगा, उससे सुनने वाले को विपरीत 
बर्थ का भान होना सभव है । इसलिए सत्य के पुजारी को मन की व्याकुल अवस्था 
में वेग से कोई वचन व्यक्त नही करना चाहिए । उसे अपने मन को विकल्पजालों से मुक्त 
कर, अश्याकुल स्थिति में ही अपनी बात प्रयट करनी चाहिए । 

कई लोगो को यह आदत होती है कि वे बहुत जल्दी-जल्दी बोलते हैं + जल्दी 
में बोलते समय अपने वचनों पर काबू सही रहता । पे अपने सिद्धान्त से ग्रिपरीत बातें 
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भी उतावली मे आ कर कह देते हैं। जिनका परिणाम कभी-कभी भयंकर होता है , 
अथवा कई बार सुनने वाले को उसकी बाते पूरी तरह से समझ में नही आती । कई 
लोग अपनी विद्वत्ता की छाप दूसरों के हृदय पर अकित करने के हेतु से भी ऐसा 
करते हैं; लेकिन परिणाम उलटा ही आता है। कई दफा उतावल मे बिना विचारे 
बोलने के बाद उसका परिणाम अहितकर निकलता है और उससे बोलने वाले को 
बाद मे पछताना पडता है। इसलिए सत्यवादी को शीघज्षता से बोलने का परित्याग 
करना चांहए । 


साथ ही चपलतापूर्वक बोलना भी हितावह नही है । चचलता मे कोई भी व्यक्ति 
अपनी बात पर स्थिर नही रह सकता । वह कभी कुछ कहेगा, कभी कुछ, अत उसकी 
बातो पर किसी को भरोसा नहीं होगा । वाणीचपल मनुष्य किसी को वचन देकर 
बदलते देर नहीं लगाएगा । इसलिए चपलतापूर्वक बोलने से सत्य को खतरा पहुचेगा । 
कड़वी और कठोर वाणीं भी साधक के जीवन को क॒दु और कठोर बना देती हे । 
उसका हृदय कटु व कठोर हो जाने से उसमे सबके प्रति घृणा, ढ ष, निर्देयता और 
ऋ रता भर जाती है । सबसे सफरत करने वाला व्यक्ति सबमे दोषदर्शन करेगा, ईर्ष्या, 
करेगा, वैमनस्य करेगा । इस तरह कडवी और कठोर वाणी मनुष्य को सत्य से 
विचलित कर देती है। उसके मुह से निकले हुए यथार्थवचन भी दूसरो को चुभते 
हैं, ममंस्पर्शी होने से पीडा पहुचाते हैं,,सलिए शास्त्रज्ञों की दृष्टि मे वे असत्य ही है । 
उनका परित्याग करना चाहिए । कई साधक अपना रोब या प्रभाव दूसरों पर जमाने 
के लिए कदु या कठोर शब्दों का प्रयोग करते हैं, लेकिन कटु या कर शब्दों का 
प्रभाव प्राय, उलटा पडता है। यदि कभी अनुकूल भी पड़ता है तो वह स्थायी नहीं रहता । 
यथार्थ बात भी मृदु एवं प्रिय शब्दों में कहने पर ही अधिक प्रभावशाली बनती है। 

साहसपूर्वक बोला गया वचन भी सहसा विना विचारे बोला जाता है, वह भी 
स्वपरकल्पाण का विरोधी है। दुसाहसपूर्वके बोले गए वचनो के पीछे धृष्टता, 
बडप्पन का गये, उद्धतता, अपनी ही हाके जाने का अविवेक, व्यर्थ गाल बजाने की 
और अपने मुह मियासिद्दू बनने की आदत होती है । ऐसे वचनो मे असत्याश अधिक 
द्ोता है, इसलिए त्याज्य समझना चाहिए । परपीड़ाकारी वचन तथ्यपूर्ण हाते हुए भो 
हिंसाजनक होने से असत्य की कोटि में आते हैं। काने को काना, अधछे को अधा 
कहना यद्यपि तथ्ययुक्त है,तथापि उसके पीछे बोलने वाले को भावना उसे पीड़ा पहुँचाने 
की या चिढ़ाने की होने से ऐसे बचन सत्य भी असत्य हो जाते हैं । किसी को मर्मस्पर्शी 
वचन कहना, ताने सारनता, अथवा इसे मारो, पीटो, इसे कत्ल करो, इत्यादि बचने 
परपीड़ाकारी होने से त्याज्य समझने चाहिए । 


सावद--पापयुक्तवक्षन भी सत्या्थी के जीवन के लिए द्वानिकारक है । जिन 


सातबां अध्ययन : सत्य-संवर ६५४ 


बचनों से पापकार्यों का पोषण होता हो, ऐसे वचन सावच्य कहलाते हैं। जैसे किसी 
को चोरी, जारी, वेश्यागमन मद्यपान आदि निन्यकर्मों की सलाह देना, उनमे प्रोत्सा- 
हित करना सावद्य है । 

सावच्रवचन तो हगिज भी नहीं बोलना चाहिए । पूर्वोक्त दोषो से रहित शुद्ध 
निर्दोष, सत्4, हितकर, परिमित, ग्रहणीय, स्पप्ट पूर्वापरसगत एव बोलने से पहले 
भलीभाति सोचा-विचारा हुआ वचन अवसर पर बोलना चाहिए। 

यह अनुचिन्यभाषासमितिभावना का आशय है । इसे भलीभाति 
हृदयगस करके चिन्तन-मननपूर्वक वाणीप्रयोग करना ही सत्यार्थी के लिए प्रथम 
भावना का उद्देश्य है । 


कषघधनिग्रहरूप क्षमाभावना का खिन्तन और प्रयोग--पहली भावना में 
बार-बार चिन्तन और पर्यालोचन करने के बाद असुक प्रकार से बोलने और अमुक 
प्रकार से न बोलने का निर्देश किया, इसी पर से यह प्रश्न उठता है कि मनुष्य जब 
बोलता है तो उतावल में झ झला कर, चपलता से, कठोर, कटु, परपीडाकारी सावच्य 
बचन सहसा वयो बोल देता है ” वह उस समय अपनी जवान पर लगाम क्यो नही 
रख पाता ? इसो के उत्तर में शास्त्रकार दूसरी भावना का चिन्तन और प्रयोग 
बताते है। उनका आशय यह है कि सहसा बिना-विचारे बोलने के पीछे क्रोध भी एक 
जबर्दस्त कारण है । जब मनुष्य पर क्रोध का भूत सवार होता है तो उसे अपने आपे 
का भान नहीं रहता । वह क्या बोल रहा है ?, क्‍या चेष्टा कर रहा है ? किससे क्या 
कहना चाहिए,और क्या नही ? इसका ज्ञान उसे क्रोधावेश मे नह" रहता । क्रोध के वश 
मनुष्य झुझला कर बोलता है, जल्दी जल्दी भी बोलता है. चचलतापूर्वंक बात कहता 
है, कड़वा और कठोर वचन भी कह डालता है, बिना विचारे किसी पर सहसा 
दोपारोपण भी कर डालता है, परपीडाकारी बचन ओर मारो-पीटो आदि सावश 
वचल तो कोपकाड के समय प्रगठ होते ही हैं। क्रोधी मनुष्य परनिनन्‍्दा, गालीग्रलोज, 
मारपीट, हाथापाई और मुकहमेबाजी पर भी उत्तर आता है। क्रोधी मनुष्य अपने 
माता-पिता व गुरुजनो का विनय करना भूल जाता है, अपनी मा-बहनो की इज्जत 
का भी उसे भान नही रहता । क्रोध के वशीभूत हुआ मनुष्य अपनी आत्मा मे तो 
अशान्ति उत्पन्न करता ही है, अपनी समाधि (शोल) का भग तो कर ही बैठता है, 
अपने परिवार,समाज और देश में भी वह भयकर अशान्ति मचा देता है । कई बार क्रीधो 
नेता अपने क्रोधावेश मे आा कर ऐसे बचन .बोल देता है, जिससे सारा समाज था देश 
बिनाश के मुह में चला जाता है, उसके क्रोध का शिकार सारे देश या समाज को 
होना पड़ता है। इसलिए क्रोधी मनुष्य सव का अकारण शत्र, बन जाता है, झूठ धोखा, 
हिसा, अन्याय, अत्याचार आदि कई- दोषधो का घर बन जाता है; पद-प्रद पर अंपेः 
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मानित होता है, उसके साथ लोगो का बेरविरोध बढता जाता है। इसलिए कोध 
हंगिज नहीं करना चाहिए । इस प्रकार दूसरी भावता में कोधनिग्नह करके क्षमाभाव 
--क्षान्ति--सहिष्णुता रखने का निर्देश किया है। क्रोध से सर्वतोमुली हानि और 
क्षमा-सहिष्णुता से सत्य के पालक उत्तम लाभ का चित्र सत्यार्थी साधक के मनमस्तिष्क 
में अंकित हो जाना चाहिए । इसी बात को शास्त्रकार स्पष्ट द्योतित करते हैं--'कोहों 
न सेवियर्सो एवं खंतोए भाविओ भवति ( इसी का भावार्थ ऊपर स्पष्ट किया 
ग़्या है । 

लोभविजयरकूप निर्लोभतासमिति का खिन्तन और प्रयोग--करोध के बाद 
सत्यमहाद्रत के पालन में वाधक लोभ है । लोभवृत्ति से मनुष्य का चित्त चचल हो 
उठता है । किसी भी पदार्थ का लोभ दिमाग मे सवार होते ही वह येन-केन-प्रकारेण 
उसकी पूर्ति के लिए उतारू हो जाता है। उस समय वह सत्य को भी ताक में रख देता 
है, अपने श्रावकत्व और साधुत्व की मर्यादाओं को भी भूल जाता है, परिग्रह की सीमा 
और अपरिग्रहवृत्ति को भी ओझ्ल कर देता है। उसका चित्त लोभवृत्ति के कारण 
सत्यक्रत से विचलित हो जाता है, उसकी वाणी लुब्धता के कारण सत्यवचन से हट 
जाती है,उसकी शारीरिक चेष्टाएं भी लोभ सवार होने पर सत्यप्रवृत्ति से डगमगा जाती 
हैं। और वह चाहे सीमितपरिग्रही गृहस्थ श्रावक हो या अपरिग्रहवृत्ति महाब्नती साधु 
हो, लोभग्रस्त होने पर खेत, जमीन, मकान, सुख के साधन, खानपान, चौकी, पढ्टा, 
शंय्या-निवास योग्य अस्ती, बिछौना, कपडे, पाश्न, कंबल या पैर पोछते के कपडे, शिष्य 
या शिष्या, ये और इस प्रकार की हजारो चीजो के निमित्त मन, वचन और काया 
से असत्य का सहारा लेता है, दूसरो से असत्य आचरण कराता है और असत्थाचरण 
करके इन सब साधनों को जुटाने वाले लोगों का अनुमोदन भी करता हे। जब 
सत्यव्रती साधक इस प्रकार करता है तो उसकी सत्य की साधना धूल मे मिल जाती 
है। इसलिए असत्य में बलात्‌ प्रवृत्त करने और अन्तर वृत्ति को लुभायमान करके असत्य 
वचन की ओर मोड़ने वाले लोभ से सत्यमहात्रत या सत्य-अणुब्रत की रक्षा के लिए 
शास्त्रकार मे इस भावना के चिस्तन-मनन और तदनुसार मनोयोगपूर्वक प्रवृत्त होने 
का निर्देश निम्नोक्त सूत्रपक्तियों द्वारा किया है--“लोसो न सेविग्रव्यो, लुड्धों लोलो 
भणेज्ज सलियं"' “ व कएण न सेव्यिव्वो ।! इसका आशय यह है कि पूर्णसत्य की 
प्रतिज्ञा वाले महाव्रती और स्थूलसत्यत्रत धारण करने वाले अणुश्नती श्रावक लोभ के वशी- 
भूत हो कर अपनी सत्यप्रतिशा से गिर जावे हैं । गृहस्थ श्रावक पर जब लोभ सवार 
होता है तो वह खेत, बाभ,जमीच, मकान, सोना, चांदी, धन, धान्य, दासी-दास, लोहा, 
तांबा आदि अन्य (कुप्य। धातु, जौर बर्तन आदि घर का सामान ज्यादा से ज्यादा 
बढ़ाने पर जामादा हो जाता है। वह क्षेत्रादि दस प्रकार के परिपग्रह की की हुई 
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अपनी मर्यादा की प्रतिज्ञा को ताक में रख देता है और लोभ पिशाच की प्रेरणा के 
अनुसार झटपट असत्य के सगी-साथी छल, कपट, झूठ, फरेब, बेईमानी, अन्याय, 
अत्याचार आदि का सहारा ले कर उन क्षेत्रादि को प्राप्त करने या प्राप्त क्षेत्रादि 
की वृद्धि करने मे जुट जाता है । कई बार वह अपने नाम से उनकी प्राप्ति और 
वृद्धि मे न लग कर अपने लडके, दामाद, भानजे और भतीजे आदि के नाम से उक्त 
परिग्रह जुटाता है । इस प्रकार वह स्व-पर-वचना करता है, जो असत्य की ही बहिन 
है। क्षेत्र और वास्तु इन दो पदो के द्वारा शास्त्रकार ने शेष आठ प्रकार के परियग्रहों 
(जो गृहस्थ के परिग्रहपरिमाण के अन्तगंत हैं) को भी उपलक्षण से सूचित 
कर दिया है। 


कीति का लोभ तथा परिषार के पोषण का लोभ गृहस्थों को तो क्या, बड़े-बड़े 
साधुओं को भी हैरान कर डालता है । गृहस्थ का अपना परिवार होता है,वैसे ही साधु 
का भी अपना शिष्य-शिध्याओं का परिवार होता है, और वह भी अपने शिष्य- 
शिष्या-परिवार के पोषण के लिए नानाविध वस्तुओ को जुटाने के लोभ में असत्य का 
सेवन कर लेता है। अपनी कीति के लोभ मे आकर भरतचक्रवर्ती ने जैसे अपने 
प्रियश्नाता बाहुबलि को मारने के लिए चक्र चलाया था, वैसे ही गृहस्थ अपनी कीति 
बढाने के लोभ में झूठफरेब का सहारा ले कर मत्री आदि पद, सत्ता या अन्य कोई 
ओहदा प्राप्त करता है। कीति का चस्क्रा लगने पर वे साधु भी सत्ताघधारियों 
और धनाढ्यों से मिलने और अपने नाम का प्रचार करने के लिए तिकड़मबाजी 
करते है । इसी प्रकार ऋद्धि-वैभव या सत्ता की प्राप्ति के या सुख-साधनो के लोभ के 
वशीभूत हो कर भी साधक सत्य से डिग जाता है। इसलिए सत्यार्थी साधक के लिए 
शास्त्रकार का दिशानिदेश है कि जब भी क्षेत्र, मकान, कीति, परिवारपोषण, 
ऋद्धि, सत्ता, इन्द्रिय सुख या वस्त्र पात्र, शिष्य-शिष्या आदि का लोभ सताने लगे, 
तब बहू इस भावना के प्रकाश मे चिन्तन करे कि जिन पर मैं लुब्ध हो रहा हूं, 
या जिनके लोभ का ज्वार मेरे मे उमड रहा है, ये सब वस्तुएं क्षणिक हैं, नाशवान 
हैं, सत्य से डिगाने वाली हैं, मनुष्य को अपने सयम के रास्ते से भटकाने वाली हैं, 
चिता के चक्कर मे डाल कर तंग करने वाली हैं। आत्मसम्पत्ति ही वास्तविक सम्पत्ति 
है, मात्मा मे रमण करने मे ही वास्तविक सुख है, सत्य का आचरण करे में ही 
जीवन की सफलता है। जब आत्मा सें सत्य का सागर उम्रड़ने लगेगा, सत्य पालन 
की तीव्रता जागेगी, तब पदार्थों के प्रति स्वयमेव विरक्ति हो जायगी, लोध कपूर के 
समान उड़ जायरत । वस्त्र, पात्र, औषधि, शिष्य, शिष्या, दंड, कबल, उपाश्य, शब्या, 
संस्तारक आदि अन्त तक उपकारक नहीं हैं, ये तो सिर्फ़ औषधि के समान हैं। 
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मनुष्य औषधि का सहारा तभी तक लेता है, जब तक उसके शरीर मे रोग रहता है। 
ये सब उपकरण वास्तव में अशक्त आत्मा को सयम-पालन करने मे सहायता देने वाले 
हैं । जब आत्मा जिनकलपी के समान सबल हो जाती है, तब इन उपडरणों का भी 
त्याग करके पूर्ण शान्ति का अनुभव करती है। इसलिए इनका लोभ न करना ही 
सत्यक्षती के लिए श्र यस्कर है । 

इसी प्रकार की निर्लोभता-भावना का पुन' पुन चिन्तन-मनन करने से और 
तदनुसार लोभवृत्ति को कम करते रहने से आत्मा मे निर्लोभध्षृत्ति के सस्कार सुदृढ़ 
हो जायेगे और तब ऐसे सयमो अन्तरात्मा के हाथ लुभायमान करने वालो वस्तुओं 
को लेने के लिए नही बढेगे, पैर उन मनोज्ञ पदार्थों को ग्रहण करने के लिए चचल व 
गतिशील नही बनेंगे, आंखे उन पदार्थों को देखने के लिए उत्सुकतापूर्वक ऊपर नही 
उठेगी, और न मुह ही उन वदार्थों की मांग के लिए खुलेगा । वह सत्यवीर 
सुसाधु सत्य का पूर्ण उपासक हो कर भोक्षनिधि को प्राप्त कर लेता है । 


भयमुक्तिरुप धेययुक्तनिर्भयताभावता का चिन्तन और प्रयोग- सत्य की पूर्ण 
उपलब्धि या साधना के लिए लोभ के बाद भय बहुत बडा बाधक तत्त्व है। लोभ 
साधक के जीवन मे मीठा ठग बन कर आता है, और चुपके-चुपके साधक के जीवन में 
घुस जाता है; जबकि भय कडवा बन कर साधक को आतकित करता हुआ, तथा 
उसके प्राण, प्रतिष्ठा और परिगृहीत वस्तुओ के अस्तित्व को चुनौती देता हुआ भाता 
है । इसलिए लोभ मधुर शत्र_ है ओर भय कठोर शत्र्‌ है। परन्तु साधक के लिए क्या 
कोमल,क्या कठोर दोनो प्रकार के शत्र्‌ ओ से जूझना है । जीवन मे कभी-कभी ऐसे क्षण 
आते हैं और साधक के सामने ऐसा इहलौकिक भय उपस्थित हो जाता है कि इस ससार 
में मेरा कौन है ? अथवा मेरा क्या होगा ? मेरे पास कौन होगा ” मेरे पास साधन 
नहीं होगे तो क्‍या करूँगा ? कभी अपनी साधना पर अविश्वास के कारण या 
शास्त्रों की आध्यात्मिक बातो पर शका के कारण यह पारलौकिक भय उसके 
सामने आकर खड़ा होता है कि इतनी कष्टकर साधना के बाद भी परलोक में 
कुछ भी सुख न मिला तो ? ये स्वर्ग-मोक्ष की बातें कोरी गप्पें निकली तो मेरा 
वहाँ क्‍या होगा ? मरने के बाद पता नही मुझे सुख मिलेगा या दुःख ? इसी प्रकार 
कभी-कभी उसके मन में अपनी या अपनी माने जाने वाली वस्तु की सुरक्षा का भय 
सवार हो जाता है । उसी भय के मारे व्याकुल हो कर वह सयम छोडने को तैयार 
हो जाता है। कभी-क्ती उसके मन में काल्पनिक भीति पैदा हो जाती है कि 
मुझ पर अकस्मात्‌ यह वृक्ष टूट पड़ा तं। ? यह मकान ढह पड़ा तो ? मेरी ठांग 
दूट गई तो ? अचानक कोई दुर्घटता हो गई और अगरभंग हो गया तो ? मे आकस्मिक 
भय भी साधक को बहुत सताते हैं। किसी समय अपनी जीविका---भोजन, 
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वस्त्रादि जीवन चलाने थोग्य चीजो की प्राप्ति का भय साधक के मन को कुरेदता 
है । साधक इस भय की कल्पना के कारण सिहर उठता है । जरा-सी शारीरिक 
पीड़ा या बीमारी होते ही इस भय के मारे अधघीर हो जाता है । अपकीति का भय तो 
साधक की नस-नस में घुस जाता है। कोई क्रिया-काण्ड चाहे निष्प्राण ही हो गया 
हो. सयम का पोषक न रहा हो, विकासघातक एवं युगबाह्य हो गया हो, केवल 
दम्भवद्ध क रह गया हो, लेकिन समाज में अपकीति हो जाने के डर से उसे बदलने 
या उसमे सशोधन करने से वह हिचकिचाता है । अपयश के डर के मारे साधु सत्य को 
ठुकराते सकोच नही करता । मृत्यु का भय तो क्या श्रावक, क्या साधु सबके पीछे 
लगा हुआ है । वह मृत्यु की कल्पना से ही कांप उठता है। मृत्यु की छाया पढ़ते 
ही भयभीत हो उठता है। और मौत का खतरा उपस्थित होने पर सत्य को छोड़ 
कर असत्य को भी सलाम कर लेता है। इसीलिए शास्त्रकार सत्य की सुरक्षा के 
लिए साधको से स्पष्ट निर्देश करते हैं--'न भाईइयव्य॑ भीतों “““भयस्स वा “एवं 
धेज्जेण भाविओ भवति अंतरप्पा. सूरो सख्चज्जवसंपन्नो / इसका आशय यह 
है कि सत्यार्थी साधक को किसी भी प्रकार के भय से विचलित नही होना चाहिए। 
भय तो उसको लगता है, जिसके जीवन में कुछ दुबंलताएँ हो, किसी वस्तु का 
ममत्व और मोह घेरा डाले बैठे हो , किसी का कर्ज चुकाना हो, या किसी से किसी 
वस्तु को पाने की आशा या लालसा हो। जब साधक इन सब बातो से परे है 
तो उसे भय किस बात का ? साथ ही भय आत्मा को तभी तक ज्यादा सताता है, 
जब तक उसे स्वपर का भेदविज्ञान नहीं हो जाता, स्वपर के स्वरूप को हृदयगम 
नही कर लेता । जब साधक के दिल में यह बात जम जाती है कि मैं अपने आप 
में आत्मा है, शरीर नही ; शरीर मेरा स्वरूप नही है। वह प्रतिक्षण विनाशशील 
और अनित्य है, जब कि आत्मा अविनाशी है, नित्य है। अग्नि शरीर को ही 
जला सकती है, आत्मा को नहीं ; पानी शरीर को ही गला सकता है, आत्मा 
को नही ; शस्त्र शरीर को ही काट सकते हैं, आत्मा को नहीं , हवा शरीर को ही 
सूखा सकती है, आत्मा को नहीं ; भूत-प्रेतादि की बाधा इस शरीर को ही हो 
सकती है, आत्मा तक उनकी पहुँच नही है ; रोग-व्याधियाँ शरीर को ही हानि 
पहुंचा सकती हैं, आत्मा को नही ; बुढ़ापा शरीर को ही जीर्ण-शीर्ण कर सकता है, 
आत्मा को नहीं ; आहार-पानी आदि पुदुगलों की अप्राप्ति शरीर को ही कमजोर 
कर सकती है, आत्मा को नहीं। मौत शरीर का वियोग कर सकती है, 
आत्मा का नही । मेरी आत्मा तो स्वय मेरे पास ही है। फिर मुझे डर किस बात 
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का ? कोई भी बाह्य पदार्थ मेरा जरा भी नुकसान नहों कर सकते, तब मैं किस 
से भय करूँ ? यदि मैं अकारण ही मन में काल्पनिक भय पैदा करके डरता रह 
तो भिथ्याहृष्टि मे और मुझ में क्या अन्तर रहा ? मैंने जैनशास्त्रों का अध्ययन-मनन 
किया, वह सब व्यर्थ हुआ ! भय के कारण मैं अपनी मानसिक--भावहिसा क्‍यों 
करू ? यदि मैं भय करूगा तो मुझे असत्य का सहारा लेना पड़ेगा, 
आत्मिक दुबंलता के कारण पदार्थों के मालिकों की ग्रुलामी करनी पडेगी या उनसे 
आशा या अपेक्षा रखनी पड़ेगी। अत हिंसा, असत्य आदि पापों के परिणामों से 
बचना हो तो मुझे निर्भभता धारण करनी चाहिए। जो भयभीत होता है, उस पर 
अनेको भय आ कर सवार हो जाते है| यदि मैं किसी से भय करू गा तो चारो ओर 
से दबाया, सताया जाऊगा। ज्ञानादि मित्र मेरी कोई सहायता नही करेगे, मेरा 
संयमरत्न लुट जायगा । क्योकि जो भयभीत या डरपोक होता है, वह तप और 
संयम को भी भय से घबरा कर छोड देता है। भीरु साधक सयम के या महान्‌ कार्य 
के भार को वहन नहीं कर सकता । वह॒सत्पुरुषो द्वारा आचरित मार्ग का अन्त 
तक अनुसरण नहीं करता । अत' मुझे पापकर्म के सिवा और किसी का भी भय नहीं 
करना चाहिए । इस प्रकार भयमुक्तिरूप निर्भयताभावना का धैर्यपूर्वक चिन्तन-मनन 
एवं ध्यान करने से और तदनुसार हृढतापूर्वक आचरण से अन्तरात्मा निर्भयता के 
ससस्‍्कारो से ओतप्रोत हो जाती है। फिर तो उस सुसाधु का सयम इतना बढ़ जाता 
है कि स्वप्न मे उसके हाथपैर भय से नही कापते, उसकी आँखें भय के मारे चौधियाती 
नही, न बद होती हैं, और न उसका मुह भय के मारे असत्य बोलने के लिए 
खुलता है। और तब यह सत्यवीर सत्यता और सरलता की पराकाष्ठा पर पहुंच 
जाता है । 


हास्यभुक्ति बलनसंयमरूप भावता का चिन्तन और प्रयोग--सत्यमहाद्वत 
और सत्य-अणुव्नत दोनो के लिए हास्य बाधक है| हास्य के वशीभूत हो कर साधक 
कुई बार मजाक में, बात-बात मे झूठ बोल देता है, अतिशयोक्ति कर बैठता है। 
हंसी-मजाक में कई बार वह यह भूल जाता है कि इससे दूसरो को--जिनकी हसी 
उड़ा रहा हूं, उनको--कितनी पीड़ा होगी ? कई बार वह विदृषक की तरह भाड- 
कुचेष्टा भी कर बैठता है. उस सभय वह यही सोचता है कि “इससे लोग मेरी ओर 
ज्यादा आकर्षित होंगे, लोग मुझे चाहेंगे और मैं उनसे कुछ मनोज्ञ पदार्थों को भी 
प्राप्त कर लूया ।' पर इसकी यह धारणा ज्रान्तिजनक सिद्ध होती है, वह हास्य के 
आवेश में अपनी मर्थादाओं को भी ताक में रख देता है, कामचेष्टादि भी कर बैठता 
है, जो कि संयम के विपरीत है। मन-वचन-काया से असंयम का आचरण करना भी 
अगवदाज्ञा के विपरीत होने से असत्याचरण के समान है। इसलिए परस्पर हास्य 
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होता है, तब वह इस प्रकार के सत्याचरण को भी ताक में रख देता है। इसलिए 
शास्त्रकार कहते--'” अलियाइ असंतकाइ' अंपंति हासइसता “ तस्हा हासं न सेबि- 
परथ्य ।' इसका आशय यह है कि बह हास्य,जिससे राग थ पैदा होता है, वह परपीड़ा- 
जनक होता है, दूसरो की मज़ाक करते रहने से लोग उस साधक से श्रीज जाते हैं 
और उसका भो अपमान कर बैठते हैं। कभी-कभी तो हसी-मजाक से भयकर लडाई 
हो जाती है, क्षणभर मे पुरानी गाढ मंत्री खत्म हो जाती है। एक दूसरे के खून के 
प्यासे बन जाते है। कभी-कभी साधक मजाक-मजाक में ही आपस में फूट डाल देता 
है, उसके साधु-समुदाय के स्वजन भी उसके मजाकिये स्वभाव के कारण असंतुष्ट 
हो कर उससे किनाराकसी करने लगते हैं। कभो-कभी हास्य मर्मादृ्धाटन करने वाला 
होने के कारण परस्पर वैरविरोध पैदा कर देता है। ऐसे हास्य के कारण असत्या- 
चरण को बढावा मिलता है। तथा इस प्रकार के हास्य का कटुफल भी उसे भोगना 
पडता है। यद्यपि सयम साधना के कारण वह देवगति का अधिकारी हो जाता है, 
लेकिन सयमी साधना में हास्यविकार के कारण उसे नीच देवयोनि मिलती है। यानी 
निरतर हसी-मजाक करने वाले भाडसरीखे साधु उस अनर्थ के कारण कादपिकदेवों 
एवं आभियोग्य देवो मे उत्पन्न होते हैं, अथवा ये असुरजाति के व किल्विधिक देवों में 
पैदा होते है, वहाँ उन्हे नीच काम करना पड़ता है। वे वहाँ तिरस्कार के पात्र बनते 
है । कहा भी है-- 
जो सजओ वि एयासु अप्पसत्यासु बटुद् कहिचि। 
सो तथब्विहेसु गच्छद नियमा भदओ चरणविहोणों ॥' 

भावार्थ---“जो साधु हो कर अनर्थकारक, लोकनिन्ध एवं चारित्र मे बाधक 
हसी-मजाक आदि क्रियाओ में जरा-सी भी प्रवृत्ति करता है, वह चारित्र से भ्रष्ट 
हो कर आभियोग्य, कान्दर्पिक या आसुर-किल्विष आदि नीच देवों मे निश्चय ही 
जन्म लेता है। यदि उस समय आयुबन्ध करता है तो भांड आदि अधम मनुष्यों में 
भी उत्पन्न होता है।” 

इन सब दुष्परिणामों एवं अनिष्ट कारणों को देखते हुए सत्यमहाव्रती या 
सत्याणुश्नती साधक को हास्य का सर्वथा परित्याय करना चाहिए। 

साधु को इस प्रकार का चिन्तन करना चाहिए कि “हास्य संसारबद्ध क और 
चारित्रनाशक चेष्टा है। इससे मेरी आत्मा को कोई लाभ नही है; बल्कि इतने 
शुद्ध संयमपालन के साथ-साथ हास्यक्तिया करना दृध के लोटे में एक बूंद जहर 
डालने के समान है । मैं हास्य के वश हो कर क्यों अपने सत्य और संयम को दूषित 
करू ! थह तो घाटे का सौदा होगा कि मैं इतना कठोर चारित्रपालन करके भी 
हास्यक्रिया करके उसे सस्ती प्रतिष्ठा या प्रशंसा के भ्रम से खो दू ।” इस प्रकार 
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हास्यमुक्ति और वचनसंयमरूप चिन्तन के संस्कार जब अन्‍न्तरात्मा में बद्धमूल हो 
जायेंगे तो उस सयमी आत्मा के हाथ-पैर हास्य के लिए कोई चेष्टा नही करेंगे, 
उसके नेत्र हास्यवर््ध क क्रिया नहीं करेगे, उसका मु ह हास्यकारक वचन के लिए नही 
खुलेगा । वह सत्यवीर साधक सत्यता और सरलता से सम्पन्न हो कर अपने साथु जीवन 
को सार्थक कर लेगा। 

पंचभावनाओं से आत्मा को सुसंसक्ृत करने का निर्देश--शास्त्रकार सत्य के 
पूर्ण परिपालन के लिए पूर्वोक्त पांचों भावनाओ के प्रकाश में अपने मन, वचन और 
काया को चारों ओर से सुरक्षित रखने पर जोर दे रहे हैं । उनका कहना है कि इन 
पाचो भावनाओं के प्रकाश मे मन-वचन-काया को सुरक्षित रखने से यह सत्यसवरद्वार 
सम्यक्रूप से सस्कारों में परिनिष्ठित और आचरित हो जाता है। सत्यार्थी धृतिमान्‌ 
व बुद्धिमान साधक को इन पराचभावनाओं का चिन्तनपूर्वक प्रयोग, जो कि कर्म के 
आगमन को रोकने वाला, कर्मप्रवाह के प्रवेश के लिए निश्छिद्र, पवित्र, असक्लिष्ट, 
और समस्त जिनवरो द्वारा अनुज्ञात है; जीवन के अन्त तक सतत करना चाहिए । 
ऐसा करने से ही सत्यसवर का भलीभाति आचरण, पालन, शोधन, पारण, कीतंन, 
अनुपालन और आज्ञाराधन होता है । 

उपसंहार--यह सारा वक्तव्य शास्त्रकार ने अपनी बुद्धि से कल्पना करके 
नहीं दिया है, चौबीसवे तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर ने इसका सामान्य-विशेषरूप से 
निरूपण किया है, इसे सर्वप्रमाणो से सिद्ध किया है, सिद्ध भगवन्तो के शासनरूप इस 
प्रवचन का उन्होंने भलीभांति उपदेश दिया है, इसे मगलभय बताया है । इसका 
सम्यक्‌ पालन करने से मोक्षपद प्राप्त होता है । 

इस प्रकार सुबोधिनी व्यास्यासहित श्रोप्रश्नव्याकरणसूशत्र के सप्तम अध्ययन 
के रुप में द्वितोय सबरहार समाप्त हुआ । 


आठवां अध्ययन : अचोय॑संवर 


अचौयेसंवर का स्वरूप 


सत्यसंवरद्वांर के विविध पहलुओं पर निरूपण करने के बाद अब शास्त्रकार 
अचौर्यंसवरद्वार पर निरूपण करते हैं, क्योकि असत्य का त्याग चोरी (अदत्तादान) का 
त्याग करने पर ही सम्यक्‌ प्रकार से हो सकता है। शास्त्रकार सर्वप्रथम सूत्रपाठ हारा 
अचौय॑ का स्वरूप बताते हैं-- 


मलपाठ 


जंबू ! दत्तमणुण्णायसंवरो नाम होति ततियं सुब्बता ! 
महत्वतं गुणव्वतं परदव्वहरणपडिविरइक रणजुत्तं अपरिमियमणांत- 
तण्हाणुगय महिच्छमणवयणकलुसआयाणसुनिग्गहियं,सुसंजमिय मण- 
हृत्थपायनिभि(हु)यं, निग्गंथं, णेंट्ठिकं, निरुत्तं, निरासवं, निब्भयं, 
विमुत्तं, उत्तमनरवसभ-पवरबलवग-सुविहितजणसंमतं, परमसाहु- 
धम्मचरणं, जत्थ ये गामागर-नगर-निगम-खेड-कव्वड-मडंब- 
दोणमुह-संवाह-पट्टगासमगयं च किचि दव्वं मणिमुत्तसिलप्पवाल- 
कंसदूसरययवरकणगरयणमादि पडिय॑ पम्हुद्दू विप्पणट्ट न 
कप्पति कस्सइ (ति)कहेउ' वा गेण्हिडउड वा अहिरन्नसुवन्निकेण 
समलेट्ठुकंचणेणं अपरिग्गहसंबुडेणं लोगंभि विरहियव्वं, जंपि य 
होज्जाहि दव्वजातं खलगत॑ खेत्तगतं रनन्‍नमंतरगतं वा किचि 
पुृष्फ-फल-तयप्पवाल-कंद-मूल-तण-कट्टु-सक्‍्करादि अप्पं च बहुं च 
अणु च थूलगं वा न कप्पति उग्गहंमि अदिण्णंमि गिण्हिउ' जे, 
हणिह॒रणि उम्गहूं अणुन्नविय गेण्हियव्यं, वज्जेयव्वों सव्वकालं 
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अचियत्तचरपवेसो, अचियत्तभत्तपाणं, अचियत्त - पीढ़ - फलग- 
सेज्जा- संथा रग- वत्थ- पत्त - कंबल- दंडग - रयहरण- निसेज्ज - 
चोलपट्ूटग - मुहपोत्तिय-पायपु छणाइभायणभंडोवहि « उवकरणं, 
परपरिवाओ, परस्स दोसो परववएसेणं जं च गेण्ह्इ, परस्स 
नासेइ जं च सुकयं, दाणस्स य अंतराइ(ति)यं दाणविप्प- 
णासो, पेसुन्न॑ चेव मच्छरित्तं च, जेवि य पीढ-फलग-सेज्जा- 
संथारग- वत्थ- पाय-कंबल- मुहपोत्तिय-पायपु छणा दि(इ)-भायण- 
भंडोवहिउवकरणं असंविभागी असंगहरुई (ती) तबतेणे य वइ- 
तेणे य रूवतेणे य आयारे चेव भावतेणे य, सहकरे, झंझकरे, 
कलहकरे, वेरकरे,विकहकरे,असमाहिकरे सया अप्पमाणभोई (ती) 
सततं अगुबद्धवेरे य निच्चरोसी से तारिसए नाराहुए वयमिणं | 

अह केरिसए पुणाइ आराहए वयमिणं ? जे से उवहिभत्त- 
पाणसंगहणदाणकुसले, अच्चंतबालदुबन्बलगिलाणवुड्ढख मके, 
(खबग )-पवत्ति-आयरिय-उवज्ञाए, सेहे, साहम्मिके, तवस्सी- 
कुलगणसंघचेइयट्ट निज्जरट्टी वेयावच्चं अणिस्सियं बहुविहं 
दसविहं करेति, न य अचियत्तस्स गिहू पविसइ, न य अचिय- 
त्तस्स गेण्हइ भत्तपाणं, न य अचियत्तस्स सेवइ पीढफलगसेज्जा- 
संथारगवत्थपायकंबलडंडग रयहरण- निस्सेज्जचोलपट्टयमुहपो त्तिय- 
पायपु छणाइ-भायणभंडोव हि-उवगरणं, न य परिवाय परस्स 
जंपति, ण यावि दोसे परस्स गेण्हति, परववएसेण वि न कि चि 
गेण्हति, न य विपरिणामेति किचि जणं न यावि णासेति, दिन्न- 
सुकयं दाऊण य न होइ पच्छाताविएं संविभागसीले संग्गहोव- 
ग्हकुसले से तारिसए(ते) आराहेति वयमिणं । 

संस्कृतच्छाया 

जम्यू ! दत्तानुशातसंवरों नाम भवति तृतोयं सुत्रत ! महात्रतं, 

युणव्तत, परद्रव्यहरणप्रतिविरतिकरणयुक्त, अपरिमितानन्ततृथ्णानुभत- 
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महेच्छमनोबचनकलुधा दानसुनिगहीतं, सुसंयमितमनोहस्तपादनिभतं, निप्र न्थं, 
नैष्ठिकं, निरक्त, निराअवं, निर्भयं, विमुक्त, उत्तमनरवषभ-प्रवरवलदत- 
सुविहितजनसम्भत, प्रवरसाधुधमंथरणं ; यत्र च प्रामाकरनगर-मिगम-सेट 
कर्बट-सडम्ब-द्रोणसुल-संवाह-पत्तनाअसगत थे किलिद्‌ द्रव्यं सणजिमुक्ताशिला- 
प्रवालकांस्थवृष्यरजतवरकनकरत्नादि पतितं॑ विस्मृत विप्रणष्टं न कल्पते 
कस्यचित्‌ कथयितु वा गृहोतु वाएह्रिण्यसुवणिकेन समलेण्टुकांचनेन 
अपरिग्रहसंबतेन लोके विहृत्तव्यम्‌। यवपि चू॑ भवेद्‌ द्रव्यजातं छलगतं 
क्षेत्रणतं अरण्यान्तरगत था किचित पुष्प-फल-स्वक्‌ू-प्रधाल-कन्द-सूल-तृण- 
काए्ठ-शर्करादि, अल्प च बहु चाणु जल स्थलकं वा न कल्पतेषवग्रहेश्दस 
गृहीतु यत्किड्चित्‌ ; अहन्यहुनि अथग्रहभनुशाप्य गृहीतव्यस्‌ । बर्जेयितव्यः 
सर्वकालमप्रीतगृहप्रवेशो5प्रीत भक्तपानसप्रीतपीठ - फलक - शब्या - संस्तारक- 
वस्त्र-पात्र-कंवल-दंडक-रजोहरण-निषच्या - चोलपट्ट- मुखपोतिका-पादप्रोंछ- 
नादि भाजनभांडोपध्युपकरणं, परपरिवादो, परस्य दोषः, परव्यपदेशेन यज्य 
गृह्हाति परस्य नाशयति, यच्च सुकृतं दानस्यथ चान्तरायिकं दानविप्रणाशः, 
पेशुन्यं चंब मात्सरिक थे, योःपि च पोठ- फलक- शबय्या- संस्तारक - बस्त्र- 
पात्र - कस्बल - युशपोतिका - पादप्रोंउइनादि._ भाजनसाण्डोपध्युकरणं 
असंविभागी, असग्रहरुचिस्तपस्तेनश्च वाकस्तेनश्व रूपस्तेनश्याचारे जेब 
भावस्तेनश्च शब्दकरः झंझाकरः कलहकरो येरक रो विकथाकरोपसमाधिकरः 
सदा5प्रमाणभोजी सततमनुबद्धवेरश्च नित्यरोषी स ताहशो नाराधयति 
ब्रतमिदस्‌ । अथ कोहशः पुनराधयति व्रतमिदम्‌ ? यः स उपधिभक्तपानसंत्र- 
हणदानकुशलः, अत्यन्तबालबुबंलग्लानवद्धक्षपके प्रवर्स्याचायोंपाध्याये शैक्ष 
साधभिके तपस्विकुलगणसंघर्चेत्याथें च निजराथों वेयावरप्मनिश्चितं बहुबियं 
दशविधं करोति, न चाप्रीतस्य गृह प्रविशति, त चाप्रीतस्य गृह्लाति भक्तपान, 
न चाप्रीतस्य सेवते पोठफलकशस्यासंस्तारकबस्त्रपाजकम्बलदण्डक रजोहरण- 
निषशाचोलपट्ट - मुअ्पोतिकापादप्रोअछनादि - भाजनभाण्डोपध्युपकरणम्‌, 
न ल॒ परिवाद परस्य जल्पति, « आ्ञापि बोधान्‌ परस्प पह्काति. परव्यप- 
देशेनापि न किड्चिद गुक्लाति, सच विपरिणमयति कंचिम्जनम, न चापि 
नाशयति दत्तसुकृतम्‌, दस्था सन भवति पश्चासापिकः, संविभागशीस 
संप्रहोपप्रहकुशल: स॒ ताहश आराधयति व्रतमिदम । 
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पदास्वयार्थ---(सुख्वता !) छुस्दर व्रत वाले ! (लंड) हे जम्दू ! (तततियं) 
तीसरा (वत्तमणुण्णायसंबरों नाम) दत्त-विये हुए अज्नादि तथा अनुजशात-आजा दिये हुए 
पोठ-फलकादि इस प्रकार “वत्तानुज्ञात' नामक संवरद्वार (होति) है, यह, (महष्यतं) 
महान बत है, (ग्रुणव्वतं) गुणों-हहलोकिक-पारलोकिक उपकारों-का कारणभूत ब्रत है, 
(परदव्वयहरणपडिथिरहकरणजुत्त ) जो पराये व्रध्य-पदार्थ के हरण से निवृत्तिरूष क्रिया 
से युक्त है, (अपरिमियमरण्णततण्हाण्‌ गयमहिच्छमणवयणकलुस-आयाणसुनिग्गहियं) 
जिसमें असोम, अनन्त तृष्णा से युक्त तथा बड़ी-बड़ो इच्छाओं वाले सन और वचन 
से पापजनक परद्रव्य के ग्रहण का भलोभांति निग्नह किया गया है। (सुसंजमियसमण- 
हत्य-पायनि्भियं) जिसमें सयसित मन द्वारा परद्रव्य ग्रहण करने में प्रवृत्त हुए हाथ- 
पर को रोक लिया गया है। (निग्गंधं) जो बाह्य और आशभ्यंतर परिप्रह से रहित है, 
(णेंट्ठिकं) समस्त धर्मों को चरमसीमा तक पहुँचा दिया है, (निरत्त ) तीर्थकरों से 
वर्णित, (निरासवं) कर्मागमनरहित, (निब्भय) निर्मभ (बिमुत्त) लोभरहित, 
(उत्तमनरवसभपवरबलवगसुविहितजणसम्भतं) जो सर्वोत्तम मनुष्य,अत्पन्त बलवान तथा 
शास्त्रोक। विधि से आचरण करने वाले साधुजनों द्वारा सम्मत है, (परम साधु- 
धस्मचरणं ) जो उत्कृष्ट साधुओं का धर्माचरण है, (५) और (जत्य) जिसमें (गामागर- 
नगरनिगमछेडकथ्वडमडंवदोणमुहसंवाहपट्टूणासमगयं थे) गांव, लान, नगर, वणणिक् 
जनों का व्यवसायिक स्थान--सडी, धूल के कोट वाले नगर, कर्बेट-फस्बे, चारों तरफ 
ढाई-ढठाई कोस तक कोई बस्ती न हो, ऐसे गांव या तगर, समुद्र के किनारे का शहर- 
बंबरगाहू, बुर्गं, (महानगर) पट्टन और आश्रम में पड़ी हुई (सणिमुर्तातलप्पवालकस- 
वूसरययवरकणगरयणमादि) सणि, मोती, शिला, सूगा, कांसा, दृष्य-वस्त्र, चांदी, 
सुस्वर सोना, रत्न आदि, (किस दव्य) कोई भी जस्तु (पढियं) गिरी हुई, (पम्हुट्ठ) 
भूली हुई, (विष्पणट्ठ) ओई हुई हो, उसे (कस्सद) किसी को (कहेउ ) कहना अथवा 
(गैष्हिउ ) स्वयं उठा लेना (न कप्पइ) उलित नहीं है। संयमी (अहिरन्नसुवन्षिकेण ) 
चांदी ओर सोने का त्यागी, (समलेट्टुकांत्रणेण) पत्थर और सोने को समान समझने 
बाला, (अपरिग्गहसंबुड्ण) धनादि परिग्रहु से रहित तथा इन्द्रियों के संयबमसहित, 
(सोगंसि) इस लोक में (विहरियव्यं) विधरण करे। (य) तथा (जंपि) जो भी 
(खलगत॑ ) खलिहान सें पड़ा हुआ हो, (लेसगत)खेंत में पड़ा हुआ हो, (द्यजातं) 
कोई द्रव्य हो, (वा) अचबा (रह्संतरगतं) जंगल के बीच में पड़ी हुई, (पुृपष्फफलतम- 
प्यवालकंबमुलतथकट्दसक्करादि) फूल, फल, छाल, कोंपल, कंदगूल, तिनका, लकड़ी 
या कंकड़-पत्थर आदि (किचि) कुछ सो बस्तु (अप्य च) थोड़ी ओर अथवा (बहु) 
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बहुत, (ज) अथवा, (अणु) छोटी, (या) अथवा, (यूलग) मोटी हो, (उन्गहंति 
अदिण्णंसि) यथोचित आशा के लिए बिना, (गिण्हिउ ) प्रहण करना, (जे) 
थोड़ा-सा भी (न कप्पद्ट) योग्य नहों है । (हुनिहर्णि) प्रतिदिन साधु को (छन्गहूं) 
उपाश्चय सें रहने वालो वस्तु (अणन्नवियं) आजा प्राप्त करके, (मरेण्हियव्यं) श्रहण 
करना चाहिए। सब्वकालं) सदा, (अचियततघरप्पवेसो) अप्रोति रखने वाले के घर सें 
प्रवेश, (अखियत भत्तपाणं) अप्रीति रखने वाले का अन्नपानो (अखियरतपोठ्फलभ- 
सेज्जासंयारकवत्यपत्तकंबल-दंडग-रयहुरण-निसेज्ज-ची लपटूयमुहपोसियपायपु छणाइ._- 
सायणभंडोब+हिउतकरणं) अप्रीति रखने वाले के वस्त्र, चोकी, पट्टा, शय्या, संस्तारक- 
बिछोना, वस्त्र, पात्र, कबल, दंड, रजोहरण, आसन, चोलपट्टा, सुखवस्त्रिका, पैर 
पोंछने का वस्त्रखण्ड आदि धर्मोपकरणरूप सामग्री (परपरिवाओ) दूसरे की निम्दा 
(परस्स दोसो) दूसरों के दोयों का प्रकट करना, (परववएसेज) आधायं,रोगी आदि के 
बहाने से, (जं) जो वस्तु (गेण्हुइ) प्रहण की जातो है, (च) तथा (परस्स) दूसरे को 
(ज) जो वस्तु का (सुकयं) सुकृत्य या उपकार का काम, (नासेइ) नाश करता है, 
(व) तथा (वाणस्स) दान में, (अंतराइयं) विध्न डालना, (दाणविप्पषणासो) वान का 
अपलाप करना (चथ) तथा (पेसुष्नं खेव) चगलो करना और (मच्छरित्त ) मात्सयं- 
डाह-ईर्ष्या इन सबका (वज्जेयव्यो) त्याग करना--छोड़ना चाहिए। (जे विय) जो 
भी. (पीठफलगसेज्जा - संथारगवत्थपायकबलमुह॒पोत्तिय - पायपोंछणादि भायण- 
भंडोवहिउवकरणं )  चोकी, पट्टा, शब्या, बिछोना, वस्त्र, पात्र, सुखवस्त्रिका 
और पेर पोछने का टुकड़ा आदि पात्र, बतंत, कंबल तथा वस्त्रादि सामग्री 
और आहार में (असविभागी) ठीक वितरण न करने वाला (असंगहरई) गच्छ की 
उपकारक प्राप्त वस्तुओं का संग्रह नहीं करने बाला, (तबतेणे) तप का चोर, (य) 
तथा, (बहतेणे) वाणी का चोर, (रूवतेणे) रूप का चोर (सेव) और (आयारे) 
आचार और (भावतेणे य) भावों का चोर है ! (सहकरे) राजि को उच्चस्वर से 
स्वाध्याय, आदि करने वाला, (झपझकरे) फूट डालने याला, (कलहकरे) झगड़ा करने 
वाला, (वेरकरे) वेरभाव बढ़ाने बाला, (विकहकरे) विकणा करने वाला, 
(अससाहिकरे) अशान्ति पेदा करने वाला, (सथा अप्यमाणभोई) हमेशा प्रभाण से 
अधिक भोजन करने वाला, (सतत अजुबद्धवेरे) सगातार निरम्तर जेर आबांधे रखने 
बाला, (य) और (तिव्वरोसी) तोमर क्रोध करने वाला, (तारिसए) इस प्रकार का, 
(से) वह मनुष्य (इस) इस, (वर्य) श्रत को (नाराहुए) आराधना नहीं कर सकता । 
(अह पुणाई) तो फिर,(केरिसए) कौन-सा मनुष्य, (इन) इस, (वर्य) ब्रत को, 
(आराहए ?। आराधना-साधना कर सकता है ? (से) वह मनुष्य, (जे) जो, (उबहि- 
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असपाणसंगहुणदराणकुसले) वस्जपात्र आदि धर्भोपकरण, भोजन व पेय पदार्थ भावि 
का संग्रह करने ओर परस्पर बांटने में कुशल है; और (अच्चंतवाल-दृब्बल-गिलाण- 
बुड्ढ-लमके) अत्यन्त बालक, हुबंल, थिरकाल के रोमो, वृद्ध तथा मासक्षपण-मालिक 
उपबास- आदि विकट तप करने वाले तपस्वों साधु की तथा (पवत्ति-आयरिय-उवच्काए) 
प्रकर्श क, आचार्य और उपाध्याय को (सेहे) नव शीक्षित साथ की,(य)तथा(साहम्मिके ) 
साधर्मो साथु की, (तबस्सो-कुल-गण-संघ-चेइयट्ठे) तपसवी, आचार्यकुल--आचार्य के 
शिष्य-प्रशिष्य का समुदाय, गण-गछछ एवं संघ--चतुवित्र संघ का चेत्याथों -- चित्त की 
प्रसन्नता के प्रयोजन से सेवा करने वाला, (निजरद्टी) कर्मक्षय करने का अभिलाओी, (अणि- 
स्सियं) वश कोति,सत्ता,धन आदि किसो वस्तु की कामना किये बिना किसी पर निर्भर 
रहे बिना (दसविहं) दस प्रकार की, (वेयावच्च) सेवा-बंयावत्य, बहुविह) अनेक प्रकार से, 
(करेइ) करता है, (८) तथा (अचियत्तस्स) अप्रीति रखने वाले के, (गहं) घर सें, (न पत्िसइ) 
प्रवेश नहीं करता (य) और (न) नहों,(अचियसस्स) अप्रीति रखने वाले का, (भत्तपाण) 
आहार-पानी, (गेण्हुइ) प्रहण करता है, (य५) तथा, (अचियत्तस्स) अप्रीति रखने वाले 
गृहस्थ के, (पोढ़-फलग-सेज्जा-संथारग-वत्थ-पाय-कंजल-इंडग-रयहरण-निसेज्ज-चोलपट्ूय- 
मुहपोतिय-पादपु छणाइ-भायण-भंडोवहि-उवगरणं ) चौकी, पट्टा, शय्या-प्कात, तृणादि 
का बिछौना, वस्त्र, पात्र, कंबल, दंड, रजोहरण, आसन, चोलपट्टा, मुलखबस्त्रिका, और 
पर पोंछने के कपड़े आदि सामग्री, भिट्टी आदि के भाजन, पात्रादि भाड़, वस्त्र सकान 
आदि उपधिरूप धर्मोपकरणों का (न सेवइ)सेवन लहीं करता | (य, इसो प्रकार (परस्स) 
दूसरे की (परिवायं) तिन्‍्दा रूप-अवगुणरूप बचन या चापलूसो के वचन (न जपति) 
नहीं बोलता । (५) और (परस्स दोसे वि) दूसरों के दोषों को भी (न गेण्हइ) प्रहण 
नहीं करता--देखता-ढू ढ़ता नहीं फिरता । (परववएसेण वि) वद्ध, रोगो, चिररोगी, 
क्षाचार्य आदि के बहाने से-- दूसरों का नाम लेकर या दूसरों की ओट में, (न किचि 
गेण्ह्‌इ) कोई भो पदार्थ ग्रहण नहीं करता--नहीं लेता । (न थ) और न ही (किचि- 
जज) किसी व्यक्ति का च्वित्त (विपरिणासेति) दानादि धर्म से विभुख करता 
है---यानी धर्माचरण के परिणामों से डिगाता है, (य' तथा (न थि) न ही (विज्वसुकय॑) 
किसी के हारा दिये गए दान या किये गए सुकृत-पुण्यकार्थ का (ज/सेति) अपलाप- 
छष्डन करके नाश नहीं करता । (य) एवं (दाऊण ) वेयावत्यादि द्वारा मोगदान करके 
भी (पत्छाताबिए) पश्चात्ताप करने बाला (न होइ) नहीं होता । और (संविभागतीले) 
उपधि आदि १२ भ्रकार की सामग्री का साधमियों को यभोवित सम्यक्‌ विभाजन 
करने के स्वनााव बाला, (संगहोवष्गहुकुलले) भछ्छ के लिए वस्तुओं था शिष्पादि का 
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संग्रह करने मे तथा भोजन-अध्यपन आदि अवलस्बनों से उसका उपकार करने में 
कुशल (तारिसए) इसी प्रकार का (से) वह योग्य साधक (इणं बयं) इस ब्रत का 
(आराहते) आराधन-सेवन कर सकता है । 

मूला्थ- श्री गणघर सुघर्मास्वामी अपने प्रधान शिष्य श्री जम्ब्ू 
स्वामो को सम्बोधित करते हुए कहते है--' हे उत्तमब्रत के धारक जम्बू ! 
तीसरा दत्तानुज्ञात नामक संवरद्वार है। यह महात्रतरूप है, अनेक मुणों 
का कारणभूत ब्रत है, दूसरों के द्वव्य-पदार्थ का हरण - बिना दिये ग्रहण 
करने -- उडा लेने के त्यागरूप क्रिया से युक्त है, असीम तथा अनन्त तृष्णा के 
पीछे-पीछे चलने वाली मन की बड़ी-बड़ी इच्छाओं से कलुषित-दूषित मन और 
वचन से दूसरो की चीज को बुरे इरादे से ग्रहण करने का इससे भलीभांति 
निग्रह-नियंत्रण हो जाता है। इस संबर दारा मन को भलीभांति काबु में-- 
अंकुश मे किए जाने से हाथ-पर परधनहरण करने, हड़पने आदि अकार्यों 
से रुक कर नि*चल हो जाते है। यह संवर धनादि बाह्य परिग्रह एवं ममत्त्व 
कषाय आदि अन्तरंग परिग्रह की गांठ से रहित है। यह समस्त धर्मों की 
पराकाष्ठा तक पहुँचा हुआ है अथवा अहिसादि सब धर्मों मे निष्ठा जमाने 
वाला है, सर्वज्ञदेव ने उपादेयरूप से इसका निरूपण किया है। यह आते 
हुए कर्मों को रोकने वाला है, राजादि का भय इसमें नही होता, यह लोभ- 
दोष से मुक्त है। सर्वोत्तम मनुष्यों, अत्यन्त बलशाली पुरुषों एवं शास्त्रोक्त 
विधिपूर्वक आचरण करने वाले साधुओ द्वारा यह सम्मत है, या सम्मानित है, 
उत्कृष्ट मुनिजनों का यह धर्माचरण है। 

इस (अचोय॑ संवरश्भत) में गांव, खान, शहर, व्यापारी मंडी, धूल 
के कोटवाली बस्तो, कस्बे, चारों ओर ढाई-डाई कोस तक बस्ती से शून्य 
नमर या गांव, बंदरगाह, दुगं. महानगर (पट्टन) और आश्रम में पड़ी हुई 
मणि, मोती, शिला, मू गा, कांसा, वस्त्र, चांदी, सोना और रत्व आदि कोई 
वस्तु गिरी हुई, भूली हुई या खोई गई हो, उसे किसी असंयमी को बताना 
या बिना दी हुई वस्तु ग्रहण करना चोरी है, इस लिहाज से उसे स्वयं उठा 
लेना साधु के तृतीय महात्रत की दृष्टि से उचित नहीं है। संयमी साधु के 
पास सोना-चांदी नहीं होता है, इसलिए बह पत्थर ओर सोने को समान 
समझते हुए तथा अपरियग्रही होने से अपनी इन्द्रियों को नियंत्रण में रखते 
हुए लोक मे विचरण कंरे। संगर्मी के लिए खलिहान में पड़े हुए, खेत में 
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पड़े हुए किसी द्रव्य का तथा जंगल में रहे हुए फूल, फल, छाल, कोमल 
पत्त, कद, मूल, तिनका, लकड़ी तथा कंकर-पत्थर आदि किसी भी वस्तु 
का चाहे वह थोड़ी हो या ज्यादा, छोटी हो या बडी, किसी भी स्थान पर 
हो बिना दिये या उसके स्वामी की आज्ञा लिये बिना ग्रहण करना सर्वथा 
निषिद्ध है । 

अचोय॑ महान्नती साधु को उपाश्रय--धर्मस्थान में रही हुई वस्तु का 
ग्रहण या उपयोग भी वहां के स्वामी या अधिकारी की प्रतिदिन आज्ञा लिए बिना 
नहीं करना चाहिए । साधुओ के प्रति अप्रीति रखने वाले घर में कदापि 
प्रवेश नही करना चाहिए । अप्रीति रखने वाल के यहां से आहार-पानी या 
अप्रीतिकारी की चौकी, पदूटा, शब्या-उपाश्रय या धर्मस्थान, तृणादि का 
बिछोना, वस्न्न, पात्र, कंबल, दंड, रजोहरण, आसन, चोलपट्टा, मुख- 
वस्त्रिका, पैर पोछने का कपड़ा आदि भाजन-भांड-उपधिरूप धर्मोपकरण- 
सामग्री लेना भो योग्य नही है। जो साधु दूसरो को निन्‍्दा करता है या 
दूसरो के सामने मिथ्या डीगें हांकता है, दूसरे के दोष देखता है या दोषों की 
चर्चा करता रहता है, आचाय, चिररोगी, वृद्ध आदि दूसरे साधुओं के 
बहाने से या दूसरे साधुओ को ओट में जो साधु मनोज्ञ वस्तु खुद ले 
लेता है, या परस्पर सम्बन्ध का नाश करा देता है, कोई सुकृत दूसरे ने 
किया है, उसका अपलाप करके जो साधु उसे नष्ट करा देता है, दान देने 
में अन्तराय डालता है तथा दान का अपलाप करके या उसका निषेध करके 
उसका लोप करता है, दूसरे को चुगली खाता है, डाह से जलता रहता है 
ओर जो चोकी, पट्टा, शब्या, बिछोना, वस्त्र, पात्र, कंबल, मुखवस्त्रिका, 
पादप्रोंडझ़न आदि घर्मोपकरण सामग्री का साधुओ को यथोचित विभाजन 
नही करता है, जो गरच्छ के लिए उपकारक के रूप में प्राप्त बस्तुओ का 
संग्रह करने में कुशल नही है, जो तपस्या का चोर है, वचन का चोर है, 
रूप का चोर है तथा आचार का चोर है और भाव का चोर है, जो रात को 
जोर-जोर से चिल्लाता है अथवा ग्रृहस्थों की-सी भाषा बोलता है, सघ 
या व्यक्तियों मे आपस में फूट डाल देता है, कलह करता है, वैर-विरोध 
करता है या वर पैदा करने वाला उपदेश देता है, जो स्त्री आदि की चटपटी 
कामोत्तेजक विकथाएं करता हैं, चित्त में असमाधि-उद्व य पैदा करता है या 
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स्वयं कर लेता है, जो सदा प्रमाण से अधिक भोजन करता है, जो परम्परागत 
वेरभाव निरन्तर बनाये रखता है, तीब्न क्रोधी है, ऐसा जो साधु है, वह 
इस अचोयंत्रत का आराधक नही है। यानी ऐसा साधक इस अचौयंब्रत का 
आराधन-पालन नही कर सकता । 


तब फिर कौन-सा साधक इस ब्रत की आराधना कर सकता है? 
वही साधु, इस ब्रत की आराधना कर सकता है, जो वस्त्र-पात्र आदि 
उपकरण और भोजन-पान आदि का सग्रह करने और उन्हें यथोचितरूप से 
साधुओ को बांटने में कुशल है। अत्यन्त बालक, दुबंल, चिररोगी, वृद्ध एवं 
मासक्षपण आदि घोर तपश्चरण करने वाले तपस्वी की, प्रवत्तक, आचार्य 
और उपाध्याय की, नवदीक्षित साधु की, साधर्मी साधुओ की तथा तपस्वी, 
आचार्यकुल, वृद्ध साधु की शिष्य परम्परा के साधु-साध्वीगण, संघ (साधु- 
साध्वी श्रावक-श्राविका रूप चतुरविध संघ) की चित्त की प्रसन्नता के लिए 
करमोँ की निर्जात का अभिलाषी जो साधु यश आदि की कामना से 
रहित होकर दस प्रकार की सेवा-वैयावृत्य अनेक प्रकार से करता है, तथा 
अप्रीति रखने वाले घर मे प्रवेश नहीं करता, तथा अप्रीति रखने वाले की 
चौकी, पट्टा, मकान, तृणादि का बिछौना, वस्त्र, पात्र, कंबल, दंड, रजो- 
हरण, आसन, चोलपट्टा, मुखवस्त्रिका, पर पोछने का कपड़ा आदि विविध 
उपकरण सामग्री का सेवन-उपभोग नही करता,जो दूसरे की निन्‍दा के वचन या 
अपनी भिथ्या प्रशंसा के वचन नही बोलता, जो दूसरे के दोष नही देखता या 
नही प्रगट करता, जो आचार्य,रोगी,वृद्ध आदि दूसरे साक्ठुओ के बहाने से (नाम 
ले कर) कोई वस्तु ग्रहण नही करता, किसी को धमंभावना से विमुख नहीं 
करता, किसी के द्वारा दिये गये दान या किये गए सुक्ृत का अपलाप करके 
जो उसका नाश नही करता, बल्कि दूसरे के गरुणो को तथा दान-धर्म आदि 
सुकृत्य के गुणों को प्रगट करता है, अपने द्वारा किये गए उपकार-सेवा आदि 
के रूप में दिये गए योगदान का पश्चात्ताप नहीं करता, तथा जो साधुओं को 
आहारादि वस्तुओ का यथोचित सविभाग करने के स्वभाव का है, जो गज्छ 
के लिए उपकारी वस्तुओं का या दिष्यों का संग्रह करने तथा उन्हें भोजन- 
वस्त्र या अध्ययन आदि उपकार से संतुष्ट करने में दक्ष है, ऐसा साधु ही 
इस अचोय॑ महात्रत का आराधक हो सकता है । 
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व्याख्या 


सातवे अध्ययन में सत्यसवरद्वार का वर्णन कर चुकने के पश्चात्‌ अब आठवें 
अध्यमन के प्रारम्भ मे अचौर्यंसवरद्वार का स्वरूप, अचौर्य के पालनकर्ताओं एवं 
पूर्ण आराधकों को मन, वचन और काया से भी चौरय॑वृत्ति से कैसे निवृत्त होना 
चाहिए ? अचौयंसवर के पूर्ण साधक को मौका आने पर किसी भी वस्तु के लेने की 
इच्छा होने पर हाथ और पैरो का कैसे सयम् में रखना चाहिए ? इन और ऐसे ही 
विभिन्‍न पहलुओं से अचौर्यसवर पर विशद वर्णन शास्त्रकार ने किया है। यद्यपि 
मूलार्थ और पदान्वयार्थ से इस सूत्रपा5 का अर्थ तो स्पष्ट हो जाता है, लेकिन कतिपय 
स्थलों पर शास्त्रकार का आशय स्पष्ट करना आवश्यक समझ कर नीचे उन स्थलों 
पर हम विवेचन प्रस्तुत करते है--- 


अचोय॑ के विभिन्न पर्यायवाजी शब्द और उनके अर्थ---जनौर्य शब्द के इसके 
अलावा तोन और पर्यायवाचक नाम मिलते है-- (१) अदत्तादानविरमण, (२) अस्तेय 
या अस्तेनक, (३) दत्तानुज्ञात । 


अच्चौर्य--का अर्थ सामान्यतया चोरी न करना ही होता है, परन्तु यह 
लो इसका स्थृलरूप से अर्थ है। क्योकि ऐसी चोरी, जिसमे पकड़े जाने पर चोरी 
करने वाला सरकार द्वारा दण्डित होता है, जनता मे निन्दित होता है, उसका त्याग 
तो गृहस्थ श्रावक क्‍या, सार्गानुसारी भी करता है। सात कुच्यसनो के त्याग मे चोरी 
करने का त्याग तो आ ही जाता है। इसलिए पचमहाश्रत्ती साधु के लिए जब अचौर्य- 
महाव्रत का विधान है तो वहा प्रसंगवशात्‌ उम्तका अर्थ इस प्रकार हो जाता है--- 
मन, वचन, काया से चोरी करना नहीं, चोरी कराना नहीं और चोरी करने वाले 
का अनुमोदन ने करना । मन से चोरी तब होती है, जब साधक अपने मन के भावों 
को छिपाता है, अथवा दूसरे के विचारों पर अपनी छाप लगा देता है कि ये विचार 
सवप्रथम मेरे मन में स्फूरित हुए थे। अथवा मन मे भी वीतराग्र देवाधिदेव शासन- 
पति तीर्थंकर महावीर था गुरुदेव की सर्वहितकारी आज्ञा के विपरीत चलने की 
भावना प्रस्फूटित हुई हो या सन में किसी वस्तु को अपनी बनाने की भावना पैदा 
हुई हो । मन से कृत की तरह कारित और अनुमोदित चोरी का अर्थ भी समझ लेना 
चाहिए । वचन से चोरी तब होती है--जब वचन से किसी भाव को प्रगट न करके 
छिपाया जाता है, या दूसरो के गुणो या अच्छाइयो को छिपाया जाता है, केबल 
पूसरों के दोष ही प्रमट किये जाते हैं, अथवा किसी से पूछने पर वचन से घुमा-फिरा 
कर इस प्रकार बोलना, जिससे असत्य भी न प्रगट हो और असली बात को भी छिपा 
लिया जाय। जैसे किसी के यह पूछने पर कि 'क्या आप ही भासक्षपणक तपस्वी 
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हैं? घट से उत्तर में इस प्रकार कहे कि 'साधु तो क्षपणक तपस्वी ही होते हैं।' इसी 
प्रकार वचन से उच्च आचारी या क्रियारुचि होने के बारे में किसी से पूछे जाते 
पर गोलमोत्र जवाब दे,जिससे असत्य भी साबित न हो और अच्लो बात भी छिपा ली 
जाय , तो वहाँ भी वचनचौय॑ है। इसी प्रकार बचन से दाम, शील, तप आदि धर्मों 
या सुझृत्यों के बारे मे निषेध करे, खण्डन करे, था 'इनमें क्या रखा है ?' इस प्रकार 
से उपेक्षापुवंक बोल, या सिद्धान्त के विपरीत जानबूझ कर किसी बात की प्ररूपणा 
करे । यह सब शासनाधीश भगवान महावीर के सिद्धान्तों का अपलाप होने से वाक्‌« 
चोरी माना जाता है। करत और कारित वाक्चोरी तो स्पष्ट ही है। कायिक चोरी तो 
ससार मे प्रसिद्ध है। किसी की गिरी हुई, विस्मृत या थाई हुई या कही रखी हुई 
वस्तु को अपने कब्जे मे करना अपने अधिकार की बताना, या अपने उपयोग में ले 
लेना, दूसरो के लिखे हुए लेख-कविता या ग्रन्थ आदि तथा दूसरो के किये हुए कार्य या 
उपकार पर अपने नाम की छाप लगाना, किसी के द्वारा किये गए उपकार को भूल 
जाना, उसका नाम छिपाना भी कायिक चोरी ही है । 

इस प्रकार मन, वचन और काया से चोरी का सर्वथा त्याग करना 
अचोय॑ है । 

अवदत्तादान विरमण का अर्थ भी यही है कि किसी के अधिकार या स्वामित्व 
की चीज को उसके द्वारा स्वयं दिये बिना, स्वीकृति या अनुमति दिये बिना ग्रहण 
कर लेना या अपने उपयोग में ले लेना, अथवा अपने अधिकार या कब्जे में कर 
लेना , अदत्तादान है ओर ऐसे अदत्तादान से मन, बचन, काया से विरत होना 
अदत्तादान विरमण है । शास्त्र मे ऐसे अदत्त मुख्यतया ५ (पांच) बताए हैं--देव-अदत्त, 
गुरु-अदत्त, राज-अदत्त, गृहपति-अदत्त, और सहधर्मी-अदत्त । देव से यहाँ देवाधिदेव 
अर्थ विवक्षित है। देवाधिदेव तीर्थररों की ओर से साधु के लिए ऐसा 
विधान है कि मिट्टी, ककर, पत्थर, तिनका आदि चीजें जंगल में पड़ी हों; 
शोच या पेशाब-परिष्ठापन के लिए किसी की मालिकी से अज्ञात भूमि हो ; 
उक्त चीजो की साधुसाध्वी को जरूरत हो तो वहाँ श्र न्द्र देव की आज्ञा लेकर 
उसका ग्रहण या उपयोग करना चाहिए। किसी के मकान में साधु को निवास करना 
हो या कहीं बैठ कर उस जगह का, या उस जगह में पड़े हुए पट्टे, चौकी आदि साधु 
के योग्य चीजों का उसे उपयोग करना हो तो उसके मालिक की या मालिक ने 
जिसे बह जगह संभालने या देख रेख करने के लिए सौंप रखी हो, उसकी आशा लेनी 
चाहिए । इसके विपरीत आचरण देवजदत्त है। 

भुर-अद् से मतलब है, युरु के दिये जिया या गुरु ने जिस चीज की मनाही 


डे 
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कर रखी हो, उसके बारे में उनकी अनुमति लिए बिना उस चीज का ग्रहण या 
सेवन करना । 

जिस राष्ट्र में साधु विचरण कर रहा है, या वहाँ से नये किसी राष्ट्र में 
विचरण करना चाहता है, तो वहाँ की सरकार या शासक की सहमति के वर्गर 
विचरण करना राजा-अदत्त है। गृहपति-अदत्त का अर्थ तो स्पष्ट ही है। सहधर्मी 
अदस भी स्पष्ट है कि जो अपने समानधर्मी साधु हो, उनको भी किसी 
सीज को अपने उपयोग या सेवन के लिए अनुमति के बगर ले लेना या सेवन 
करना । किसी साधु के शिष्य को बहका कर उसकी अनुमति या सहमति के वगैर 
अपना शिष्य बना लेना भी सहधर्मी अदत्त है । 

मतलब यह है कि इन सब प्रकार के अदत्तो से मन-वचन-काया से कृत, कारित 

अनुमोदनरूप से सर्वंथा विरत होना अदत्ता-दान विरमण है । 

यद्ञपि दत्तानुज्ञात मे,अदत्तादान विरमण के सभी अर्थ समाविष्ट हो जाते है । 
तथापि यहाँ मुलपाठ मे “दत्तानुश्ञात' शब्द ही प्रयुक्त किया है, इर्सालए इसमे कुछ 
विशेष अर्थ शास्त्रकार ने ध्वनित किया है । इसमे दो शब्द है--दत्त और 
अनुज्ञात । दत्त शब्द मे गृहस्थ के द्वारा भक्तिभावपूर्वक दिये गए उन पदार्थों का 
समावेश हो जाता है, जिनका सेवन या उपभोग एक ही बार किया जा सके , जैसे--- 
रोटी, साग, मिठाई, दूध-दही,धी आदि। और अनुज्ञात शब्द उन पदार्थों के लिए ग्रहण 
किया गया है, जिनका उपयोग बार-बार क्रिया जा सकता है, ऐसी चीजों के उपयोग 
करने की मृहस्थ द्वारा भक्तिपूर्वक अनुज्ञा या अनुमति दी गई हो, जैसे--प्टा, 
चौकी, मकान आदि । मतलब यह है कि दाता के द्वारा दत्त और अनुज्ञात साधु जीवन 
के योग्य पदार्थों का ग्रहण या सेवन करना दत्तानुज्ञात सवर कहा जाता है । इसी अर्थ को 
शास्त्रकार ने स्पष्ट किया है--'जत्य ये गामागरनगर “ पडिय॑ पस्हुटूठ विप्पणट्ठ ले 
कृप्पति कस्सइ कहेउ' वा * “ जंपि ये वव्यजातं “ मे कप्पति उर्गहंसि अदिष्णंमि 
ग्रिण्हिड जे “'' अणुश्नविय गेश्हिय«वं ।' इन सब पत्तियों का अर्थ पहले स्पष्ट किया 
जा चुका है। ' 

अस्तेय और अस्तेवक के अर्थ भी अचौर्य के समान ही हैं । 

अप्रीति रखते वाले से प्रहथ का निवेश क्यो ?--पहले यह बताया गया है 
कि साधु दत्त और अनुज्ञात वस्तुओं का ही ग्रहण या सेवन करे ; लेकिन आगे शास्त्र- 
कार कहते हैँ कि अप्रीति रखने बाले से तो दत्त और अनुज्ञात पदार्थ भी न ले और न 
उपभोग करे प्रश्त होता है, ऐसा विधान क्यों ? इसका समाधान यह है कि साधु 
प्रीति और श्रद्धा से दिये हुए रुले-सूसे आहारादि को ही सर्वोत्तम मानते हैं। 
, अवज्ञा और अप्रीति-पूवंक दिये गए मि्टान्न, दुग्घादि को तुष्छातितुल्छ समझते हैं। 
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इसलिए अप्रीतिपूर्वक देना वास्तव में देना नहीं है, फैकना है। अगर अप्रीतियवाला 
दाता शर्माशर्मी या किसी के दबाव से दे भी दे, पर बाद में निन्‍दा करने या 
कभी कोई झूठा इलजाम किसी साधु पर लगा देने अथवा साम्प्रदायिक दे पवश अमणों 
को जहर मिलाकर भोजन देने आदि की भी सभावना है। इससे धर्म की अपन्राजना 
होने या साधु के पथअ्रष्ट होने को भी सभावना है। चौकी, पट्ट ,मकान आदि किसी गाँव 
मे प्रेमपूर्वंक किसी के द्वारा न मिलने पर साधु को कुछ शारीरिक कष्ट जरूर सहूना 
पड़ेगा, लेकिन अप्रीति रखने वाले गृहस्थ के पास जाकर याचना करने से तो साधु 
की खुद की आत्मा में ग्लानि पैदा होगी ; दीनभावना पैदा होगी। आत्मा का भी 
पतन होने की सभावना है । इसी उहेश्य को लेकर शास्त्रकार स्पष्ट कहते हैं--- 
“बज्जेयव्यो सब्यकालं अखियत्तघरपबेसो अधियतसतपाणं “ “न य अधियत्तस्स मिहूं 
पविसइ, न य अखियरस्स गेण्हुई “'“ न ये अजियतस्स सेबई “' “'उबगरणं । इसका 
अर्थ पहले स्पष्ट किया जा चुका है । 


अचोयंब्रत का माहात्म्य--अचोौयंब्रत इतना महान्‌ है कि इसे जीवनव्ययहार 
मे प्रत्यक्ष देखा जा सकता है। इसका प्रभाव साधक जीवन के सभी व्यवहारो, आदतों, 
वृत्तियो और सस्कारों पर पडे बिना नहीं रहता । साथ ही मानव जीवन के सामाजिक, 
आशिक, राजनैतिक, सास्कृतिक, घामिक एवं आध्यात्मिक आदि सभी क्षेत्रों पर भी 
इस ब्रत का प्रभाव पडता है। सर्वेक्षेत्र-स्पर्शी होने के अतिरिक्त यह सर्वप्राणिव्यापी 
ओर सार्वभौम होने से बहुत ही व्यापक है। इसी कारण इसे “'महात्रत' कह है । 
साथ ही इहलौकिक और पारलौकिक गुणों में कारणभूत होने से इसे युणब्रत भी 
बताया गया है | साथ ही यह ब्रत सभी धर्मों के साथ सम्बद्ध होने से उनकी पराकाष्ठा 
तक को यह स्पर्श करता है। क्योकि अहिसा, सत्य, ब्रह्मचयें और अपरिग्रह का भी 
तप्ती भलीभांति पालन होगा, जब साधु के जीवन मे भन-वचन-काया से अचोयं॑वृत्ति 
आ जाएगी, इसलिए इसे 'नैष्ठिकद्रत' भी कहा है। निराश्रव तो इसलिए है, कि जब 
अचौयें का पालन होगा तो कर्मों के आगमन के भूल कारण अवरुद्ध हो जायेंगे। 
निग्न न्थता का यह साका ररूप है। क्योंकि साधक के मन मे उठने वाली असीम इच्छाएँ और 
अनन्त तृष्णाएं मन और वचन दोनों को कलुषित बना देती हैं, और हाथ पैरों को भी 
मनोवांछित पदार्ण को लेने के लिए विक्षुब्ध बना देती हैं। परन्तु जब साधु के जीवन में 
अचौये महात्रत आ जाता है,तो उसकी असीम तृष्णाओं के पीछे-पीछ चलने बाली इच्छाओं 
का निग्नह हो जाता है, हाथ-पैर भी नियंत्रित और शाग्त हो जाते हैं, मन और वचन 
भी शान्त होकर एकमात्र आत्मशान्ति और संतोष के साज्राज्य में शल्लीत हो जाता 
है। मनुष्य की इच्छाएँ जब बढ़ जाती हैं और ये तृष्णा का रूप से लेती हैं तो 
उसका जित्त चंचल हो जाता है मौर हाथ-पैर उस चीज को पाने के लिए स्ेष्द हो 


६७६ क्षी प्रश्नथ्याकरण सूच 


उठते हैं। जब न्याय-नीतियुक्त तरोके से मनोज्ञ पदार्थ नहीं मिलता तो बह 
अनैतिक उपाय अपनाता है उसी का नाम चोरी है। इसलिए इस महात्रत को धारण 
करने पर तृथ्णाओं और इच्छाओं पर रोक लग जाती है, मन, वचन,हाथ,पैर आदि सब 
नियंत्रित हो जाते हैं। तब स्वाभाविक है कि साधक बाह्य और आमभ्यन्तर रूप से 
निर्भ न्थ बन जाता है। आत्मा जब परियग्रह के बोझ से हलका हो जाता है, तब वह 
अपने चारित्न धर्म की चरमसीमा में स्थित हो जाता है। तब वह साधक परद्रव्यग्रहण 
से विमुख हो जाने से लोभमुक्त और राजा आदि के भय से भी मुक्त बन जाता है। 
इसी बात की साक्षी शास्त्रकार देते हैं--“महव्वरं गुणब्बर्ल परदव्य विसुत्त ।” 


कुछ शंकाएं ओर उनका समाधान -- यह ठीक है कि बिना दिया हुआ या 
दूसरे के स्वामित्व का पदार्थ उसकी इच्छा, अनुमति या आशा के बिना लेने या उसका 
उपभोग करने से चोरी का दोष लगता है, किन्तु दूसरों की निन्‍दा करने से, दूसरो के 
दोष प्रगट करने से, चुगली खाने से, ईर्ष्या करने से या दान में अन्तराय डालने या 
दान या सुकृत का अपलाप करने से कंसे चोरी का दोष लग जाता है ? 


इन सबका समाधान वृत्तिकार निम्नोक्त गाथा द्वारा करते है-- 
“सामी जोबादरां तित्थपरेण  तहेव य गुरुहिति” 
अर्थात्‌--'जो वस्तु उसके स्वामी से प्राप्त नही हुई है तथा जिसकी आज्ञा 
तीथंकरो ने और गुरुओ ने नही दी है, उसका उपयोग करना चोरी है ।' 


किसी की निन्‍्दा करना, किसी के दोष देखना या प्रगट करना, चुगली थाना, 

ईर्ष्या-डाह करना था दान में अन्तराय डालना या भगवतृप्ररूपित सिद्धान्तों का अप- 

लाप करना तथा तीर्थंकर भगवाय्‌. गुरु आदि की आज्ञा या अनुमति के विपरीत 
आचरण करना, इन सबको चोरी कहा है । यह द्रब्यचोरी नही, भावचोरी है। 


एक और पहलू से इस पर सोचा जाय तो यह प्रतीत हो जायगा कि वास्तव 
में ये बातें चोरी के अन्तर्गत हैं। चोरी का एक अर्थ दूसरे के अधिकारों का अपहरण 
करना भी होता है। यद्यपि दान मे अन्तराय डालने वाले ने वर्तमान मे किसी 
प्रकार का अपहरण नहीं किया, लेकिन भविष्य में जिसे वह वस्तु मिलने वाली थी, 
उसके अधिकार का अपहरण तो करता ही है। चूंकि साथु चोरी करने, कराने तथा 
अनुमोदन करने का सर्वधा त्याग करता है। इस ह॒ृष्ठि से दान देते हुए को बहकाकर 
रोकने वाला साधु, भविष्य मे जिसे दान मिलते वाला था, उसके अधिकार का अब- 
हरण करने बाला होने से चोरी का भागी माना जाता है। अथवा दाता सुपातक्ष को 
दान देकर स्व्र्गादि के कारणभूत, जिस अपूर्ब पुश्य को अ्र(्त करने वाला था, उसके 
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अपहरण का कारण होने से चोरी का भागी होता है। इसी प्रकार दान का अपलाप 
करने वाला भी इस दान से दाता को प्राप्त होने वाले यश का अपहरण करता है। 

निःस्वार्थ सेवा से अनायास अचोर्य की आराधना अचौयंत्रत की आराधना 
करने वाले को अपनी उद्दाम इच्छाओ, आशाओं, स्पृह्माओं या बदले में कुछ चाहने की 
वृत्ति को तिलाअजलि देनी पढती है। इस प्रकार की अचौर्य की आराधना सहज, सरल 
और आनन्दपूर्वक हो जाती है। शास्त्रकार ने अचौये-आराधना को सरलतम बनाने के 
लिए वैयावृत्य--सेवा करने का उल्लेख किया है--“'अच्यंत बाल-दुस्बल-गिलाण- 
बुड़ढ़ *” निज्जरष्टी वेयावक्छ अजिस्सियं बहुबिहं दसबिहृ करेति ।” इसका अर्थ स्पष्ट 
है। केवल कुछ पदों का स्पष्टीकरण करना आवश्यक है । 

प्रवृत्ति या प्रवर्ती--प्रवर्त्तक' उसे कहते हैं--जो संघ का हितेषी अनुभवी साधु 
हो । प्रवत्तक साधु साधुओं की योग्यता देखकर उन्हे तप, सयम और योग मे प्रवृत्त 
करता है, और अयोग्य जान कर कुछ को तप आदि से निवृत्त करता है। 

जो स्वय ब्रताचरण करते हैं, दूसरों से श्षत का आचरण करवाते हैं, संघ का 
सचालन, रक्षण आदि करने में जो समर्थ हैं तथा आगम के रहस्यज्ञ होते हैं, वे साधु- 
श्रेष्ठ आचार्य कहलाते है । 

आगम के अर्थ का जो गुरुमुख से अध्ययन करते हैं, उसके असलो रहस्य को 
समझते हैं, दूधरो को अध्ययन करवाते हैं, वे समाहितचित्त साधुरत्न उपाध्याय 
कहलाते हैं । 

नवदीक्षित को शैक्ष, समान वेष और समान धर्मानुयायी को साधर्मी, बेला- 
तेला आदि तथा आतापन योग आदि तप करने वाले को तपस्वी कहते हैं। गच्छ के 
समुदाय को या एक आचाये की शिष्य परम्परा को कुल बहते हैं। कुलसमूह को या 
वृद्ध साधुओ की शिष्य परम्परा को गण कहते हैं । 

तात्पयं यह है कि निर्जरा--कर्मक्षय का कारण एवं अपना कतेव्य समझकर 
बदले मे कीति,पद या किसी वस्तु की आकाक्षा न रखकर आह्ार-पानी,वस्त्र-पांत्र आदि 
तथा अन्य अनेक तरह से इन अलग-अलग कोटि के साधुओं की अम्लान भाव से सेवा 
करने वाला साधु अनायास ही अचोरयेब्रत की आराधना कर लेता है। क्योंकि अहनिश 
सेवा में रत रहने वाले साधु की अपनी स्वाहिशें या इच्छाएं स्वतः ही कम हो 
जाती हैं । 


१, 'तव सजमजोगेसु जो जोगो तत्थ त॑ पवत्तेड । 
असह जे निवत्तेद गणतत्तिनोपबिश्ती उ॥१॥ 
प्रवर्ती या प्रवत्तक का लक्षण इस याया से स्पष्ट है । 


६७५ थी प्रश्वव्याकरण सूत्र 


सचोग संबर का अनाराधक कोम व आराधक कौन ?-शास्त्रकार ने एक 
बात का स्पष्ट निर्देश किया है कि किस प्रकार का साधु अचोर्य का सम्यक्‌ आराधक 
हो सकता है ? ओर कौन इसका विराधक बनता है। वास्तव मे आराधना-विराधना 
का दारोमदार वस्तु के ग्रहण करने या न करने पर निर्भर नही है । जहाँ साधक की 
हृष्टि और वृत्ति निर्लोभी और परोपकारी, पर-हितंषिणी, निःस्वार्थ सेवा एवं दूसरों 
को दान देने की बन जाती है, वहाँ व्यक्ति को अपने लिए नहीं, अपितु साधु-सभूह के 
लिए संग्रह करना और साधुओं को यथोचित व भली-भाँति वितरित करना, दोष नही, 
गुण बन जाता है। वहीं अचौर्य की आराधकता है। अचौर्य वृत्ति वाला साधु अपने 
आपको संघ और गुरु के चरणों मे जब समर्पण कर देता है तो उसे अपने लिए खाने, 
पीने तथा वस्त्र-पात्र आदि चीजों की कोई चिन्ता नहीं करनी पडती । वह आत्म- 
सतुष्ट, आत्मतृप्त ओर अलमस्त बन जाता है । और किसी प्रशसा आदि के बदले की 
भावना के बिना नि'स्वार्थ भाव से रोगी, वृद्ध, आचार्य आदि की विविध प्रकार से 
सेवा करता है। कोई वस्तु न मिले तो उसे प्राप्त करने की चिन्ता नहीं होती और 
मिल जाय तो उसे अधिकाधिक संग्रह की भी इच्छा नही होती । उसका जीवन सहज- 
भाव में चलता रहता है। वह किसी चीज के न मिलने पर किसी दाता या अन्य 
साधक की निन्‍दा नही करता और मनोज्ञ वस्तु के मिल जाने पर अपने भाग्य का 
बखान नहीं करता । साथ ही उसकी निलॉभता इतनी बढ़ जाती है कि वह अपने 
लिए किसी अप्रीतिकर घर से या व्यक्ति से आहार, पानी या वस्त्रपात्रादि उपकरणों 
की याचना करने नही जाता, न कभी आचाय॑े, उपाध्याय, ग्लान, चिररोगी आदि के 
नाम से या इनके बहाने से कोई भी वस्तु ग्रहण ही करता है, न किसी को दानादि धर्म 
के आचरण से विमुक्त करता है,दान और सुकुत का अपलाप भी नही करता । न ही अपने 
साधभियों की सेवा आदि करने के बाद उसे कोई पश्चात्ताप होता है। उसे कभी अकेले अपने 
लिए किसी चीज को अलग रखने का कोई मोह नहीं होता । वह किसी भी चीज पर 
आसक्ति रख कर अपने लिए संग्रह नही करता । वह तो साधुओ में से जिग साधु को भी साधु- 
योग्य किसी चीज की जरूरत हो,उस साधु को उदारता पूर्बक दे देता है। उसके स्वभाव 
में ही अपने लिए संग्रह करना नहीं होता । वह यथोचित बस्तुओ का सप्रह करने एव 
उपकार करने में कुशल होता है। यही भचौरय ब्रत के आराधक की निशानी है। 
अचौये व्रत की मस्ती उसके मन,चेहरे और शरीर पर झलकती रहती है । 


परन्तु अचोयं के अनाराघक में ठीक इससे उलटी वृत्ति और चेष्टा मिलती है । 
वह किसी साधु की सेवा किये बिना ही, आचार का सम्यक्‌ पालन किये बिता ही, 
दी्घ तपस्या किये बिना ही नाम सूटना चाहता है। उसके सन में यही भावता बनी 
रहती है कि आज कहां से, कौन-सी चीज लाऊें ? वह तपस्या, आचार, वचन, रूप 
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और भाव का चोर बन जाता है। वेश बदल कर या अच्छे कपड़े पहिन 
कर, बन टन कर तथा वचन से लोगों को चकमे में डाल देता है। लोगों 
को क्रियाकाण्ड बता कर घू्तता करता रहता है। जो लोग क्िया-पूजक या 
वेषपूजक होते हैं, वे प्रभावित होकर उसे अच्छी-अच्छी खाने-पीने की चीजें 
दे देते हैं। वह अपने लिए तो अच्छी-अच्छी चीजे खूब बटोर कर ले आता है, लेकिन 
संघ के साधुओं के लिए जरूरत के अनुसार सग्रह करने और उन्हें बाँटने की उसकी 
रूचि नही होती । सविभाग भी वह ठीक से नहीं करता । वह अपना बड़प्पन जमाने के 
लिए दूसरे साधुओं की अथवा दाताओ की निन्‍्दा करता है। दूसरे साधुओं के दोष 
गृहस्थों के सामने प्रगट करके वह अपनी उत्कृष्टता का सिवका जमा कर लोगों से 
अच्छी-अच्छी वस्तुएं प्राप्त करना चाहता है। और जब इस प्रकार से अच्छी वस्तुएँ 
ज्यादा तादाद मे नहीं मिलती तो बह रोगी, वृद्ध आचार्य, गुरु या उपाध्याय आदि 
के नाम से अच्छी-अच्छी चीजे लाकर स्वय उनका उपभोग या सेवन करता है। बल्कि 
कभी-कभी लोगो को वह दूसरों को दान देते देखता है, या किसी सत्काये या धर्म 
कार्य को करते देखता है तो ईर्ष्या या द्वष के मारे दान की निन्‍्दा करने लगता 
है, न देने को कहता है, दूसरों को दान देने मे विध्न डालता है। साथ ही वह ईर्ष्या 
से जल-भून कर साधुओ की चुगली खाता है,डाह करता है, परनिन्दा का प्रकरण छेड़ 
देता है, अथवा दूसरे के गुणो को, उपकारों को ढक कर चुन-चुन कर उनके दोषों को 
ही प्रगट करता है। वह भी इसलिए कि मुझे ही गृहस्थों से बढ़िया चीजें मिला करें। 
इस प्रकार वह चिल्लाता बहुत है, अपनी डींग हाँक कर शोर बहुत मचाता है, आपस 
में लडाने और फूट डालने का प्रयत्न करता है, ताकि दोनो में से किसी से तो कुछ 
मिल ही जाय ! न देने पर झगडा कर बैठता है, गृहस्थों से बैर बांध लेता है, उन्हें 
स्त्री आदि की चटपटी बाते सुना कर विकथा किया करता है। ऐसे साधक का चित्त 
सदा असमाधि में रहता है। सग्रह वृत्ति या लोभ वृत्ति होने के कारण वह स॒दा प्रमाण 
से रहित भोजन करता है, लगातार दूसरों के साथ बैर बाँघे (ता है। तीत्र रोष में 
आग बबूला बन जाता है। ऐसे साधक में कोई संतोष, शान्ति, मस्ती या अलोभवृत्ति 
नहीं होती । इसी बात को शास्त्रकार मूलपाठ द्वारा सूचित करते हैं---““परिपरिवाओं 
*“ तिव्वरोसी, से तारिसए नाराहुए वयसिणं “ “ जे से उनहित “'““'से तारिसते 
आराहते वयिण । इनका अर्थ स्पष्ट कर चुके हैं । 
अचौय॑ संबर को पाँच भावनाएं 
पूर्व सूत्रपाठ में शास्त्रकार अचोय॑ ब्रत का माहात्म्य, उसका स्वरूप एवं अचौयें 
के विराधक-आराधक के सम्बन्ध में स्पष्ट मिख्पण कर चुके हैं । अब अचौ्य संबर की 


चारों ओर से सुरक्षा के लिए साधक के मन-बचन-काया में बसे संस्कारों को बद्धभूल 
करने हेतु पांच भावनाओं का निरूपण निम्नोक्त सूत्रपा6 द्वारा करते हैं--- 


श्र थी प्रश्तव्याकरण सूच 


मूलपाठ 
इमं चर परदव्वहरणवेरमणपरिरक्खणट्टयाए पावयणं 
भगवया सुकहियं अत्तहियं पेचवाभावियं आगमेसिभद सुद्ध 
नेयाठयं अकुडिलं अणुत्तरं सव्दुक्खपावाण विओवसमरणं । 
तस्स इमा पंच भावणाओ ततियस्स होंति, परदव्वहरण- 
वेरमणपरिरक्खणट्रयाएं ! (१) पढम॑ देवकुल-सभप्पवा-55वसह- 
रुक्खमुल-आराम- कंदरागर-गिरिगुहा - कम्म उज्जाण-जाणसाला- 
कुवितसाला-मंडव-सुन्नधर-सुसाण-लेण-आवणे अन्नंमि ये एव- 
मादियंमि दग-प्रद्टिय- बी ज- हरित-तस- पाण- असंसत्ते अहाकड़ें 
फासुए विवित्ते पसत्थे उवस्सए होइ विहरियव्वं॑ आहाकम्मबहुले 
य जे से आसित्त-संमज्जिओवलित्त - सोहिय-छायण-दूमण-लिपण- 
अणुलिपण-जलण-भंडचालणं अंतो बहि च असंजमो जत्थ वह्टई 
(वड्ढती) संजयाण अट्ढदा वज्जेयव्वों हु उवस्सओ से तारिसए 
सुत्तपडि(रि) कुट्ट । एवं विवित्ततासवसहिसमितिजोगेण भावितो 
भवति अंतरप्पा निच्च॑ं अहिकरणकरण-कारावण (कारणा)-पाव- 
कम्मविरतो दत्तमणुन्नायओग्गहरुई । (२) बितीयं आ रामुज्जाण- 
काणण-वणप्पदेसभागे जं॑ किचि इक्कर्ड व कठिणगं च जंंतुगं 
(जवगं) च परामेरकुच्चकुसडब्भपलालमूयगवल्लय-पुष्फफल्लतय- 
प्वालकंदमूलतणकट्टूसक्करादी गेण्ह्‌्इ सेज्जोवहिस्स अट्टा न कप्पए 
उग्गहे अदिन्न मि गिण्हेड जे हणि हरिय उन्गहं अणुन्नविय गेण्हि- 
यव्वं । एवं उम्गहसमितिजोगेण भावितों भवति अंनरप्पा निच्च 
अहिकरणकरणकारावणपरावकम्मविरते दत्तमणन्नायओग्गहरुई । 
(३) ततीयं पोढ़फलगस्ेज्जासंथा रगट्ुर॒याए रुक्खा न छिंदियब्वा, 
न छेंदणेण भेदरोण सेज्जा कारेयव्वा, जस्सेव उवस्सए वसेज्ज 
सेज्जं तत्येव गवेसेज्जा, न य. विसम॑ सम॑ करेज्जा, न निवाय- 
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पवाय उस्सुगत्तं, न डइंसमसगेसु खुभियव्यं, अग्गी घूमो यन 
कायव्वोी, एवं संजमबहुले संवरबहुले संबुडबहुले समाहिबहुले धीरे 
काएण फासयंतो सययं अज्ञप्पज्ञाणजुतसे समिए एगे चरेज्ज 
धम्मं, एवं सेज्जासभितिजोगेण भावितों भवति अंतरप्पा निच्च 
अहिकरणकरणकारावण - पावकम्मविरते दत्तमणुन्नायउम्गहरुई । 
(8) चउत्थं साहारणपिडपातलाभे भोत्तव्ब॑ संजएण समियं न साय- 
सूपाहिकं, न खद्धं, ण वेगियं, न तुरियं, न चवलं, न साहसं, न य 
परस्स पीलाकरसावज्जं तह भोत्तव्वं जह से ततियवयं न सीदति 
साहारणपिडपायलाभे सुहुम॑ अदिन्नादाणवयनियमवेरमणं । एवं 
साहारणपिंडवायलाभे समितिजोगेण भावितो भवति अतरष्पा 
निच्चं अहिक रणक रणकरारावण (का रणा) पावकम्मविरते दत्तमणु- 
न्‍नायउग्गहरुई । (५) पंचम साहम्मिएपु विणओ पउंजिपव्वो, 
उवगरणपारणासु विणओ पउ जियब्वो,वायणपरियट्टणासु विणओ 
पउंजियव्वोी,  दाणगहणपुच्छणासु_ विणओ  पउंजियब्वो, 
निक्खमणपवेसण।सु विणओ १उंजियव्वो,अन्नेसु य एवमादिसु बहुसु 
कारणसएसु विणओ १उंजियव्वो, विणओवि तबो, तवोबि धम्मो, 
तम्हा विणओ पउंजियव्वो,गरुरुसु स!हुसु तवस्सीसु य विणओ पड़ं- 
जियव्बो । एवं विणएण भाविओ भवद्ट अंतरप्पा णिच्चं अहिकरण- 
करणकारावण (कारणा) पावरूम्मविरते दत्तमणुन्तायउर्गहरुई । 

एवमिरां संवरस्स दारं सम्मं संच (व) रियं हाइ सुपणि- 
हियं एवं जाव आधघवियं सुदेसितं पसत्यं ॥ (सू० २६) ततियं 
संवरदारं समत्तं तिबेमि ॥३॥ 


सस्कतच्छाया 
इंदे।ं जे परव्रव्यहरणविरमभपरिरक्षणायंताये प्राववन भगवता- 
सुकथितन्‌, आत्म हितम्‌, प्रंत्याभ/विकम्‌, आगमिव्यद्‌भद्रस्‌, शुद्धमू, सेबरासि- 
कम, अकुटिलस, अनुसरस, सर्वदु:लपापतां ध्युपशभगभ । 
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तस्पेताः पंचभावनास्तृतीयस्तप भवन्ति परव्रब्यहरणविरमणपरिरक्ष- 
जायताये, (१) प्रथमं देवकुलसभाप्रपाप्वसथ-वक्षमूला5-रामकन्दराकरणगिरि- 
गुहाकसोद्यानयानशालाकुपितशालासंडपशून्यगृ हश्मशानलयनापणे अन्यस्सि- 
श्चेवमादिके उदकमृत्तिकाबीजहरितत्रसप्राणासंसक्त. यथाकुते प्रासुके 
विविक्ते प्रशस्ते उपाधश्ये भवति विहृत्तंत्यमु, आधाकमंबहुलश्च यः स 
आसिक्तसम्माजितोत्सिक्तशो भितछा दनधवलनलेपना5नुलेप नज्व लत माण्डचौल- 
नम, अन्तर्वहिरचाउसंयनों यत्र बसंते संयतानामर्थाय बलज्जिल्रव्प: खलु 
उपाध्यः स ताहश: सृत्रप्रतिक्र षट:. एवं विविक्तवासवसतिसमितियोगेन 
भावितों भवति अन्तरात्सा नित्यम्रकरणक रणकारापणपापकस्सं विरतो 
दत्तानुज्ञाताइवग्रहरुचि. । (२। द्वितोयं आरामोद्यानकाननवन प्रदेशभागे यत्कि- 
जलिंद्‌ इक्कड्ड (इक्कुडं) वा कठि (थि)-नकं चल जन्तुकं च परामेराकचेकुश- 
दर्धपलालमूथकवल्वजपुष्पफलत्बक्‌प्रवालकन्दम्लतृणकाष्ठशकरादि गृहणाति, 
शय्पोपधेरथ्थाय न कल्पतेःवग्रहेःदत्त गृहंतु । अहन्यहनि अवशग्रहमनुशञाप्य 
गहीतव्यमेबसवर्रहस सितियोगेन भावितो भवत्यन्तरात्मा नित्यमधिकरण- 
करणकारापणपाप रुसंवि रतो दत्तानुश्ञातावग्रहरुचि: । (३) तृतीयं पीठ-फलक- 
शय्या-संस्तारकार्थाय वक्षा न छेत्तव्या ,न छेदनेन भेदनेन शय्या कारयितव्या, 
यस्पेयोपाअये बसेत्‌ शब्यां तत्रेव गवेषयेत्‌, न व विषमां समां कुर्यात्‌, न 
निवातप्रवातोत्सुकत्वं, न वंशमशकेषु क्षुभितव्यम्‌, अग्निध्‌ मश्च न करते -यः । 
एबं संयमबहुल:, संबरबहुल:, संवतबहुल, समाधिबहुलो धीर क'येन 
सपृशन्‌ सततमध्यात्मध्यानयुक्त सपित एकश्चरेद्‌ धर्मम। एवं शय्यासमिति- 
योगेन भावितों भवत्यन्तरात्मा नित्यमघिकरण-करण-कारापणपापकर्मविरतो 
दत्तानुशातावग्रहरुचि। ४) चतुर्थ साधारणपिडपात(त्र,लाभे भोक्तव्यं सयतेन 
सम्यक, न शाकसुवाधिकं, न प्रचुरं, न वेगितं,न त्वरितं, न चपलं, न साहसं, 
न च परस्थ पोडाकरसावद्य तथा भोक्तव्यम्‌ यया तुतोयक्रतं न सोदति, 
साधारणपिडपात ञ)लाभे सुक्ममदत्तादानब्र)नियमवि रमण एवं साधारणपिड- 
पात(त्र)लामें समितियोगेन भावितों भवस्यन्तरात्मा नित्ममधिकरण-करण- 
का रापषणपापकर्स विरतो दत्तानुशञातावग्रहरुचिः । (५) पंचमक॑ साधभिकेषु 
विनयः प्रयोक्तव्य, उपकरणपारणयोविनय. प्रयोक्तव्य, बायनापरिवर्तन- 
योविनय: प्रयोक्तव्यो,दानग्रहणपृच्छनासु विनयः प्रयोक्तव्यों,निध्कमणप्रवेशन- 
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योधितय: प्रयोक्तव्य:, अन्येदु चेवमादियु बहुदु कारणशतेषु विनयः प्रयो- 
क्तव्य: | विनयो«पि तपस्तपो-पि धर्मस्तस्माद्‌ विनय: प्रयोक्तव्यों गुरुष साधुषु 
तपस्विषु ख । एवं विनयेन भावितों भवत्यन्तरात्मा नित्यमधिकरणकरण- 
कारापण (कारणा) पापकमंविरतो दत्तानुनश्नातावग्रहरुचि: । 

एवलिदं संवरस्य द्वारं सम्यक्‌ संब॒तं भ्रवति सुप्रणिहितमेष॑ यावद्‌ 
आख्यातं सुदेशितं प्रशस्तम्‌ ॥ (सृ० २५) तृतीय संवरहारं समाप्तमिति 
ब्रवोसि । 

पदान्वयार्थ-- (च) और (इमं) यह (पावयर्ण) कषचोमेत्रत के सिद्धान्तकप 
प्रवथन (सगवया) भगवान ने (परदव्वह रणवेरमणपरिरक्खणद्र॒बाएं) पराये द्रव्य को 
चोरी के त्याग रूप म्रत की रक्षा के लिए (सुकहियं) अच्छी तरह कहा है,जोकि (अत्त- 
हियं) आत्मा के लिए हितकर है, (पेच्चाभावियं) जन्मान्तर में सहायक है, (आग- 
मेसिभद ) आगामीकाल में कल्याणकारी है, (सुद्ध) शुद्ध है - निर्दोष है, (नेआउयं) 
न्यायसंगत है, (अकुडिलं) कुटिलता से रहित है और (अणत्तर) सर्वोत्कृष्ट है, (सब्ब- 
दुब्शपायाणविओवसमर्ण ) समस्त दुःखों ओर पापों का क्षय करने वाला है, (तस्स 
ततीयस्स ) उस तीसरे दत्तानुज्ञातत्रत की (इमा) ये निम्नोक्त (पंच भावणाओ) पांच 
भावनाएं (परदय्वहरणवेरसणपरि रक्खणट्रयाए) परद्रव्यहरण से विरति को सुरक्षा के 
लिए (होंति) हैं। (पढमं) पहली विविक्तवासबसतिसमिति भावना का स्वरूप इस 
प्रकार है--(देवकुल-सभ-प्पवा-वसहु-रुक्खमुल-क्षाराम-कंदरा- गर-गिरिणुहा-कस्मउज्जाण- 
जाणसाला-कुवितसाला-मडव,सुप्तघर सुताण-लेण-आवणे) देवालय. सभा, प्याऊ, संन्‍्या- 
सियों का मठ, वक्ष का मूल, वाटिकाएं, कन्दराएं, लोहे आदि की खानें, पर्वत की 
गुफाएं, चुने आदि के पोसने के धर. बागबगीचे, रण आादि रखने को वाहुनशालाएं, 
घर की सामग्री रखने के संडार, यज्ञादि के संडप, सूने घर, श्मशान, पर्वेतोय यह 
और दूकानें (4) तथा (एकमादियंसि) इसी प्रकार के (अन्नमि) अन्य (दरश-सट्टिय- 
बोज हरित-तस-पाण-असंसत्त ) पानी, मिट्टी, बीज, हरी वनस्पति और श्रसजोवों से 
असंयुक्त-रहित, (अहाकडे) गृहस्थ द्वारा अपने लिए अनाए हुए (फासुए) जोवजन्तु- 
रहित, (विवित्त ) स्त्री आदि के राजिनिवास से रहित, अतएवं (एसत्थे) प्रशस्त - 
योग्य, (डउचस्सए) उपाय--स्थान से (विहरियष्य होइ) निमभास करना योग्य 
है, (प) और (जे) जो (आहाकम्मबहुले) आधाकर्म दोष से परिपूर्ण है, (से) वह तथा 
(आधसित-सम्ण्जि-ओोवलितस-सोहिय-छापण-दूसण - लिपण-अजुलिपण-जलण-संड्चालण) 
जलका छिड़काव किया हुआ, कुडाककंट निकालकर झाड़बुहार कर साफ किया हुआ, 
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' छल से सींचा हुआ, वंदसवार सगा,चोक पुृ?कर इत्यादि प्रकार से सजाया हुआ, दर्से- 
घास आावि से छाथा हुआ, खड़िया भिट॒टी आदि से सफेद पोता हुआ, गोबर आदि 
से लीपा हुआ, बार-बार लीपा हुआ, ठंड मिटाने के लिए प्रज्यलित अग्नि से युक्त, 
ग्रकाश आदि के लिए वर्सन-भांड आदि साथु के निमित इधर-उधर लाये-लेजाये जते हों 
(थ) तथा (जत्थ) जहां, (अंतोबहि च) अन्दर और बाहर (असंजओ) जोीवविराधना 
(संजयाण अट्ठा) संयमी साधुओं के प्रयोजन-निमित्त से होती हो, (से तारिसए) ऐसा 
वह (सुत्तपडिकुट्ट ) शास्त्र में निषिद्ध (उकस्पओ। उपाध्य - स्थान (हु) अवश्य 
(बज्जेयव्यो) छोड़ वेना चाहिए अथवा ऐसा उपाभ्चय त्याज्य समझना चाहिए । (एवं) 
इस प्रकार (विवित्तवासवसहिसमितिजोगेण) एकान्त निर्दोष स्थान में निवास रूप 
विविक्तवासवसलि समिति भावना के योग से (भावितो) भावनायुकत-संस्कारित 
(अंतरप्पा) अन्तरात्मा, (निर्च) नित्य (अहिकरण-करग-काराजणपावकस्सविरतो) 
दोषयुक्त आचरण करने ओर करवाने रूप पापकर्म से विरक्‍त हुआ साधु (दत्तमणुश्ताय 
ओरगहरई) वस्तु के स्वामी आदि द्वारा दत्त --विया हुआ तथा अनुशात --आशाप्राप्त 
पदार्थ प्रहण करने को रुचि बाला (भवति) होता है । 


(बितीयं) दूसरी अवग्रह समिति भावना इस प्रकार है--(आरामुज्जाण- 
काणणवणप्पदेसभागे) बटिका, बाग, बगीचे, मगर के निकटवर्तों जंगल, बन के एक 
प्रदेश भाग सें (ज) जो कुछ (इशकडं) तणविशेष, (व) अथवा (कठिणकं) हरो खड़- 
घास (जंतु) तालाब आदि में पंदा होने बाली घास, (परा-मेर-कुच्च-कुस-डथ्भ- 
पलाल-पृयग-वल्लय-पुण्फ-फल-लय-प्पवाल-कंद-मूल-तण-कट्ठ-सक्करादी ) परा नासक 
तण, म॒ज का तण, ऐसा धास जिससे जुलाहे कूचियाँ बनाते हैं, कुश, दर्भ, भूसा, 
मेवाड़ वेश में होने वाला त,ण विशेष, पर्बतोवब तूण विशेष, प्रुषष, फल, छाल, नये 
पत्ते, कंद, मूल, घास, लकड़ी और कंकड़ आबि (सेज्जोवहिस्स अदूठा) शब्यासंस्ता- 
रक-विछोनेकप उपधि--सामग्री के लिए (गेण्हुड) ग्रहण करना तथा (उगहे) उपाश्रय 
में रही हुई बस्तु भी (अविक्ष मि गिक्कुठं) बिना दिये--या आज्ञा विये बिना लेना 
(न कप्पए) योग्य नहीं हे । उपाक्षय को आज्ञा उसके मालिक द्वारा दे दिये जाने पर भी 
(हणि हणि) प्रतिदिन (उन्यहूं) उपाधय में स्थित प्रहूण करने योग्य बस्तु के लेने वे 
सेबन करने की (अभुझ्नविय) आजा मिलने पर हो (सेस्हियव्व) ग्रहण करना चाहिए । 
(एवं) इस प्रकार (उस्पहसलितिजोभेण) अवप्रहुसभिति के योय से (भाजितों) संस्कार- 
वक्त (अंतरप्पा) साथु को अन्तरात्पा (सिज्ष्यं) सदा (अध्विकरण-करण-कारामण-पाव- 
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फस्म-विरते) दोवयुक्त आचरण के करने तथा कराने को पाप क्रियाओं से विरक्त 
(इसमणुन्नायओग्यहदई) दस्तानुजञात बस्सु को प्रहण करना हो पसंद करती है । 

(ततीयं) तोसरी शब्यापरिकर्मबर्जनासमितिभावना इस प्रकार है-- 
(पोड़ फलग'सेज्जासंचारगट्टयाएं) चौकी, पट्टे, शब्या-त्कान और तुथावि के 
बिछोने---संस्तारक के निमिस से (रकक्‍्ला) वक्ष (न छिदियव्वा) नहीं काटने चाहिए, 
(छेदणेण भेदणेण सेज्जा न कारेयव्या) बक्षों का छेवत भेदन करके शब्या नहों बन- 
वानी चाहिए । (जस्सेव उवस्सए वसेज्ज) जिस यहस्थ के उपाय --धर्मस्थान सें 
ठहरे. निवास करे, (तत्येव सेज्जं गवेसेज्जा) वहीं शस्या को गवेधणा करे--विधि- 
पुर्वक याचना करे (ज) और (विसमं) विचस--ऊबड़खाबडू शयनोय स्थान या तल्स 
बगरह को (सम न करेज्जा) सम-एक सरोखा न करे (न निवायपवायउस्सुग्त) हवा 
के न आने के लिए बंव द्वार को या बायु को आने के लिए खिड़को या वारो को उत्सु- 
कता मत करे (इंसमसगेसु) डांस और मच्छरों के होने पर (न खुलियव्वं) क्षव्ध न 
हो, झु झलाए नहीं, (अग्गो धूमो न कायव्वो) मच्छर आदि भगाने के लिए जाग या 
धुआ नहों करना चाहिए। 

(एवं) इस प्रकार (संजमबहुले) पृज्वोकायिक आदि जोयों को यतनारूप 
सयम में प्रवोण, (संबरबहुले) प्राणातिपात आदि आश्चयों के निरोधरूप संगर 
से प्रवर (सवुडबहुले) कषाय एवं इन्द्रियों को संवत्त करने वाला (समाहिबहले) 
घित्त की शान्ति-ससाधि से युक्त, (घोरे) परिषहों से विचलित न होने 
बाला धंंंशालो साधक (काएण फासयंतो) केवल सन सें विचार करके ही नहीं, 
अपितु काया से भी ततीय संवर का आचरण करता हुआ (सययं) निरन्तर (अज्स- 
प्पज्ञाणजुत्ते) आत्मावलम्बी - अध्यात्म ध्यान में तल्‍लोन हुआ (समिए) सम्यक् 
प्रयुरि से युक्त साधु (एग धम्मं चरेज्ज) अकेला हो सृत्रच्ारित्रधर्म का आशरण करे । 
(एवं) इस प्रकार (सेज्जा सम्रतिजोगेण) शब्या के विषय में निर्दोष सस्यक प्रव्ति- 
रूप योग - चिम्तनयुक्‍त प्रयोग से (भावितो) संस्कारित (अतरप्पा) साथु को अस्त- 
रात्मा (निच्च) नित्य (अहिकरण-करण-कारावण-पावकम्म बिरतो/ दोकयुकत प्रपंे 
करने-कराने के पापकर्म से विश्कत होकर (दस्तमजुन्तायथ उरगहरुई भवह) दत्तातुलात 
वस्स, को प्रहण करना ही पसंद करती है। (चउत्थं) जोथी अनुशातभंक्तावि भोजन 
लक्षणा साधारण विडपात्रलाभ्समिति भावता इस प्रकार है (साहारण पिड़पात- 
लाभ सति| संघ के सर्वताधारण साथुओं के लिए-- सामूहिकरूप से---एिव्डपात भोजन 
प्राप्त होने पर था भोजन-पात्रादि बस्त, मिलने पर,(संजएभ) साथुं फो(ससिग्र) 
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सम्यक्‌ प्रकार--या समिति से गुश्त (भोतव्य) उसका उपशोग करना जाहिए, (म 
सायसूपाहिक) साग, दाल अधिक न खाए, (न खडध) अस्छे-अच्छे जाध पदार्थों को 
पहले न लाए, (ण वेगिय) कोर को जल्दो-जल्दी न निगले, (न त्‌ रिय) प्रात को 
झटपट मुह में न डाले, (न चपल) हाथ, गर्दन आवि बहुत हिला-इलाकर भोजन न 
करे, (न साहसं) बिना बिचारे सहसा-एकदस भोजन पर दूट न पड़े, (परस्स य) और 
बूसरे को (पोलाकर सावज्जं) पीड़ा करने बाला तथा सावश्य-पापयुक्त (न) भोज- 
नादि न करे | (तह भोतव्य॑ जहु से ततियवय) उस प्रकार से भोजनादि करे, जिससे 
उस साधु का त्‌तीयद्बत (साधारणपिडपायलाभे। साधारण --सर्वसामान्यरूप में साधा- 
टिक---सबका इकट्ठा आहार पानी उपधिवस्त्रादि का लान्न--प्राप्त होने पर जो 
साथ का ,सुहमं) सृक्ष्म (अविन्नादाणवेरमर्ण) अदरयादानविरमण रूप महाब्रत है वह 
(न सोदति) जरा भी भंग न हो । (एवं) इस प्रकार (साहारण पिडवायलाभे समिति- 
जओगेण) सर्व साधारण रूप से सांघाटिक भोजनपात्रादि का लाभ होने पर इस 

सम्यक्‌ प्रवृत्ति--समिति के योग-प्रयोग से (भावितो) संस्कारयुक्त (अंतरप्पा) साधु 
फा अन्तरात्मा (निच्च) सदा (अहिकरण-करण-कारावणपावकस्मविरते! दृवित आच- 

रण करने-करवाने को पापक्रिया से विरक्त सयमी (दसमणुन्नायउग्गहरुई) बत्तानुनात 

वस्तु के प्रहण करने को रुचिवाला (भव) होता है । 

(पंचमग ) पांचवों साधमिक विनयकरण भावना का स्वरूप इस प्रकार है - 
(साहम्मिएसु विणओ पउ जियज्वो) साधमों साथुओं के प्रति विनय का प्रयोग करना 
जाहिए। (उवकरण पारभासु) रुण्ण, अशक्‍्त,वृद्ध आवि अवस्थाओ में दूसरे साधमिक- 
साधुओं का उपकार-वैयावृत्यव्यवहार में तथा तपस्या के पारणा में (विणओ) इच्छा- 
काराविरूप में विनय का (पउ जियव्यो) व्यवहार करना चाहिए । (वायणा-परियद्ट- 
णासु) सूत्र आवि का पाठ पढ़ने में तथा पढ़े हुए पाठ की आवृत्ति करने के सम्वस्ध में 
(जिणओ) वन्दनादि के रूप सें बिनय का (पड़ जियव्दो) प्रयोग करना चाहिये। 
(दाण-गहण-पुण्ठणासु) भिक्षा में प्राप्त आहारादि का ग्लान आवि साधुओं को बित- 
रण करने, बूसरे साथुओं द्वारा दिये हुए "पदार्थ का प्रहण करने तथा भूले हुए सृत्रार्थ 
के विजय में पूछने के समय (जिजओ पठ जियब्यों) विनय-प्र योग करना चाहिए। 

(य) और (एवमादिसु) ये और इत्यावि प्रकार के (अन्नेसु कारणसतेतु) दूसरे सेकड़ों 
कारणों को लेकर (विणओं पं जियव्यों) विनय का प्रयोग करता चाहिए। क्योंकि 
(दिणकोजि) बिनय भी (तो) तप है, जोर (तथोधि धम्मो) तप भी धर्स है, धर्से का 
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एक अंग है । (तम्हा) इसलिए (गुक्सु) गुरओं का, (साहुस) साधुओं का (यं। एवं 
(तबस्सोसु) तपस्वियों का (विणओ पद जियव्यों) विनय-व्यवहार करना चाहिए । 
(एवं) इस प्रकार (विभएण) विनय भावना से (भाजिओ) भावित--संस्कारित 
(अंतरथ्पा) अन्तरात्मा (निर्य) हमेशा (अहिकरण-करण-कारावणपावकम्मबिरते) 
दोषधयुकक्‍त आचरण करने-कराने के पापकर्स से जिरत साथु (दसमजुन्नाय उप्गहरुइ) 
दत्तानुशात पदार्थ को ग्रहण करने में रचियाला (भवह) हो जाता है । 

(एबमिण) इस प्रकार यह (संवरस्स दारं) वत्तानुशातरूप तीसरे संबर का 
द्वार (सम्म) सम्यक्‌ प्रकार से (संघरियं) आचरित (होइ) हो जाता है, (सुपणिहियं) 
भलीभाँति दिल-विमाग सें स्थिर हो जाता है। (एवं) इस प्रकार पूर्वोक्त पांच भाव- 
नाओ से मनवचन काया को सुरक्षा फर लेने पर इस तोसरे संवरद्ार--अचोय महा- 
बत का भलोभाँति पालन हो जाता है। (जाव) यावत्‌ (आधवियं) भगवान्‌ भहावोर 
द्वारा कथित है, (यहां तक पूर्व॑सूत्रोकत पाठ की तरह समझ लेना चाहिए) तथा 
यह तृतीय सवरद्वार (सुदेसियं) भगवान्‌ हारा समुपविष्ट है, (पसत्य॑) प्रशसत - 
उत्तम है (ततियं) तोसरा (संवरदारं) संवर द्वार (समसं) समाप्त हुआ । (तिबेसि) 
इस प्रकार मैं (सुधर्मास्वामी) कहता हूँ । 

मूलार्थ--इस अचौरयत्रत पर थिद्धान्त-प्रवचन भगवान्‌ महावीर ने 
परद्रव्यह रण से विरतिरूप ब्रत की रक्षा के हेतु भलीभाँति फरमाया है, जो 
कि आत्मा के लिए हितकारी है, जन्मान्तर में सहायक है, भविष्य में आत्मा 
के लिए कल्याणकर है, निर्दोष और न्यायसंगत हैं । यह कुटिलता से रहित 
है, सवश्र ष्ठ है ओर सम्पूर्ण दु:खो और पापों को विद्षेष रूप से शान्त करने 
वाला है। 

इस तीसरे दत्तानुज्ञात नामक संवरद्यार की पांच भावनाएँ परद्रव्यहरण 
से विरतिरूप अचौयंत्रत की चारों ओर से रक्षा के लिए हैं । 

पहली विविक्ततासवसतिसमिति भावना है, जो इस प्रकार है--साश्षु 
को देवालय, सभा, प्याऊ, संन्यासियों के मठ, वृक्ष के मूलप्रदेश, वादिका, 
कन्दराएँ, लोह आदि की खानें, पर्वत की गुफाएँ, लुहार, बढ़ई आदि के काम 
करने के स्थान या चूना आदि पीसने के घर, बाग-बगोचे, रथ आदि 
सवारियों रखने की यानशालाएँ, घर का सामान रखने के भंडार आदि 
गृह, यज्ञादि के मंडप, सूने घर, इ्मझात, पर्वतीय गृह, दूकानों या इसी प्रकार 
के अन्य स्थान, जो पृथ्वी, जल बीज, हरी दूब, घास आदि बतस्पति एवं 


न] श्री प्रश्वव्याकरण सुत 


त्रसजीवों से रहित हों, जिन्हें गृहस्थ ने अपने लिए बनवाया हो, ऐसे प्रासुक 
(जोवजन्तुरहित). स्त्री आदि के निवास से रहित, एकान्त शान्त प्रशस्त 
उपाथ्य- स्थान में निवास करना ही योग्य है। जो स्थान आधाकर्म दोष 
से परिपूर्ण हो, जहाँ पानी छीटा गया हो, हरी घास आदि उखाड़ कर भाड़- 
बुहार कर साफ किया यया हो, वंदनवार, चौक-पूरण आदि से सजाया गया 
हो, दर्भ आदि से ऊपर छाया गया हो, खड़िया से पोता गया हो, गोबर आदि 
से लीपा गया हो, एक बार लोपी हुई भ्रूमि को बार-बार लोपा गया हो, ठंड 
मिटाने के लिए आग जलाई गई हो, रोशनो के लिए बतंन भांडे व घर का 
सामान एक जगह से उठाकर दूसरी जगह जमाये गए हो, तथा जहाँ पर 
अदर और बाहर जीवो की असंवमरूप विराधना साधुओ के निर्मित्त हो, ऐसे 

शास्त्रनिषिद्ध उपाश्रयथ को साधु वर्जनीय समभे। यानो ऐसे आरम्भदोष से 

निर्मित स्थान में साधु न ठहरे। इस प्रकार विविक्तासवसति (निर्दोष- 

स्थान में निवास, रूप समिति (सम्यक्‌ प्रवृत्ति) के योग--चिन्तनयुक्त प्रयोग 
से संस्कारित साधु का अन्तरात्मा सदा दोषयुक्त आचरण स्वयं करने-कराने 

के पापजनक कर्मों से विरक्त हो जाता है । ओर वह दत्तानुज्ञात वस्तु का 
ग्रहण करना ही पसंद करता है । 


दूसरी अनुज्ञातसंस्तारकग्रहणरूप अवग्रहसमिति भावना है । वह इस 
प्रकार है-साधु को फूलवाड़ी, बागबगीचे, नगर के निकटवर्ती जंगल या 
बनप्रदेश में इक्कड़ (तृणविशेष), कठिनक (विशेष प्रकार का तृण), जन्तुक 
(जलाशय में पैदा होने वाला घास),परा (तुण विशेष), मूज का तृण, जिसकी 
कृचियाँ बनाई जाती है- ऐसा तृण विशेष, कुश, दूब, चावलो का पलाल, 
सेवाडप्रदेश में पैदा होने वाला तुण विशेष, पवंज तृणविशेष, फूल, फल, छाल, 
कोमल पत्ते, कंद, सुल, घास, लकड़ी और कंकड़ आदि वस्तुएँ शब्या या भन्य 
उपधि बनाते के लिए ग्रहण करना योग्य नहीं है, उपाश्नय में भी साधु के 
ग्रहण करने योग्य कोई चीजें पहले से भी पड़ी हो, तो भी मालिक के बिना 
दिये या आज्ञा लिये बिना ग्रहण करना उचित नहीं। उपाश्षय--स्थान की 
आज्ञा उसके मालिक द्वारा दे देने पर भी वहाँ मौजूद अन्य वस्तुओं मे से भ्रहण 
करने योग्य वस्तु प्रतिदिन उसके मालिक की आज्ञा लेकर ही ग्रहण करनी 
चाहिए। इस प्रकार अवग्नह समिति के योग से यानी ग्रहण करने योग्य धस्तु 
के सम्बन्ध में दास्त्रविद्वितप्रवृत्ति करने से संस्कारित हुई साधु की आत्मा 
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सबंदा पापानुष्ठान स्वयं करने ओर दूसरों से करवाने की पापक्रियाओं से 
निवृत्त होकर दत्तानुज्ञान वस्तु को ग्रहण करना ही पसंद करती है। 

तीसरी शब्यापरिकरमंवर्जनरूप शय्यासमितिभावना है, जो इस प्रकार 
है--साधु को चोकी, पटटे, शय्या-मकान और तृणादि के बिछोने के निरभिल्त 
स्वयं वृक्ष नही काटने चाहिए और न वुक्षों का छेंदन-मेदन करवा कर शब्या 
मकान तंयार करवाना चाहिए । साधु जिस ग्ृहस्थ के उपाश्रय--स्थान 
में निवास करे, वही पर धाय्या की गवेषणा करे । शय्या के लिए ऊबड़खावड़ 
विषम जगह को समतल न करे । हवा को बंद करने और उसके आने के लिए 
उत्सुकता न बताए, न डांस और मच्छरो के उपद्रव से घबराए, डांस, मच्छर 
आदि को भगाने के लिए आग न जलाए, न धुँआ करे। इस प्रकार 
पृथ्वीकायादि जीवों की यतना करने मे प्रवीण, प्राणतिपात आदि आश्रवद्वारो 
के निरोधरूप संबर में प्रवर, कषायो पर विजय और इन्द्रियों के दमन से 
सम्पन्न, चित्त में स्वस्थता--समाधि से युक्त एवं परिषह, उपसर्ग आदि के 
सहन करने मे धोर साधु केवल मन में मनोरथ करके हो नहीं, अपितु काया 
से भी इस समिति का स्पर्श -आचरण करता हुआ सतत आत्मावलम्बी- 
अध्यात्म-ध्यान में तल्लीन व समितियुक्त होकर अकेला चारित्रधमं का आचरण 
करे। इस प्रकार शब्यासमिति के योग से अर्थात्‌ शय्या के बारे में निर्दोष 
प्रवृत्ति करने से संस्कारसम्पन्न हुई साधु को अन्‍्तरात्मा नित्य दोषदुष्ट 
आचरण के स्वयं करने-कराने से जनित पापकम से मुक्त होकर दत्तानुज्ञात 
वस्तु को ग्रहण करने को रुचि वाली होती है । 


चोथी भावना अनुन्ञनातभक्तादि भोजन लक्षणा साधारणपिडपात (त्र)लाभ- 
समिति भावना है । उसका स्वरूप इस प्रकार है--संघ के सर्वसाधारण साधुओ 
के लिए सांघाटिक--सामृहिक भोजन-वस्त्र-पात्र आदि बस्तुएँ विधिपूर्वक प्राप्त 
होने पर साधु को उनका उपभोग सम्यक्विधिपूर्वक करना चाहिए। प्राप्त 
सामूहिक भोजन में से साग और दाल ही अधिक न खाए, बढ़िया स्वादिष्ट 
चीज भी पहले न खाए,कोर आदि को जल्दी-जल्दी न निगले ओर न कौर को 
जल्दी-जल्दी मुंह में डाले,चंचलतापूर्वक शरीर के अवयबों को हिलाते-डुलाते 
हुए भोजन न करे, एकदम भोजन पर टूट न पड़े,दूसरों को पीड़ा पहुँचाने वाले 
एवं सावश्य-यापमुक्त ओोजनादि का स्ेवत न करे । साधारण अर्थात्‌ सामूद्दिक 


डेंड 
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भोजन-पान आदि के प्राप्त हो जाने पर साधु को उनका इस प्रकार उपभोग 
करना चाहिए, जिससे सूक्ष्मरूप से जरा-सा भी अदत्तादानत्यागब्नत के नियम 
का भंग न हो । इस प्रकार साधारण पिडपात या पिड पात्र के लाभ के विषय 
में पूर्वोक्त समिति-योग से--सम्यकृप्रवृत्ति के योग से संस्कारित बनी हुई साधु की 
अन्तरात्मा सदा दोषयुक्त अनुष्ठान के स्वयं करने व दूसरों से कराने से उत्पन्न 
पापजनक कर्म से विरक्त होकर दत्तानुज्ञातवस्तु का ग्रहण ही पसंद करती है । 

पांचवी साधर्मिकविनयक्रारण भावना है, जो इस प्रकार है--साधमिंक 
साधुओ के प्रति विनय का प्रयोग करना चाहिए । रोगादि अवस्था में सेवा 
द्वारा साधु का उपकार करने मे तथा तपस्था के पारणे में इच्छाकारादिरूप 
विनय करना चाहिए । सूत्रादि का पाठ पढ़ने में तथा पढ़े हुए पाठ की आवृत्ति 
करने में वन्दनादिर्प विनय का आचरण करना चाहिए । भिक्षा में प्राप्त 
भोजनादि का अन्य साधुओ को वितरण करने में, दूसरे साधुओं द्वारा दिये गए 
पदार्थ को ग्रहण करने में तथा विस्मृत सूत्रार्थ के बारे में पूछने के समय 
बन्दनादि रूप विनय का प्रयोग करना चाहिए। अपने उपाश्रय से निकलते 
और प्रवेश करते समय भी आवश्यकीय एवं नेषधिकी क्रिया द्वारा विनय करना 
चाहिए। ये और इसी तरह के बहुत से सेकड़ो दूसरे कारणो को लेकर यथायोग्य 
विनय व्यवहार साधर्मिक साधुओ के साथ करना चाहिए । क्योकि विनय भी 
तप है ओर तपभी धर्म है। इसलिए गुरुओ,साधुओ व तपस्थियों के प्रति विनय 
का प्रयोग करना हर्गिजनही भुलना चाहिए । इस प्रकार विनय के आचरण से 
संस्कारयुक्त बनी हुई साध, की अन्तरात्मा नित्य सावद्य आचरण स्वयं करने 
ओर दूसरों से करवाने की पापक्रियाओं से निवृत्त हो कर दत्तानुज्ञात वस्तु 
को ही ग्रहण करना पसन्द करती है । 

इस भ्रकार यह दत्तानुज्ञात नामक तुतीय सव रद्वार मनवचनकाया द्वारा 
पांच भावना के चि'तन प्रयोग से सुरक्षित होकर साध, के दिल-दिमाग में 
संस्काररूप से अच्छी तरह जम जाता है । तभी यह महात्रत पूर्णतया आचरण 
में आता है। इस प्रकार पूर्वोक्त सूत्र पाठ में बताए अनुसार इन पांचों भाव- 
नाओं का चिन्तनप्रयोग जीवन- के अन्त तक सदा करना चाहिए । यह भावना- 
योग समस्त जिनेन्द्रों द्वारा अनुज्ञात है, शुद्ध है, अनाश्नवरूप है, कालुष्यरहित 
अच्छिद्र, अपरिस्तावी एवं असंक्लिष्ट है। 
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इस प्रकार इस तीसरे संवरह्वार का कथन श्री भगवान्‌ महावीर ने 
किया है, इस प्रकार निरूपण किया है, उपदेश दिया है, यावत्‌ (पूर्वोक्त 
विशेषणों से युक्त) यह संबरद्वार प्रशस्त है! 

यह तीसरा संवरद्वार समाप्त हुआ, ऐसा मैं (सुधर्मास्वामी) कह्ठता हूँ । 

व्याख्या 

साधु के लिए तीसरा महाब्रत अदत्तादान विरमण संबर है | साधु जो भी महा- 
ब्रत ग्रहण करता है, वह मन, वचन और काया से, कृत, कारित और अनुमोदित रूप 
से निषघात्मक तथा विधेयात्मक दोनों रूपो से करता है। इस दृष्टि से अदत्तादान 
विरमण का निषेधात्मक रूप होता है--मन-वचन-काया से परद्रव्य हरण न करता, ने 
करवाना और न करने वाले का अनुमोदन करना । इसी प्रकार विधेयात्मक रूप होता 
है---अपने हिस्से की वस्तु का अपने साधमिकों मे वितरण करना,स्वेच्छा से स्वनिश्चित 
बस्तु का त्याग करना, नि.स्वार्थ भाव से सेवा करना, सर्वेस्व समर्पण करके जो भी 
बचीखुची चीज मिल जाय उसी में सतुष्ट रहता; अपने शरीर की भी कम से कम 
आवश्यकताएं रखना,यहां तक कि अपनो मालिकी की वस्तु भी न रखता । विश्रेयात्मक 
रूप में अचौर्य का भी मन, वचन,काया से ओर कृत, कारित,अनुमोदन रूप से पालन 
करना होता है । 

अचोौये महान्नत पर जब हम इन दोनो रूपो की दृष्टि से विचार करते हैं तो 
स्पष्ट हो जाता है कि यह महाब्रत भी अहिंसा ओर सत्य से कम गहन नही है । अतः 
उतनी ही कठिन है---इस ब्रत की सुरक्षा भी । इसी लिए अचोये मदह्मन्नत की सुरक्षा करने 
और सैटान्तिक हृप्टि से इसकी उपयोगिता समझाकर साधक के दिल दिमाग मे इसका 
महत्त्व जमा देने के हेतु शास्त्रकार नपे-तुले शब्दों मे इसको गुण गाथा ओर सैद्धान्तिक 
महिमा प्रगट करते हैं---'इसं चल परदव्वहरण वेरसण परिर्क्जणट्ठमाए पावयण्ण'''+ न 
सय्ववुक्क्ष पाथाण विशोवसमणं ।” इसका अर्थ पहले स्पष्ट कर चुके हैं । 

अचोयेत्रत की पांच भावनाओं की उपयोगिता--यों देखा जाय तो अचौरये 
महाद्रत ही अपने आप में पूर्ण व्यावहारिक है | अचौ्ग का लक्षण हम पहले बता आए 
हैं । उसमे यह बता दिया गया है कि अर्थहरण के समान ही किसी के अधिकारों का, 
उपकारों का एवं वस्तु तथा शरीरादि के उपयोग का हरण कर लेना भी चोरी है । जब 
ये सब चोरी मे शुमार हैं तो साधु को यह सोचना पड़ेगा कि मैं अपनी आवश्यकताओं 
की पूति के लिए किसी छोटे या बड़े साधु के अधिकार पर तो छापा नहीं मार रहा है ? 
दृद्ध, रोगी या अशक्त साधु को स्वस्थ एवं युवक साधु से सेवा लेने का अधिकार है। 
अगर वह नहीं करता है तो एक प्रकार से चोरी करता है। इसी प्रकार किसी के 
उपकारों को भूल जाना या कृतध्न होकर उसकी मिन्‍्दा करना उपकार की चोरी है । 
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उपकारी का नाम छिपाना भी इसी के अन्तर्गत है। इसी प्रकार किसी वस्तु का आव- 
इंयकता से अधिक उपयोग, ग्रहण या उपभोग करना; या जहाँ जरूरत हो, बहां 
उस वस्तु का उपयोग न करना, इसी प्रकार सशक्त, स्वस्थ शरीर होते हुए भी उससे 
शास्त्रीय अध्ययन, सेवा या उपकार आदि के कार्य न करना,अपनी शक्ति को छिपाना, 
समाज को अपनी उवंरा बुद्धि से स्वस्थ चिन्तन न देना, यह भी एक प्रकार से उप- 
कार की चोरी है । 

इसी प्रकार आहारादि वस्तुओं का साधमिको मे ठीक ढंग से वितरण न 
करना, अपने हिस्से में ज्यादा ले लेना या अच्छी चीज ले लेना, वितरण मे पक्षपात 
करना, किसी को वास्तविक आवश्यकता के अनुसार न देकर अन्याय करना, उसके 
अधिकारो का हरण करना, ये सब विभाग चोरी के प्रकार अधिकारहरणरूप चोरी 
के अन्तर्गत आ जाते हैं। इन सब प्रकार की चोरियो से सर्वथा मुक्त होने पर ही 
अचौरय महात्रत की पूर्णतया आराधना या साधना हो सकतो है। सवाल यह होता है, 
पूर्वोक्त चौय॑-प्रकारों से बचने के लिए तथा इस महात्रत की पूर्णतया सुरक्षा के लिए 
तथा साधक में इस महाब्रत को प्राणप्रण से पालन करने की श्रद्धा, रुचि, उत्साह, 
तीब्रता और हंढ़ता की लौ जीवन के अन्त तक सतत जलाए रखने के लिए कोन-सा 
उपाय है ? इसके उत्तर मे शास्त्रकार इसी उद्दे श्य को स्पष्ट करते हुए पाच भावनाएं" 
हमारे सामने प्रस्तुत करते हैं--“तस्स इसा पंच भावजाओ सतियस्स होंति परवष्वहरण- 
वेरसणपरिरक्खणटूयाए “* पंसहि कारणेहि मण-वमण-कायपरिरक्सिएहि भिच्चे 
आमरणंतं जे एस जोगो णेयव्यों । इन पक्तियों का अर्थ पहले स्पष्ट किया जा चुका 
है । तात्पय यही है कि ये पांच भावनाएं साधु में ऐसी स्फूर्ति,प्रेरणा, उत्साह,रुचि, और 
तीक्नता के संस्कार भर देती हैं कि वह जीवन की अन्तिम घड़ी तक इस महात्रत को 
रक्षा में मत-बचन-काम से प्राणप्रण से जुटा रहता है। साधुजीवन की मूलभूत 
आवश्यकताओं की पूर्ति का विशुद्ध और स्वावलम्बी उपाय भिक्षाचर्या बताया है, 
उसके बारे में शास्त्रकार ते छठे अध्ययन भे उस शिक्षा-विधि के निर्दोष आचरण की 
विशद चर्चा की है। परन्तु इस पूर्ति के उपरान्त भी साधुजीवन मे कुछ और शरीर 
एवं मन से सम्बन्धित आवश्यकताएं हैं, जिनसे सर्वथा इन्कार नहीं किया जा 
सकता । नीचे हम उसका संक्षिप्त दि्दर्शक करा रहे हैं--आहार वस्त्रादि के बाद 
साधु की आवश्यकता निवास-स्थान की है। प्राचीनकाल में लोग साधुओं को 
गुप्तचर समझते थे या अपने सम्भदाय से भिन्न सम्प्रदाय का देखकर उससे घुणा, दें ष, 
बैर-विरोध आदि करते थे । कई बार ठहरने के लिए स्थान नहीं देते थे । और दूसरी 
समस्या साधु के सामने यह भी रहती है कि उसे अपने रहने के लिए उसी स्थान को 
खोजना होता है,जिसमें किसी प्रकार का आरम्भसमारभ्भ अंदर बाहर न होता हो, या 
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साधु के निमित्त से ही वह ने बताया गया हो, साधु के निमित्त किसी स्थान को 
बनाने में घड़जीव-निकायों मे से किसी जीव की विराधना अनिवाय है। स्थान के 
अतिरिक्त साधु को कई बार गृहस्थ ठहरने के लिए ऊबड़खाबड़,अनेक जगह खड़ड़े पड़े 
हुए, दूटे फूटे या गंदे मकान बता देता है, उस समय साधु अपना आत्मध्यान छोड़ कर 
उसे दुरस्त कराने, उसका परिकर्म-सस्कार कराने की चिन्ता करता है। साधु सोचने 
लगता है कि यहाँ किसी से मागेंगे या मरस्मत कराने को कहेंगे तो उसे साधुओ के 
प्रति अश्रद्धा पैदा होगी, क्यो न जयल या बगीचे से घास फूस आदि ले आएं या 
मगा ले । जगल तो किसी का नही है,वहा कौन मना करेगा था कौन-सा दोष लगेगा ? 
क्यों नही इन सार्वजनिक पेडों को काट लें या कटवा ले । गृहस्थ ने भी तो इसी 
तरह यह मकान बनाया है। शरीर से सम्बन्धित इन तीनों आवश्यकताओं के 
हेतु उठने वाले इन और ऐसे ही अन्य विकल्पजालों को रोककर साधुजीवन को सही 
दिशा में मोडने वाली और अचोौर्य महात्रत के अनुरूप सही चिन्तन तथा तदनुसार 
प्रयोग करने की प्रेरणा देने वाली अचौर्यत्रत की क्रमशः पहली, दूसरी और तीसरी 
भावना है | 


इसके बाद साधुजीवन में मुख्यतया न्याय और सम्मान की इच्छाएं होती हैं । 
ये दोनों मन से सम्बन्धित हैं। जब साधु यह देखता है कि मैं साधुजीवन 
में चारित्र एव मौलिक नियम मर्यादाओ का अच्छी तरह पालन कर रहा हूँ, फिर भी 
मेरे गुरु, बडे साधु, या अन्य कोई साधु आहारादि आवश्यक वस्तुओं का वितरण करने 
में उसके साथ पक्षपात करते हैं, स्वय सरस और बढ़िया चीजें लेकर उसे रहीसद्वी या 
तुच्छ चीजें दे देते हैं अथवा अपना बड़प्पन जताकर उससे जबरन सेवा लेने, या काम 
कराने का प्रयत्न करते हैं । रुगण्ण,या वृद्ध साधुओ का सशक्त युवक साधुओं से सेवा लेने 
का अधिकार है, मगर जब सशक्त युवक साधु उनकी सेवा नही करते तो वह अपने को 
अन्यायपीडित समझकर भन में व्यथित होता रहता है, अदर ही अदर घुटता रहता है । 
ऐसी अबस्था मे वह या तो छलकपट करता है या अपने प्रति अप्रीति उत्पन्न हो जाने पर 
साधु जीवन का त्थाग कर देता है। साधम्मिक के साथ प्रीति का तथा पक्षपातवश 
अधिकार का हरण तथा समान वितरण न करने से वह साधु तृतीय महात्रत से भ्रष्ट हो 
जाता है। इन सब विकलपो को शान्त करके साधक को पैयं बेंघाकर तृतीयमहाब्रत की 
रक्षा के लिए प्रोत्साहित करने वाली चौथी साधारण-पिंडपात्रलाभ समिति भावना है । 

सन से सम्बन्धित दूसरी आवश्यकता है--आदर सम्मान की । साधु भी प्रीति 
और सत्कार चाहता है, वृद्ध और बुजुर्ग साधु अपने से छोठे साधु का सिर झुका हुआ 
और हाथ जुड़े हुए देखना चाहते हैं,,वका विनय पाने का अधिकार भी है। मगर छोटे 
से छोटा नवदीक्षित साधु भी परस्पर न व्यवहार की अपेक्षा तो अपने से बड़े से भी करता 
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है, और चाहता है अपने विकास और चारित्रपालन में बड़ों का प्रेमपूर्वक सहयोग । 
मत की इस आवश्यकता--विनयव्यवहार की पारस्परिक पूर्ति जब नहीं होती तो साधु 
पराधिकारहरण करने के कारण अपने तृतीय महात्गत से भ्रष्ट हो जाता है। अतः इसी 
आवश्यकता की पृ हेतु एवं तृतीय महात्रत की रक्षा करने हेतु पांचवीं साधमिक 
विनयकरणभावना नियत की गई है । 

निष्कर्ष यह है कि साधु जीवन की शरीर और मन से सम्बन्धित इन पूर्वोक्त 
पांचों प्रकार की सुख्य आवश्यकताओं की पूति करके अचोय॑ महाव्नत की सुरक्षा 
को प्रेरणा देने वाली एवं संस्कारित करने वाली पांचों भावनाएँ हैं । यही इन भावनाओं 
की उपयोगिता और उपादेयता है । वे पांच भावनाएँ इस प्रकार हैं--(१) विविक्त- 
बासवसतिसमितिभावना (२) अनुज्ञातसस्तारकग्रहणरूप अवग्रह समिति भावना 
(३) शब्यापरिकर्मवर्जनारूप शय्यासमिति भावना (४) अनुज्ञात भक्तादिभोजनलक्षण 
साधारणपिडपात्रलाभ समिति भावना, और (५) साधमिक विनयकरण भावना । 


यद्यपि इनके सम्बन्ध में जितना मूलपाठ है, उसका अर्थ हम पहले स्पष्ट कर 
आए हैं। फिर भी कुछ स्थलों पर विश्लेषण करना और शास्त्रकार का आशय खोलना 
बहुत जरूरी है, यह समझ कर सक्षिप्त विश्लेषण श्रस्तुत कर रहे हैं-- 
विविक्ततासवसतिसमसितिभावना का लखिन्तन और प्रयोग--साधु के लिए 
अहिसा की हृष्टि से वह स्थान निवासयोग्य नहीं है, जो उसके निमित्त या उसकी 
प्रेरणा से बना हो, जो उसके लिए खरीदा गया हो, जिसमे अन्दर-बाहर मकान को 
ठीक कराने के लिए किसी प्रकार का आरम्भ-समारम्भ होता हो, या जहाँ स्त्री, पशु, 
नपु'सक रात्ि को उसी कक्ष मे निवास करते हों,जहाँ साधु रहता हो । इसके विपरीत 
जो गृहस्थ ने अपने लिए बनाया हो,त्रसस्थावरजीवो से अससक्त हो,प्रासुक--जीवजन्तु 
रहित हो,विविक्त, एकान्त हो, वही स्थान साधु के योग्य है। शास्त्र द्वारा निषिद्ध उपाशभ्रय 
वही है,जिसके लिए शास्त्रका रने मूलपाठ मे सकेत किया है---'आहाकम्मबहुले"' संजयाण 
भट्टा वज्जेपव्यों सुरापडिकुट्ट । इसका अर्थ पहले स्पष्ट कर चुके हैं । इस भावना को 
रखने का तात्पय यह है कि अपने ठहरने के लिए स्थान की आवश्यकता की पूति के लिए 
साधु को ऐसा चिन्तन करना चाहिए---“जब इतने सारे बने-बनाए मकान पड़े हैं तो 
नये मकान बनवाने या स्त्रयं बनाने और उसकी चिन्ता मे पड़कर क्‍यों मैं अपना 
सयम खोऊ । और मकान बनाने में छही काया के जीवों की हिंसा होने की संभावना 
है। तब अहिसा महाव्रत की विराधना होगी। साथ ही अपनी प्रेरणा से कोई स्थान 
बन जाने पर उस स्थान में उस साधु की ममता चिपक जाने की भी और दूसरे 
साधुओं को उसमें ठहराने के लिए अ।नाकानी की भी संभावना हैं। यह पराधिकारहरण- 
रूप चोरी होगी तथा ये दोनों बातें भगवदाशा के विरुद्ध होने से चोरी में शुमार 
हैं। इसलिए निवास के लिए स्थान की आवश्यकता की धृति साधु को अपना तृतीय 
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महाव्रत उज्जवल रखते हुए ही करनी है। साधु को ठहरने के त्रिए देवभंदिर आदि 
कई स्थान शास्त्रकार ने गिनाए हैं। अगर साधु अपने निमित्त से ठहरने के लिए 
स्थान बनवाएगा तो उसके टूटने-फूटने पर भरम्मत की चिन्ता करनी पड़ेगी, जो 
उस मकान मे रहेंगे, उनके साथ किसी बात पर झगड़ा भी होने की संभावना है । 
इस कारण शास्त्रकार ने अपरिग्रही साधु के लिए गृहस्थ के द्वारा बनाए गए मकान में 
ठहरने का विधान है। तथा उस मकान से सम्बन्धित अन्य चिन्ताएँ साधु को नहीं 
करनी पड़ेंगी । वह ठीक तरह अपनी महाव्रत साधता कर सकेगा। साधु का अपना 
मकान न होने पर साधु को किसी जगह ठहरने के स्थान की दिक्कत पड़ सकती है, 
लोग मकान देने से कदाचित्‌ आनाकानी कर सकते हैं,परन्तु गभियों में साधु पेड के नीचे 
भी या बाग-बगीचे या जंगल में कहीं भी आसानी से ठहर सकता है, सर्दियों में थीड़ा 
कृप्ट पड सकता है, परन्तु अपने निमित्त से या अपना मकान बन जाने पर उसे जो 
रातदिन चिन्ता होगी, खटपट करनी पड़ेगी या मकान के खराब हो जाने पर मरम्मत 
बर्गरह का प्रप्त करना पड़ेगा, ये सब कष्ट तो सर्दीगर्मी के कष्टो से भी भयंकर 
होगे । अत सब ओर से नापतौल करने के बाद साधु को मन में दृढ़ निश्चय कर लेना 
चाहिए कि जैसे साप खुद बिल नही बनाता, वह चूहो आदि के द्वारा बनाए हुए बिल 
मे ही घस जाता है, वैसे ही साधु अपने लिए खुद मकान नही बनवाकर ग॒,हसथों द्वारा 
अपने लिए बनाए हुए किसी प्रासुक स्थान में ही ठहरेगा । इस प्रकार के चिन्तन,मनन और 
दृढ़ निश्चय से मन को हृढ सस्कारी बनाकर साधु अचौयंत्रत का पूर्ण पालन कर सकेगा । 


अनुजशञात संस्तारक भावना का चिन्तन और प्रयोग--साधु अपने बिछौने में 
रुई तो भरता नही, वह धास-फूस आदि भरता है। परन्तु घासफूस का आज तो कुछ 
मूल्य है, लेकिन उस जमाने में क्या मूल्य था ? कोई भी गृहस्थ कहीं से भी घास, 
फूस उठाकर इकट्ठा कर सकता था । अत. साधु कहीं अपने तीसरे महात्रत को मन 
से ओझल करके यह सोचने लगे कि घास फूस तो जगल आदि में यों ही खड़ा रहता 
है, उसे कोई पूछता नहीं है। अत. मैं इस सूखे घास को जगल आदि में से बिछौने 
के लिए ले आऊ तो क्या हज है ? किन्तु वह यहाँ भूल जाता है कि साथु के लिए 
'सब्यं से जाहय होइ' सभी चीजें याचनता करके ही प्राप्त होती हैं, इस दृष्टि से घास 
आदि भी किसी सामरिक की मालिकी का नहीं है, तो भी वह उस राजा था सरकार 
का है, जिसकी यह वनभूमि है। इसलिए जरूरत पड़ने पर अपने ग्रहण करने योग्य 
पूछी घास, सूछी दूध आदि उसके स्वामी से या सरकार या शासक से सांगकर था 
उसकी अनुमति लेकर उस चीज का ग्रहण करें। जिस उपाश्रय (स्थान) में साधु 
जभी रह रहा है वहाँ साधु को अपने योग्य पड़ी हुई किसी चीज की अवश्यकता हो 
तो प्रतिदिन या उसदिन उसके स्वामी से अनुमति लेकर ,उसे ले। इसी बात को 


द्ध्द जी प्रश्नव्याकरण सूच 


शास्पकार यहाँ स्पष्ट कर रहे हैं--आरासुज्ञान *'*'जं किलि इक्कर्ट था *'* 
सबकरादी येण्द्‌द सेज्जोबहिस्स अटूठा न कप्पए उरगहें *“''''ग व्हियण्य ।* 

यहाँ एक सवाल यह उठ सकता है कि जैन साधु कंदमूल, फल, परे, फूल 
आदि पदार्थ सच्तति होने के कारण कभी ग्रहण नहीं करते, फिर उन्हें आशा बिना लेने 
का निषेध क्यों किया गया ? इससे यह ध्वनित हो जाता है कि यदि उसका स्वामी 
आशा दे दे, तो ये लिए जा सकते है ? इसका समाधान यह है कि वैसे तो जैन साधु 
तिनका, मिट्टी का ढेला आदि कोई भी चीज बिना आज्ञा के ग्रहण नहीं करता । 
दूसरे धर्म-सम्प्रदाय के गृहस्थ या साधु लोग जंगल आदि मे पड़े हुए कन्दमूल आदि 
लेने में दोष नहीं समझते । मगर जैन साधु के लिए तो बिना अनुमति या बिना पूछे 
तिनका भी लेने का विधान नहीं है। इसलिए साधु को सावधान करने के लिए कहा 
है,किसी के स्वामित्व की चीज न होने पर भी कोई वस्तु साधु के लिए तब तक ग्राह्म 
नही होती, जब तक उसके स्वामी की अनुमति न मिले। सूखे अचित्त पदार्थों के 
लिए यही बात समझ लेनी चाहिए । यहां प्रसंग शय्या सस्तारक का है। इसलिए 
कन्दमूल फल की क्या जरूरत थी ? इसका समाधान यो है कि साधु जिस स्थान में 
ठहरा हो, वह ऊबड़खाबड़ हो तो उसे समतल बनाने के लिए अगर साधु को अचित्त 
कदमूल आदि की जरूरत उन खड़्डों या छिद्रों को बन्द करने के हेतु पड़ जाय तो 
अधित्त कंदभूल आदि अनुमति प्राप्त करके लिए जा सकते हैं । 

निष्कर्ष यह है कि साधु को मामूली से मामूली अल्पातिअल्प मूल्य की या 
बिना मूल्य की चीज भी उसके स्वामी के द्वारा दिये जाने पर या उसके द्वारा 
अनुमति दिये जाने पर ग्रहण करती है। अन्यथा अदत्तादान--चोरी का दोष लगेगा 
और ब्रतभंग होगा । इस प्रकार की भावना के चिन्तन के प्रकाश में चल कर साधु 
अपने अचौर्य महात्रत की रक्षा कर सकता है । 

शब्पसंस्तारकादि परिकर्म बर्जता भावना का घिन्तन--साधु कई दफा ऐसा 
सोच लेता है कि “दूसरों के स्थान में ठहरने पर हमेशा उनकी इजाजत लेनी पड़ती 
है, अगर अपना खुद का स्थान बन जाय तो फिर किसी से किसी बात की इजाजत की 
झझट में पडने की जरूरत ही नहीं रहेगी और न ही किसी वस्तु का अभाव खटकेगा । 
साधु होने पर भी दूसरों से इजाजत की यह परतन्नता बयो ? अतः स्वतन्त्रता इसी मे 
है कि अपना निजी स्थान बनवा लिया जाय । इसके लिए पेड़ अमुक भक्त दे ही रहा 
है तो मैं क्यों न काट लू या दूसरों से कठवा-छिलया लू ।/ 

परन्तु यह निरी अआान्ति है कि इजाजत लेने में परतंत्रता है। वास्तव में देखा 
जाय तो इजाजत ले कर किसी स्थान पर ठहर जाने से अपनी स्वतन्त्रतापूर्वक चाहे 
जब्र तक ठहर सकता है, भाहे जब चला जा सकता है, मगर अपने तिजी मकात 
में तो रोज ही रहना पड़ेगा । रहे चाहे न रहे, सफाई का प्रवरध तो करना ही होगा। 
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और वृक्षों के स्वयं काटने--कटवाने पर जआरम्भादि पापकर्म के अलावा वृक्षादि 
को काटने के लिए वृक्ष का जीव साधु को आजा नही देता, अपने शरीर को काटने 
की । तब वृक्ष के जीव की आज्ञा न होने से बिना आज्ञा के वृक्ष को काटना चोरी है । 
कहीं मकान या ठहरने का स्थान प्रतिकूल मिलने पर भले ही थोड़ा कष्ट सहन कर लेना 
पड़े परन्तु उबड-खाबड स्थान को स्वयं समतल न करे और न हवा वगैरह के बन्द करने 
था आने के लिए बारी या कपाट की उत्सुकता प्रगट करे। मच्छर आदि को भनण्राने 
के लिए न अग्नि जलाए ओर नधूप आदिसे धुआ करे। साधु अपने संवर, 
सयम, कपायविजय, इन्द्रियनिग्रह आदि उत्तम बातों में समाधिस्थ हो जाय, अपने 
मन को आत्मध्यान में एकाग्र कर ले, चाहे अकेला ही हो, धर्माचरण करे, किन्तु इन 
बाह्य प्रपचो में न पड़े । इस प्रकार की शय्यासमिति के चिन्तन के प्रकाश में अपना 
जीवन सुवासित करे। 


साधारण पिडपात्र लाभ समिति भावना का खचिन्तन--साधु यह चिन्तन करे 
कि मैं तो अपना जीवन अपने गुरु के चरणों में समर्पण कर चुका, तब मेरा अपना 
तो कुछ भी नही रहा | यह शरीर भी गुरु, सघ आदि की सेवा के लिए है। सभी 
साधभिको के साथ प्रीति तभी उत्पन्न हो सकती है जब साधाटिक भोजन की मर्यादाओं 
का पालन कहूगा । अत मुझे जो भी आहार, पानी, वस्त्र, पात्र आदि भिक्षा विधि 
से प्राप्त हुए है उनका उपभोक्ता मैं अकेला ही नहीं हू, न मुझे अपने-पराये का 
भेदभाव करके वितरण मे पक्षपात करना है और न ही अच्छा-अच्छा माल झटपट- 
गले उतारना है, न कोई चीज अपने हिस्से मे अधिक ले कर अधिक खानी है, ने 
भोजन आते ही बिना भिक्षा विधि का चिन्तन किए एकदम भोजन पर टूट पड़ना है,व 
चचलतापूर्वक खड़े-खडे या चलते-फिरते ही खाना है,दूसरो को पीड़ा देने वाला सावद्य 
भोजनादि वस्तु का भी उपभोग नहीं करना है। मुझे इस सामूहिक श्राप्त आहारादि 
में से इस प्रकार ग्रहण करना या सेवन करना है, जिससे मेरा अचौगे महाप्रत भरग 
न हो। मैं अकेला ज्यादा खाल गा, पक्षपात करूगा या अन्य दोष सेवन करूना तो 
पराधिकारहरण होने से चोरी का भागी बनगा। इस प्रकार का चिन्तनसर्वेस्व ही 
इस भावना का प्राण है, जिसके प्रकाश मे चल कर साधक धन्य हो उठता है। 


साधमिक विनयकरण भावना का चिन्तन--साधर्मिक उसे कहते हैं, जो 
समान आचार या धर्म वाला साधु हो । साधमिक साधुओं में परस्पर नैतिक व्यवहार 
विनय से ही हो सकता है। छोटा साधु बड़े साधु के प्रति विनय करे और बड़ा साधु 
छोटों के प्रति नम्न और स्नेहिल रहे । अन्यथा विनय-व्यवहार न होने से कोई भी 
अपने से बड़े साधु की आज्ञा के बिता ही किसी समय कोई अच्छी चीज गृहस्थ के 
यहाँ से लाकर अकेला ही खा जाएगा या अकेला हीं वस्त्रादि का उपभोग कर लेगा । 
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यह चौय॑बृत्ति है। जो काम बड़ों से पूछे बिना चुपके से होता है, वह प्रच्छन्नवृत्ति 
चोरी की बहिन है। इसके अलावा सेवा करने या पारणा ला देने का विनय भी 
साधमिको में पररपर सहयोग और प्रेम की भावना पैदा करता है। बड़ो को अपने 
लिए छोटो से विनय प्राप्त करने तथा सेवा लेने का अधिकार है। विनय न होने पर 
यह अधिकार का हरण हो जायगा, जिसे चोरी की कोटि में ही गिना जाएगा। अतः 
झास्त्रपाठ लेना हो, पाठ दोहराना हो, कुछ देना हो, लेना हो, पूछना हो, उपाश्रय से 
बाहर जाना हो,अन्दर प्रवेश करना हो या और कोई भी कार्य हो,सवंत्र परस्पर विनय- 
व्यवहार से इस महाब्रत मे चमक आएगी, स्वार्थ त्याग की मात्रा बढ़ेगी । साधुओ में 
परस्पर स्नेह-सौहादं, वात्सल्यभाव, नम्रता, सहयोग आदि गुण बढ़ेंगे। इस प्रकार के 
चिन्तन की चादनी में साधक अपनी साधना करेगा तो वह इस महाब्नत की भी 
सुरक्षा कर सकेगा, और अपना जीवन भी आनन्दित बना लेगा । 

पांचों भावनाओं के द्वारा प्राप्त होने वाला सुफल ये पाँचो भावनाएँ 
साधक के अचोय॑ महान्नत की रक्षा तभी कर सकेगी, जब वह साधक प्रतिदिन मन- 
बचन-काया से इन पाचों भावनाओं का आजीवन चिन्तन और प्रयोग करेगा । इससे 
प्राप्त होने वाले सुफल के बारे मे पाचों भावनाओं के अन्त में शास्त्रकार स्वयं कहते 
हैं * समितिजोगंण भावितो भवति बंतरप्पा निच्च॑ं अहिकरण * * ओग्यहरई ।' 
तात्पयं यह कि ये पाचों भावनाएं चिन्तनमनन करने वाले की अन्तरात्मा को इतना 
सस्कारी बना देती हैं कि वह समस्त बुरे आचरणो के करने-कराने से होने वाले पाप- 
कर्मों से विरक्त होकर हमेशा दिया हुआ या अनुजाप्राप्त पदार्थ ही ग्रहण करना पसद 
करता है। 

उपसंहार--शास्त्रकार इस अध्ययन का उपसहार करते हुए कहते हैं कि 
तीसरा दत्तानुज्ञात नामक सवरद्वार भगवान्‌ महावीर द्वारा प्ररूपित, प्रतिपादित एव 
उपदिष्ट है। कहाँ तक कहें । यह सर्वश्रं ष्ठ और प्रशस्त-मगलमय है । 

इस प्रकार सुबोधिनी व्याख्या-सहित थी प्रश्नव्याकरणसूत्र के अदत्तादान- 
विरमण नामक तोसरे संवरद्वार के रूप में आठवां अध्ययन समाप्त हुआ । 


नोवाँ अध्ययन : ब्ह्मचर्यसंवर 


ब्रह्म चये का साहात्म्य और स्वरूप 


आठवे अध्ययन मे तृतीय संवरद्वार--अचौर्येमहाव्रत का निरूपण करने के 
बाद अब शास्त्रकार नौवे अध्ययन चतुर्थ-संवरद्वार के रूप मे ब्रह्मचयं का निरूपण 
करते है, वह इसलिए कि अचौय का परिपूर्ण रूप से पालन तभी हो सकता है, 
जब ब्रह्मचर्य का भली-भाति पालन हो । इसलिए ब्रह्मचयें का निरूपण करना आव- 
शयक समझकर सर्वप्रथम निम्नोक्त सूत्रपाठ द्वारा ब्रह्मचर्य का माहात्म्यम और स्वरूप 
बताते हैं । 


मूलपाठ 
जंबू ! एत्तो य बंभचेरं उत्तमतवनियमणाणदंसण चरित्त- 
सम्मत्तविणयमूलं, यमनियमग्रुणप्पहाणजुत्तं, हिमवंतमहंततेयमंतं, 
पसत्थगंभी रथिमितमज्झ॑ अज्जवसाहुजणाचरितं,  मोक्खमरग्गं, 
विसुद्धसिद्धिगतिनिलयं, सासयमव्वाबाहमपुणब्भवं, पसत्थं, सोम॑, 
सुभं, (ख्रं)। सिवमचलमक्खयकरं, जतिवरसारक्खितं, सुचरियं, 
सुसाहियं, नवरि मुणिवरेहि महापुरिसधीरसूरधम्मियधितिमताण 
य सया विसुद्धं, भव्वं, सव्वभव्वजणा णुचिन्नं, निस्संकियं, निब्भयं, 
नित्तुसं, निरायासं, निरुवलेवं, निव्वुतिधरं, नियमनिष्पकंपं, तव- 
संजममूलदलियरोम्मं. पंचमह॒व्वयसु रक्खियं, समितिगुत्तिगुत्तं, 
झाणवरकवाडसुकयं(रक्खरण ), अज्ञप्पदिन्नफलिहं, संनद्धोच्छइ- 
यदुग्गइपहं, सुगतिपहदेसग' च लोगुत्तमं च वयमिणं पठमसर- 
तलागपालिभूयं, महासगडअ रगतु बभूयं, महाविडिमरुक्ख क्खंघभूय॑, 
हानगरपागारकवाडफलिहभूयं, रज्जुपिणिद्धो व इंदकेतू विसुद्ध- 
णेवगुणसंपिणद्ध, जंमि य भग्यंभि होइ सहसा सव्बं संभग्गसहिय- 


छ०० थी प्रश्वव्याकरण सूत्र 


मत्थिय-चुन्निय-कुसल्लिय-पव्वयपडिय-खंडिय-परिस डिय-विणा सि- 
यं, विणयसीलतवनियमगुणसमूहं त॑ बंभ॑ भगवंतं गहगणनक्खत्त- 
तारगाणं बा जहा उड़॒पत्ती, मणिमुत्त सिलप्पवालरत्त रयणागरारां 
च्‌ जहा समुद्दो, वेरलिओ चेव जहा मणीणं, जहा मउडो चेव 
भूसणाणं, वत्थाणं चेव खोमजुयलं, अरविंद चेव पुप्फजेट्ठ, 
गोसीसं चेव चंदणाणं, हिमवंतो चेव ओसहोणं, सीतोदा चेव 
निन्नगाणं, उदहीसु जहा सय भुरमणो, रुयगवरे चेव मंडलिक- 
पव्वयाणं, पवरो एरावण इव कु जराणं, सीहोव्व जहा मिगाणं, 
पवरे पवकारां चेंव वेणुदेवे, धरणो जह पण्णगइंदराया, कप्पाणं 
चेव वंभलोए, सभापु य जहा भवे सोहम्मा, ठितिसु लवसत्तमव्व 
पवरा, दाणाणं चेव अभयदाणं, किमिराओ(उ) चेव कंबलाणों, 
संघयण चेव वज्जरिसभे, संठाणें चेव समचउरंसे, झाणंसु य 
परमधुक्कज्झारांं, णाणे सु य. परमकेवलं तु सिद्ध, लेसासु य 
परमसुक्कलेस्सा, तित्थंकरे जहा चेव मुणीणं, वासेसु जहा महा- 
विदेहे, गिरिराया चेव मंदरवरे, वणेसु जह नदणवण्ण पवरं, 
दुमेसु जहा जंबू सुदंसणा वि(वी)-सुयजसा जीए नामेण य अय॑ 
दीवो । तुरगवती, गयवती, रहवती, नरवती जह वीसुए चेव 
राया,रहिए चेव जहा महा रहगते । एवमणेंगा गुणा अहीणा भवंति 
एक्कंमि बंभचेरे जंमि य आराहियंभि आराहियं वयमिणं सब्बं, 
सील॑ तबो य, विणओ य, संजमो य, खंती,गरुत्ती, मुत्ती, तहेव इह- 
लोइयपा रलोइयजसे य,कित्ती य,पच्चओं य । तम्हा निहुएण बंभचेरं 
चरियव्वं, सब्वओ विसुद्ध' जावज्जीवाए जाव सेयटिठ्संजत्ति, 
एवं भणियं व्य भगवया । तं॑ं च इमं--- 


पंचमहव्वयसुव्वयमूलं, समणमणाइलसाहुसु चिन्न॑ । 
वे्‌रविरामणपज्जवसाणं, सब्वसमुद्दमहोदधितित्यं ॥१॥। 
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तित्थकरेहि सुदेसियमग्गं, नरयतिरिच्छविवज्जियमग्गं । 

सव्वपवित्तसुनिम्मियसा रं, सिद्धिविमाणअवबंगु«दारं ॥२॥ 

देवनरिदनमंसियपूर्य, सब्व॒जयुत्तममंगलमग्गं । 

दुद्धरेिसं गुणनायकमेवकं, मोक्खपहस्सवर्डिसक्ूयं ॥३॥ 

जेण सुद्धचरिएण भवइ सुबंभगो सूसमणो सूसाह सुइसी 
सुमुणी स संजए स एव भिक्खू जो सुद्ध चरति बंभचेरं । 

इमं च रतिरागदोसमोहपवड्ढणकरं किमज्ञञ-पमाय-दोस 
पासत्थ-सीलकरणं अब्भगणाणि य तेल्लमज्जणाणि य अभिकखणं 
कक्‍्ख-सीस-कर-च रण-वदण - धोवण-संबाहण-गायक म्म-परिमद्द- 
णाणुलेवण- च्‌ न्‍नवास- धृवण- सरीरपरिमंडण-वाउसिक', हसिय- 
भणिय-नट्ट-गोय-बाइय-नड-नट्टक-जल्ल-मल्ल-पेच्छण-वेलंबका जाणि 
य सिंगारागाराणि य अन्नाणि य एवमादियाणि तवसंजमबंभ च॑ र- 
घातोवधातिय।इ अणुचरमाणेरणं बंभच रं वज्जेयव्वाइं सव्वकालं। 
भावेयव्त्रों भवइ य अंतरप्पा इमेहि तवनियमसीलजोगेहि निज्च- 
काल | कि ते ? अण्हाणक-अदंतधावण-सेयमलजल्लधारणं मृणवय- 
केसलोए य खम-दम-अच लग-खुप्यिवास-लाघव-सितोसिण-कट्ठु- 
सेज्जा-भूमिनिसेज्जा-परघरपवेस-लद्भावलद्व-माणावमाण- निदण- 
दंसमसग्र-फास-नियम-तव-गुण-विणयम।दिएह जहा से थिरतरकं 
होइ बंभचेरं । 

इमं च॑ अबंभच रविरमणपरिरकक्‍्खणट्रयाए. पावयरां 
भगवया सुकहियं, पेज्चाभाविकं, आगमेसिभद, सुद्ध, नेयाउबं, 
अकुडिल, अणुत्तरं, सव्वदुनक्खपावाण विउसवर्ण । 

संस्कृतच्छाया 

जन्मू ! इतश्य ब्रह्मचयंत्‌ उत्तमतपोतियसशानदर्श नधारित्र-सम्पकस्थ- 

विनयमूलस, यसनियसयुअप्रभागयुक्तम्‌, हिसबन्महसेजस्थि, प्रशस्तगस्भोर- 
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स्तिमितमध्यम्‌, आजंबतसाधुजनाचरितम्‌, सोक्षमार्गम्‌, बिशुद्धसिद्धिगतिनिल- 
यम्‌, शाश्वतम, अव्याबाधम्‌, अपुनर्भवम्‌, प्रशस्तम्‌, सोस्यम्‌,शुभस्‌ (सुखम्‌), 
शिवम्‌, अचलसू, अक्षयकरम्‌, यतिवरसरक्षितम्‌, सुचरितम्‌, सुसाधितम्‌, 
केवल सुनिवरंर्‌ सहापुरुषधी रशुरधा्िकध तिमतां चर सदा विशुद्धम्‌, भव्यम्‌, 
सर्वभव्यजनानुचरितम्‌, निःशकितम्‌, निर्भयम्‌, निस्तुषम्‌, निराथासम्‌, 
निरपलेपम्‌, नि त्तिमहुमू, नियस निष्प्रकस्पमू, तप सयसमूलदलिकतिभम , 
पच्रमहाव्रततुरजितमू, समितिगरुप्तिगुप्तत, ध्यानबरकपाटसुकृतम , 
अध्यात्मदत्तपरिघम ,सन्नद्धाच्छादित दुगंतिप थम ,सुगतिपथदेशकम्‌ च लोको- 
सम च ब्रतमिदम, पद्मसरस्तडागपालिभूतम्‌, महाशकटारकतुम्बभूतम , 
मह।विटपवृक्षस्कन्धभूतम, महू।न'रप्र/कारकपाटपरिघभूतम, रज्जुपिनद्ध 
इबेन्द्रकेतुविशुद्धानेकगुण तम्पिनद्धम्‌ यस्सिश्च भरने भवति सभरन-मदित-सर्थित- 
चुणित-कुशल्यित-पर्वंतपतित (पर्यस्तपतित)-खडित-परिशटित-विनाशितम,, 
विनय-शोल-तवो-नियमसगरुणसम हुः तद्बह्य भगवद्‌ प्रहमणनक्षत्रतारकाणां वा 
ययोड्पति;, मणि-सुक्ता-शिला-प्रवाल-रक्तरत्नाकराणां यथा समुद्र , बेडये 
चेव यथा सणोनाम , यथा सुकुटं चच सृषणाताम, वस्त्राणासिव क्षोस- 
यपुगलम, अरविन्दसिव पु्पज्पेष्ठम , गोशो॑मिव चन्दनानाम, हिसवान्‌ 
इबोषधोनाम,, सीतोदा इव निम्नगानास_, उदधिषु यथा स्ववथम्भ्रमणः, 
रुचकवर इव मांडलिकपवंत।नाम, प्रवर ऐराबवण इव कु जराणाम, सिह 
इस यया म्‌ गाणास, प्रवरः पवकानां चेव वेणुदेवः, धरणो यथा पन्चगेन्द्र 
राजा, कल्पानामसिव बरह्मलोकः, सभासु जू॑ यथा भवेत्‌ सुधर्ता, स्थितिषु 
लवसप्ससेव प्रवरा, दानानासिव अध्यवानम_, कृमिराग इव कम्बलानास , 
सहननभिव वस्यधं भ्रम, सस्थानविव समचतुरत्लम , ध्यानेषु चर परमशुक्ल- 
ध्यानम , झानेवु च परसकेवल तु सिद्धम, लेश्यासु च परमशुक्ललेश्या, 
तोयथंकूरों यथेव मुनोनाम्‌, वर्षषु यथा महाविदेहः, गिरिराज इव मन्दरबर', 
वनेषु यथा नन्‍्दलवन प्रवरम, द्रुमेषु यथा जम्ब:, सुबर्शना विभुतयशा यस्‍्या 
नाम्ना चाय॑ द्वीप: तुरणपति:, गजपतिः, रथपति:, नरपतिः विश्वुतद्वव राजा, 
रथिक इव यथा महारथगतः, एवंमनेके गुणा अहोना भवन्त्येकस्तिन्‌ ब्रह्म चर्ये 
यस्मिश्चाराधिते आराधितं जतमरिद सर्बसू, शोलस , तपरल, विनयश्ख, 
संयमश्च, क्षान्तिगु प्त: मुक्तित्तवेव ऐहलोकिकपरलोकिकपशांतति ल 
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कीतंयश्च, प्रत्ययश्य, तस्माद निभुतेन ब्रह्मच्य चरितव्यं सबंतोबिशुद्धं 
यावज्जीवतया (यावज्जोवम_) यावत्‌ श्वेतास्थि: (श्रेयोःयों) सयपतः इत्येय॑ 
भणितं ब्रतं भगवता । तच्चेदम --- 
पचमहात्रतसुत्रतम लमू, सभावमनाविलसाधुसुचरितम । 
वेरविरमणपयंबसानमस , सबंसमुद्रभहोदधितीधम ॥१॥ 
तीर्थंकर: सुदेशितमार्गंस, नरकतियंगुविवर्नितमा्गम । 
सर्वपवित्रसुनिभितसारम,, सिद्धिविमानाथपावुतद्वारम, ।२॥ 
देवनरेन्द्रनमस्थितपृतम , सर्वजगवुत्तमसगलमा्गम_॥ 
दुध। गुणनायकमेकम_, सोक्षपथस्पावतंस कभूतम_॥।३॥ 
येन शुद्धच्तरितिन भवति सुब्राह्मण: सुअमण सुसाधु: सुऋदषः 
सुमुनिः स सयत' स एवं भिक्षर यः शुद्ध चरति ब्रह्मचयंम । 
इृद चर रतिरागढ षमोहप्रवर्धनक रम_, किसध्यश्रमाददोषपाश्येस्थ- 
शोलकरणम अभ्यगनानि च तेलमज्जनानि च अभोदणं कक्ष-शीर्ष-कर- 
चरण-बदन-धावन-सवाहन - गात्रकर्म - परिभईना$नुलेप । - चूर्णवास-धूपत- 
शरी रपरिमंडनवाकुशिक्स , ह॒तित-भणित-वादय-गीत-बादित-नट-नत्तंक- 
जल्लमल्लप्रेक्षण विडम्बका:, यानि च शत गारागाराणि चान्यानि चेबमादि- 
कानि तयःसंयमब्रह्म चर्यंघातोपघातिकानि अनु चरता ब्रह्मचर्य वर्जय्रितव्यानि 
सर्वकालम_। भावयितव्यो स्वति चान्तरात्मा एभिस्तपोतियमशीलयोगं- 
नित्यकालम_ ३ कि तत ? अस्नानकाइदन्तधावनस्वेदमलजल्लघारण मोन- 
व्रतकेशलोचो च क्षमादमाप्चेलक्यक्षुतृतिपा त।/लाघवशोतो धणकाष्ठ शबय्या- 
भूमिनिषद्यापरगृहप्रवेशलब्धापलब्धमाना5पमाननिन्दनवश सशकस्पशं निय स॒- 
तपोगुण विनयादिकर्‌ यथा तस्य ल्थिरतरकं भवति बह्मचयंम । 
इव चाब्रह्मचयंविरसणपरिरक्षभारताय प्रवचन भगवतः सुकथितम , 
प्रेत्मभाविकस्‌, अआगमिष्यवृश्रद्रभ , शुद्धस, नेय|यिकस_, अकुटिलस , सर्वदुःख- 
पापानां व्युपशमलस_॥। 
पदान्थया्थ---थी सुधमस्वामी अपने प्रिण शिष्य अम्बूस्थामों से कहते हैं-.. 
(जंबू !) हे जम्बू ! (एसो य) इस अदल्तादानविरमणसंबर के बाग, (बंभवेरं) ब्रह- 
अर्थसंदर के सम्बन्ध में कहता हूँ, जो (उत्तमतब-वियम-ताण-इंसण-चरित्त-सम्भत्त- 
विधयमूलं) उसम तप, नियम, शान, दर्शन, चारिज, सम्यकरत्र, और विनय का मूल 
है (पल-नियम-गुणप्पह्ाणजुशं) अहिसा सत्यआदिवत,अभिप्रह आदि नियभ, जो पान 
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गुण हैं, उनसे युक्त है, (हिमबंतमहंंततेपमंथं) हिमवान्‌ पर्बत से भी महातेजस्वों है, 
(बसत्थगंभोरबिसितमज्ञ्) जिसके पालन करने से साधकों का मध्य-अम्तः:करण प्रशस्त- 
उदार, गम्भोर और स्थिर होता है, (अज्जवसाहुजणाचरियं) सरलता से सम्पत्त 
साधुमनों द्वारा जाचरित है, (मोक्‍्समर्ग) मोक्ष का सार्ग है, (विधुद्धसिद्धिततिनिलय) 
रागह बकालुब्य से रहित-विशुद्ध सिद्धिकपतति का स्थान है, (सासयं) शाश्वत - नित्य 
है, (अव्याबाहूं) क्षपा आदि बाधा - पोड़ाओं से रहित है, (अपुणब्भवं) इसके पालने से 
से पुनः लोटना, जन्म लेना-- नहों होता; (पसत्थं) वह प्रशस्त--मगलमय है, (सोम) 
सौम्परुप है, (सुभं) शुभ है अयवा (सुलं) सुखरूप है, (सिवं) उपद्रवरहित या कल्याण 
रूप है, (अचलं) स्थिर है, (अवखयकरं) पूणिमा के चन्द्र की तरह अक्षत है, अतएव 
आल्वादकर है अथवा अक्षय-मोक्षपद का कारण है,(जतिवरसारविद्धवत ) उत्तम साधुओं 
द्वारा इसकी सुरक्षा फी गई है, (सुचरि८) यह भ्रंष्ठ आचरण है, (नवरि) केवल 
(मुणिवरेहि) प्रधान मुनिवरों द्वारा (सुसाहियं) इसकी अच्छी तरह साधना को गई 
है, (महापुरिसवीर-प्रधस्मियषधितिमताण) उत्तम पुणों से युक्त महापुरुषों, 
पैयंधारियों में अत्यन्त महासत्वशालो पुरुषों, धामिकों एं धृतिमान पुरुषों का (य) 
ही यह प्रत (सयाविधुद्ध) सदा विशुद्ध --दोषों से रहित होता है,यहु (भव्जं) कल्याण- 
रूप है, (सव्वभव्वजणाणलिश्न ) समस्त भव्यजनों द्वारा आचरित है। (निस्तंकियं) 
यह शंकारहित है, इसमें शंका को कोई स्थान नहों, (नि*्भय) इसमें श्य को भी 
अवकाश नहीं, (नित्त सं) तुबरहित जाबल के समान सारयुक्त है, (निरायासं) इसके 
पालन में कोई श्रम या खेद नहीं होता, (निदवलेगं) यह आसक्ति या मलिनता के 
सेष से रहित है, (निव्य्‌ तिघरं) बह चित्त कों शान्ति का घर है, (नियसनिष्पकंपं) 
यह निश्चय से निष्कम्प अपवाद- अतिचाररहित है अपवा इसका नियम अठल होता 
है, मतः अविचल है, (तपसंजममूलदलियजेम्मं) यहू तप और संयम के मूलब्रज्य के 
समान है, (पंचमहव्ययसुरविद्वमं) पांच सहूब़्तों में इसका अश्छी तरह रक्षण-जतन 
अत्यन्त आवश्यक है, (समितिग रशिग्‌ शां) यहु पांच समितियों तथा तीन गुप्तियों से 
सुरक्षित है, (झायबरकवाडइसुकव) उत्तम ध्यानरूपी कपाठट से इसका भलीभांति भतन 
किया जाता है, (अस्लप्पविश्चफलिहुं) ध्यानकृपी कपाट को सुदृढ़ करने के लिए 
चूसरी अध्यात्म की अनुभूतिरुपी अगला है। (संनड्ठोल्छइयदुग्मइपहुं) जिसके द्वारा 
दुग ति का पद बांधा और रोका जाता है। (सुगतिपहदेसग) यह सुपति का पचर- 
प्रदर्शक है, (4) और (लोग सम) शोक सें उत्तम, (इश्ं बयं) यह क्षत (पठससरतलाग- 
पालिभूय) छिसे हुए कम्रलों बाले पदूमसरोबर और तडामरूपी धर्म को रक्षा के लिए 
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यह पाल के समान है (महासगडइअरगतु बभूय) बढ़े गाड़े के आरों के लिए 
जाधारभत धुरो की तरह यह भी क्षमा आदि गुणों के लिए घुरी रूप हैं, 
(सहाविडिसरकक्‍्सशक्खंधभूयं) आशितों के लिए परम उपकारी विशाल बढ के 
स्कम्थ को तरह यह भी परमोपकारी धर्म रूप वक्ष के स्कम्ध के समान है; 
(महानगरपायारकवाडफालिहभूयं) विविध सुख के कारणभृत धर्मरूपी सहालगर के 
परकोटे के कपाट की अर्गला के समान यह भो रक्षक है, (रज्जुपिनढ इब इंवकेतु) 
रस्सी से बंधी हुई इस्परकेतुमहोत्सव को ध्यजा के समान यह ब्रह्मचयं है । 
(विसुद्धणेगगुणसंपिणद्ध) धेयं आदि अनेक विशुद्ध गुणों से यह अनुस्यृत है, (जंभि य 
भग्गंसि) जिस (अ्रह्मचयं) के भंग होने पर (सहसा) अचासक (सभ्य) समस्स 
(विणयसोलतव-नियम गुण-समूह) विनय, शील, तप, नियम आदि गुणसम्‌ह, (संभग्य- 
भौहिय - मत्थिय-चन्निय-कुसल्लिय-पध्ययपडिय-संडिय-परिसडिय-विणासियं) घड़े के 
समान फूट जाते हैं, दहो को तरह सथ जाते हैं, भने को तरह पिस जाते हैं, वाण 
से बोंधे हुए शरीर की तरह वींघे जाते हैं, पद्ंत से गिरे हुए पाथाण को तरह चूर- 
चूर हो जाते हैं, महल के शिखर से गिरे हुए कलश आदि को तरह नोजे गिर जाते 
हैं, लकड़ो के डंडे के समान टूट जाते हैं, कोढ़ आवि से सड़े हुए शरीर के समात सड़ 
जाते हैं, अग्नि से भस्म हुई लकड़ी को राख के समान वे अपने अस्तित्व को खो बेठते 
हैं, (तं) इस प्रकार का वह (सगवतं) भगवान्‌ (बस) ब्रह्मण्य (गहुगणनश्सस- 
तारगाण) ग्रहगणों, नक्षत्रों और तारों के बीच में (जहा उड़पती वा) जेसे चन्द्रमा 
शोभायमान होता है, वंसे ही दूसरे ब्तों, नियमों आदि में ब्रहमचर्य 
शोभायमान होता है। (मणिमुससिलप्पवालरत्तररणागराणं अर जहा शमुहों) 
सणि, सोती, शिला, सूंगा, पद्मराज आदि लाल रत्तों की उत्पत्ति का स्वानभूत 
जंसे समुद्र है, वंसे हो अरह्मचर्य अनेक ग्रुणरत्मों का समुत्र है। तथा (बेदलियों 
थेव जहा सभीण) सणियों सें ऊूसे बेड्संसणि अंध्ठ होती है बसे हो भहाचर्ये 
च्त है; (सूसभाण) आभूषणों में (मउड़ो चेव) युकुट की तरह बह है 
(कल्थाणं लेव सेसजुयलं) इसी प्रकार वस्त्ों में आरीक जखिकने रई के बने 
वस्त्र उसम होते हैं वंसे ही श्रह्मचर्य भो है, (अरबिंदं जेब युष्फजेट्ट) फूलों में 
ज्येष्ठ जेसे अरविन्द फूल है, बेसे हो श्रहाजर्य भी सब में ज्येष्ठत्तत है; (पोसोस 
चेव पंदणाणं) सन्दनों में गोशीय चन्दन को तरह प्रधान बह अ्रह्मचर्ष है, (हिस- 
बंतो चेव ओसहीजं) जओोषधियों के लिए हिमबान्‌ पत्रत को तरह यह श्रह्मचर्य है, 
४३ 
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(स्ीतोदा चेब निन्नमाणं) नवियों प्ें सोतोदा नदी को तरह प्रवर है ब्रह्मचर्य, 
(उदहीसु जहा समभूरभणो) ससुद्रों में जैसे स्वयंभ्ूरमण समुद्र भ्रंष्ठ है वैसे हो 
सरहातर्य सबसें अंष्ठ है। (रुपगवरे चेव मंडलिकपव्वययाणं मांडलोीक पवं॑तोंमें 
जंसे रखकबर पंत श्रंष्ठ है बसे हो ब्रह्मचर्य श्रंष्ठ है; (पवरों एरावण 
इस कुजराणं) हाथियों में इन्द्र के भ्रष्ठ ऐराबत हाथी को तरह महान्‌ 
भ्रह्मद्रत है । (सीहोग्व जहा मियाणं) सब पशुओं में सिह को तरह जअहायचर्य सब 
में प्रधान है; (पवरे पवकाणां चेव वेणदेवे) अष्ठ सुपर्णकुमार देवों में वेणदेव के 
समान (घरणों जहू पण्णगईंवराया) नागकुमार देवों में भ्रष्ठ धरणेत्र के समान 
है, (कप्पाणं बंभलोए चेव) कल्प देवलोकों में उत्तम पांचवें ब्रह्मलोफक के 
समान यह अ्रष्ठ है। (य) तथा (सभासु जहा सुहम्मा) सभाओं में श्रेष्ठ जंसे 
सुधर्मा सभा है, बसे हो ब्रह्मचर्य सर्वभ्रष्ठ है (ठितिसु लवसत्तमव्य) आपुष्य 
में अनुत्तर-जिमान वासी वेदों को ७ लव आयु (पवरा) अ्रष्ठ है, (वाणाणं) 
आहारादि - वान में (अभयदाणं चेव) अभय दान के समान है, (किमसिराओ जेज 
कंबलाणं) कंबलों में कुृमिराग नामक रत्न कंबल अ्रष्ठ होता है, उसी 
तरह ब्रह्मच्य अंष्ठ है, (संघयणे चेव वज्जरिसभ) यथा सहननो में 
वज्धऋषभ नाराज संहनन उत्तम होता है, तर्थव ब्रह्मचर्य भो उत्तम है, 
(संठाणे चेब समथउरसे) संस्थानों में समचतुरस्र संस्थान अ्रंष्ठ है, वसे हो 
बरह्मचय है, (झाणेसु य परमसुक्क ज्याणं) ध्यानों में सर्वोत्तम परमशुक्लध्यान होता 
है, तथंय सभी त्तों में ग्रहालयं प्रवर है (भाणेसु परमकेवल सुसिद्ध ) ज्ञानों में परम 
केवल शाम के समान अंष्ठरूप में प्रसिद्ध ब्रह्मच्य है। (लेस्सासु परमसुक्कलेस्सा) 
बट लेश्याओं सें सर्वोत्तम परमशुक्ललेश्या के समान ब्रह्मचयं है, (मुणीण जेव 
तित्थयरे जहा) मरुनियों में तोमंकर के समान ब्रह्मचर्य उत्तम है। (वासेसु भमहा- 
बिदेहे जहा) सात क्षेत्रों में महाविदेहु क्षेत्र के समान (गिरिराथा संदरबर जेव) 
पर्बतों में मन्दराजस-सुमेद पर्वत के समाम, (वर्णेसु मंदणवर्ण जहा) बनों में मन्‍्दन बन 
के समान, ,पबरं) अ्८ठ है, (दुमेसु जंबू जहा) वृक्षों में ज॑से जंबू ब॒क्ष भंष्ठ है, तय 
त्रतों में श्रह्मचर्य भध्ठ है, (सुदंसण वीसुयजसा) जंबू बुक्ष क। प्रश्यातयशवाला दूसरा 
तास सुदर्शत है (५) भर (जरिए) जिसके, (नामेज) नास से (अयंदीबो) यह द्वीप 
जस्यू द्वीप कहलाता है। जहा जेसे (तुरगबतती) अश्वपति, (ग़यबती) गजपति, 
(रहवतोी ) रथपति (नरबतो) नरपति (शाया) राजा (बीसुए जेब) प्रत्यात होता है, 
बैसे हू श्रलों में यह विस्यात है। (जहा रहिए राया महारहगते जेब) सहान्‌ रथ पर 
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सवार होकर राजा जैसे अपने शत्रुओं को पराजित कर देता है, बेखे 
ही ब्रह्मचर्य सी कमंशत्रु की सेना को हरा वेता है। (एवं) इस प्रकार (एकमि) एक 
(बंभचेरे) ब्रह्मचर्य के होने पर (अणेगा गुणा अहीना) अनेक यूण आत्मा के अधीन 
हो जाते हैं (५) तथा (जंमि आराहियंसि) जिसकी आराधना कर लेने पर (सब्वर्सिणं 
वयं आराहियं) इस सस्पूर्ण भुनिवत की आराधना हो जाती है (सोल तथो 
विणओ य) तथा शील, तप, विनय (य) ओर (सजमो) संयम, (खंती गसी सुत्ती) 
क्षान्ति, गरुप्ति, और सुक्ति-निर्लोभ्ता, (तहेष, इसो प्रकार (इहलोइय-पारलोइयजसे 
कित्तो य) इहलोकिक और पारलोकिक यश ओर कोति, (य) और (पच्चाओं) 
प्रत्यय-यह्‌ सज्जनो में अग्रणो है, ऐसी प्रतीति, इन सब गुणों को उपलब्धि ब्रह्मचर्य 
की आराधना से हो जाती है। (तम्हा इसलिए (सथ्वाओ। सन-वचन-काया से 
(जावज्जीवाए) जीवन परय॑नन्‍त (जाव सेवट्रि संजउत्ति) जब तक संयमी साधक 
के सफंद हड्डियाँ रहें तब तक निहुएण सुद्ध बंभचेरं जरियव्यं) साधक को 
निश्चल होकर शुद्ध श्रह्मचमेंत्रत का आचरण करता चाहिए। (एवं) आगे कहे 
अनुसार (भगवा) भगवान्‌ महावीर ने (वर्य भणियं) ब्रह्मचयंत्रत का स्वरूप 
बताया है (तच् हम) वह ब्रह्मचर्यक्रत इस प्रकार हे--(पंचमह॒व्यमसुध्वयमूल) 
यह पांच महात्रतों और पांच अणुव्रतों का मूल है, अथया पंच महात्नत रूप उसम 
ब्रतों को जड़ है, या पंथ महाव्रतधारी भ्रमणों के उत्तम नियमों का मल है। 
(समणमणाइलसाहुसुलिन्नं) निर्दोष श्रमणों ले इसका अछ्छों तरह निष्ठापूर्वक 
आचरण किया है। (वेरविरामणपक्जवसाथं) बेर को निवत्ति करना ही इसका 
अन्तिम फल है। (सब्वसमुहृसहोदधितित्यं) सब समुद्रों में सहान्‌ ससुद्र-स्वयंभ्रसण 
सागर के समान वुस्तर है, अतएवं पव्िशज्नता के कारण यह तो के तुल्य है 
(तित्थकरेहि सुदेसियमग्गं) तोर्थंकरों ने इसके पालन का गुप्ति आदि मागगे- 
उपाय बताया है। (नरयतिरिष्छ विव्जियमस्ग) यहू नरक और तियंचमति के 
मार्ग का निवारण करता है। (सव्यपतिस सुनिम्मियसारं) समस्त पवित्र कार्यों को 
यह सारवान्‌ बनाने वाला है (सिद्धि विमाण अवंगुयदारं) जिसने सिद्धि-मोक्ष 
और स्वर्ग के द्वारों को खोल दिया है, (देव नरिदनमंसिय पू्यं) यह देवेखों और 
भरेस्रों से नमस्‍कृत तथा गणधरादि से पृतुय है। (सब्वजगुसमसंगलभरगं) सारे 
संसार के उत्तम भगलकायों का यहमागं रूप है। (बुद्धरिसे) दूसरों से इसका पराभद 
नहीं हो सकता, (एश्क) यह अद्वितोय गुण है, (गुणनायकं) युभों का नेता है अथवा 
गुणों को प्राप्त कराने बाला है, (मोकलपहस्स अडिसकभूयं) सम्मस्द्न 
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आदि मोक्ष मार्यके शेखर के समान है । (जेण सुद्धनरिएण) जिसके शुद्ध रूप में आचरण 
करने से मनुष्य (सुबंभभो) उत्तम ब्राह्मण, (सुसमणों) उत्तम भ्रमण, (सुसाहू) अच्छा 
साधु (सुइसी) अंष्ठ ऋषि, (सुमुणी) उत्कृष्ट मुनि (भवति, हो जाता है। (स संजए) 
यही संयमो है, (स एवं भिवलू) वही भिक्षु है, (जो बंभचरं सुद्ध' चरति) 
जो अह्यघ्ययं का शुद्ध पालन करता है । 

(इसंज) तथा आगे कहे जाने वाले (रति राग दोस मोह-पवड्ढणकरं) 
विधयराग, स्नेहराग, द्रव और भसोह की वृद्धि करने वाले (किमज्स - पसाय- 
दोस पासत्थसीसकरणं ) निःसार-कुत्सित मध्यसप्रमाद या प्रभाद ही मध्य है, उस 
प्रसाद दोष के कारण बने हुए पाश्व॑स्थ-साध्याभासों के शोल-आचार का सर्वेथा 
त्याग करे (य अब्संगभाणि) और घी, तेल आदि से मर्दन, ।तेलल मज्जणाणि य) 
तथा तेल लगाकर स्नान करना, (अभिक्‍लणं) बारबार (कक्ख-सीस कर चरण वदण- 
धोवण-संवाहुण-गायकस्म-परिमहणाणुलेवण-चुन्नवास-घृवण-सरी रपरिसंडण - बाउसिकं) 
कांख, सिर, हाथ, पर, मूह धोना, इनको दबवाना-वबाना, शरीर की पगचंपी कराने के 
रूप में गात्रपरिकर्म, सम्पूर्ण शरीर मलना, चंदनादि का लेप करना, सुगत्धित चूर्ण-पाउडर 
लगाना, अगरबती आपि से धूप देना, शरोर को सजाता, भ्यू गार करना, नख, केश 
वस्त्रादि का संवारना आदि बराकुशिक कस, तथा (हसिय भणियं नटूगीय-वाइय- 
नढनटूकजल्लमल्लपेल्छणवेलंबक) हंसना, बिकारयुक्त बोलना, नृत्य देखना, गीत गाना, 
बाजे बजाना, नट, नतंक-सलाचने बाले, रस्सी पर खेल दिखाने बाले, तथा पहलवानों 
और भांडों के खेल तमाशे था कुश्ती आवि देखना (य) और (जाणि) जो (सिगारा- 
गाराणि) न्टूगार रस के एक तरह से घर हैं (अन्नाणि य एक्सादियाणि) दूसरी भी इसी 
प्रकार की जो बातें हैं, (तवर्संजम दंभचे रघातोवघातियाइईं) जो तपस्या, संयम और ब्रह्मचर्य 
का थोड़ा घात या बारबवार अधिक उपधात करने वालो हैं, (बंभवेरं॑ अणुचर- 
साणेण सब्यकाल वज्जेयव्याइ ) ब्रहमचर्य के पालन करने वाले को ये सब बातें सदासबंदा 
छोड़ देनी बाहिए, इन्हें वजंनीय समझना चाहिए ।(य) तथा (इमेहि) आगे कहे जाने वाले 
(सब नियससोल जोगेहि)तप, नियम, और शील के व्यापारों-प्रवृत्तियों ढारा (निज्चकालं) 
लित्य निरंतर (अंतरप्वा भावेयब्यों) अन्तरात्मा भावित-संस्कारित करना चाहिए । 
(कि ते?) दे व्यापार या प्रवृतियाँ कोन-कौन-सो हैं ? (अच्हाणक-दंतधावण-सेयमल- 
अल्लधारण मूजबप केसलोए य खमदमअचेलग-खुष्पिवास-लाधव-सीतोसिणकट्ठसेम्जा 
शूमिनिसेक्जा-परघरपवेस-अड्ावलडध-माणावसाण - तिरण-इंसमसगफास-नियस-सब-गुण- 
विजय-सादिएहि) स्तान ते करना, दांत साफ न करना, पसीना, सेल या शरीर 
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के सेल विशेष को धारण करना, मौनत्रत रखना, केशलोचस करना, क्षमा, दस, 
अच्वेलकतता-वस्त्ररहिता या अल्पजीर्ण वस्त्र धारण करना,क्षुत। और पिपासा सहन करना, 
लघ॒ता धारण करना, सर्दोनर्मों सहना, काष्ठ की शय्या पर सोना, भूसि पर 
बेठना, भिक्षा के लिए गहस्थ के घर जाना, सिक्षा आदि के मिलसे पर अभिमान 
तथा न मिलने पर था कम भिलने पर अपमान-देन्‍्य मे दिखाना, निरदा सहुन करना, 
डांस व मच्छर के स्पर्श सहना, नियस-उत्तर गृण, तपस्था, सलगुणावि और विनय 
इत्यादि में अन्तरार्मा को सम्यक्‌ प्रकार से भावनायुक्त-संस्कारसभ्यक्ष बनाना 
घाहिए। (जहा) जिससे इन सब के योग से (यं) उस ब्रह्मचारी का (बंभचेरं) 
प्रह्मचर्य (थिरतरफ होइ) अत्यन्त स्थिर हो जाता है। 

(चि) तथा (हम) यह (पावयणं) ब्रह्मचर्यरूप सिद्धान्त भ्रबचन (भगधया) 
भगवान्‌ महावीर स्वामी ने, (अबंभचेर विरमण परिरवखणट्ठयाए) अग्रह्मचर्य से 
विरति एव ब्रह्म चर्य संवर की परिरक्षा के लिए (सुकहियं) सुन्दर ढंग से कहा है; जो 
(पिरचाभाविय) जन्मान्तर में सहायक (आगमेसिभह) भविष्य में कल्याणकर (सुद्ध ) 
निर्दोष, (नेआउय) न्यायसगत, (अकुडिलं ) कुटिलता से रहित (अशुत्तरं) श्रेष्ठ 
और (सब्वदुक्सपावाणं) सभो बु खों ओर पापों को (विउसवर्ण) शान्त करने वाला है । 

मूलार्थ - श्री सुधमस्वामी अपने प्रधान शिष्य जम्बूस्वामी से कहते 
हैं--हे जम्बू ! अदत्तादान त्याग ब्रत के अनन्तर ब्रह्मचयंत्रत का वर्णन करता 
हैं। यह ब्रह्मचयंत्रत उत्तम तप, नियम, ज्ञान, दर्शन, चारित्र, सम्यक्त्व ओर 
विनय का मूल है, अहिसा एवं सत्यादि पंचमहाव्रतरूप यम तथा अभिग्रहादिरूप 
नियम के प्रधान गुणो से युक्त है। यह हिमवान पंत से भी महा तेजस्वी है । 
इसका पालन करने वाले साधकों का अन्तः:करण विशाल, उदार, गम्भीर 
ओर स्थिर हो जाता है। सरलस्वभावी साधुमहात्माओं ने इसका आचरण 
किया है, यह मोक्ष का मार्ग है, रागद्व षादि से रहित विशुद्ध सिद्धिगति 
का आश्रय है| यह हाइवत-नित्य, बाधारहित, पुनः उत्पत्ति न होने का कारण 
है, यह श्र ष्ठ है, सौम्य है, शुभ या सुख का कारण है, कल्याणकर्ता है, 
स्थिरता का कारण है, अक्षय--मोक्ष का कारण है, उत्तम साघुजनों ने इसकी 
सुरक्षा की है, यह श्रंष्ठ आचरण है, केवली मुनिबरों ने इसको सरहस्य 
निरूपण किया है ' जाति, कुल आदि गुणों से उत्तम महापुरुषों एवं घेयंघारियों 
में महासत्व पराक्रमी पुरुषो, धर्मप्राण एवं धंयंवान्‌ पुरुषों का ही यह ब्रत 
सब अवस्थाओ में विशुद्ध निमंल रहता है। यह भव्य व्रत है, समस्त भव्यजन 
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इसका आचरण करते हैं, यह शंका से रहित है, इसमें भय को कोई स्थान 
नहीं है, यह तुषरहित चावल के समान सारयुक्त वस्तु है, इसमें किसी प्रकार 
के खेद को अवकाश नहीं है, मालिन्य के लेप की ग्रुजाइश नही है, यह चित्त 
की परमणान्ति--निवृत्ति का घर है, इसका नियम अचल है, यानी अतिचार-- 
अपवाद को इसमें स्थान नहीं है, तप और सयम का यही (त्रह्मचर्य हो) मूल- 
है. पांचों महाव्रत इससे सुरक्षित रहते है अथवा पंचमहात्रतों मे इसका रक्षण- 
जतन अत्यन्त आवश्यक है। यह पाँच समितियों और तीन गृप्तियों से सुरक्षित 
है, उत्तम ध्यान रूपी कपाट से इसको भलीभांति रक्षा की जाती है और 
ध्यानरूपी कपाट को सुहढ़ करने के लिए अध्यात्म-अनुभव ज्ञानहूप उपयोग 
की अर्गला लगाई जाती है। इसके जरिये दुर्गति का मार्ग बांधा और रोका 
जाता है, यह उत्तमगति का पथप्रदर्शक है, पद्मसरोवर एवं तालाब के समान 
शुद्ध धर्म की रक्षा के लिए यह लोकोत्तम ब्रत पाल है,बडी गाड़ी (महाशकट) 
के पहिये में लगे हुए आरो का आधार जैसे उपकी धुरी (नाभि)होती है वैसे ही 
जीवन रूपी गाडी के गुण रूपी आरों के आधारश्रृत घुरी के समान ब्रह्मचर्य है । 
बडी शाखाओ वाले धर्म रूपी महावृक्ष का यह स्कन्ध (तना) है । धमंरूपी 
महानगर के कोट के कपाटो के लिए यह लोहदंड -आगल के समान 
विपत्ति से रक्षा करने वाला है, रस्सी से परिवेष्टित महोत्सवध्वज-इन्द्र ध्वज 
के समान सुशोभित है, यह धैर्य आदि अनेक निर्मल गुणों से परिवेष्टित है । 
इस ब्रत का भंग होने पर विनय, शील, तप आदि सब गुणसमूह मिट्टी के 
घड़े के समान एक दम नप्ट हो जाते है, दही के समान मथ जाते है - मर्दित 
हो जाते हैं, चने के समान पिस जाते है, बाण से बींघें हुए शरोर के समान 
बिध जाते है, महल के शिखर से गिरे हुए कलश के समान नीचे गिर जाते 
है लकड़ी के दण्ड के समान टूट जाते है, कोढ़ भादि से सडे हुए शरीर 
के समान सड़ जाते है और अग्नि में जलकर भस्म हुई लकड़ी की राख के 
के समान अपना अस्तित्व खो बैठते हैं। इस प्रकार प्रशस्त लक्षणों से युक्त 
वह भगवान्‌ बक्रह्मचर्य ग्रहगणो, नक्षत्रो और तारो के बीच मे चन्द्रमा के 
समान सब ज्तों के बीच मे सुशोभित है । जैसे समुद्र चन्द्रकान्त आदि मणि, 
मोती, शिला, मृ'गा ओर पद्मरागादि रक्त रत्नों की खान है, वैसे ही ब्रह्मचर्य 
भी अनेक गुणरूप रत्नों की खान है। मणियो में बैडूय॑ मणि ज॑से श्रष्ठ है, 
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बसे ही ब्रतों में ब्रह्मचय श्रेष्ठ है। आश्रृषणों में जैसे मुकुट प्रधान आभूषण है, 
वैसे ही प्रतों में ब्रह्मचय प्रधान है। सब वस्त्रो में बारीक चिकने रूई के बने हुए 
वस्त्र उत्तम होते हैं, वैसे ही ब्रह्मचयं सबमे उत्तम है। सब पृष्पो में प्रधान कमल 
के समान ब्तो में प्रधान ब्रह्मचर्य है, समस्त चन्दनों में गोशीष॑चन्दन के समान 
इलाघनीय है । सब औषधियों के जनक हिमवान्‌ पव॑त की तरह यह भी सब 
ब्रतो का जनक है, समस्त नदियों में सीतोदा नदी के समान विशाल है । 
सब समुद्रों में स्वयम्भ्रमण समुद्र के समान महान्‌ है, वलयाकार--गोल 
चक्राकार पर्वतो के बीच मे तेरहवें ढ्वीप मे स्थित रुचक्बर पर्वत के समान 
यह सबसे ५८5 है। समस्त हाथियों में ऐगावलन हाथी के समान प्रशस्त है। 
सब पश्चुओ पर सिंह के आधिपत्य के समान यह समग्र ब्रतों पर आधिपत्य रखने 
वाला है। सुपर्ण कुमार देवो में वेणुदेव इन्द्र के समान ब्रह्मचय॑ प्रधान है । 
असुरजाति के नागकुमार देवो में धरणेन्द्र के समान प्रभुताशाली है, कल्पवासी 
देवलोको मे ब्रह्मतोक के समान प्रशस्त है, समस्त सभाओ में सुधर्मा सभा 
के समान आदरणीय है | सब स्थितियों में अनुत्तर बैमानिक देवों की सात लव- 
रूप उत्कृष्ट स्थिति के समान यह सब ब्रतो में उत्कृष्ट है, आहारादि सब दानों 
में अभय दान की तरह उत्तम ब्रत है, समस्त कबलों में किरमिची रंग के 
विशेष कंबल के समान यह सब ब्रतों में विशिष्ट है। छह संहननों में 
वज्तऋषभनाराच संहनन के समान यह परमोत्कृष्ट है। छह संस्थानों में 
समचतुरक्त संस्थान के समान यह ब्रतो में प्रधान है। मति, श्रुत आदि पांच ज्ञानो 
में ज्ञायिक केवलज्ञान के समान यह श्रेष्ठ और सिद्ध-सम्पूर्ण है अथवा 
परमपूज्य व प्रसिद्ध है। छह लेश्याओं में परमशक्ल लेश्या के समान यह पवित्र 
व्रत है। इसी प्रकार मुनियो मे जैसे तीर्थंकर जगद्वंद्यहैं बसे ही यह जगदुवद्य ब्रत 
है। भरतादि क्षेत्रों मे महाविदेह के समान यह प्रशस्त है, सब पव॑तों में गिरिराज 
मन्दराचल के समान यह सर्वोच्च है, सब वनों में नंदनवन के समान यह मनोहर 
है। सभी वृक्षों मे जम्बुवृक्ष के समान श्र ष्ठ है। जम्बूद्वीप में इस जम्बूबवृक्ष का 
दूसरा नाम और यश सुदर्शन के नाम से भी प्रसिद्ध है, इसी वृक्ष के नाम पर 
इस द्वीप का नाम जम्बूद्वोप पड़ा है। जैसे अश्वपति, गजपति, रथपति और 
नरपति राजा विख्यात होता है, वैसे ही यह ब्रह्माचयं भी विख्यात है। रथ पर 
सवार होकर युद्ध करने वाला जैसे राजा महान रथ पर सवार होकर शत्रुओं 
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को पराजित कर देता है वैसे ही इस ब्रत का घारण करने वाला साधु 
कमंशत्र ओं की सेना को पराजित कर देता है, अथवा उपद्रवो को परास्त कर 
देता है । इस प्रकार सिर्फ एक ब्रह्माचय व्रत के होने पर अनेक गुण आत्मा के 
अधीन हो जाते हैं। इस ब्रह्मचयं॑ की आराधना करने पर सम्पूर्ण मुनिव्नतो का 
आराधन हो जाता है, तथा शील, तप, विनय, संयम, क्षमा, गुप्ति मन-बचन- 
काया का नियंत्रण), भक्ति नि्लॉभता, तथा इहलोक और परलोक सम्ब-धी 
यश (एक देश व्यापी), कीर्ति (सर्व देशव्यापिनी) और प्रतीति का पालन 
इस एक व्रत से हो जाता है। इस लिए जीवन पर्यन्त जब तक सयमी साधु के - 
शरीर में सफेद हड्डियाँ शेष रहें तब तक स्थिरचित्त होकर मन, वचन, काया 
से सर्वतो विद्युद्ध बह्मचय का आचरण करना चाहिए। भगवान्‌ महावीर प्रश्न 
ने बरह्मचयं व्रत का स्वरूप इस (आगे कहे जाने वाले) प्रकार से बताया है-- 
यह ब्रह्मचयं महान्नत पंचमहात्रत रूप जो उत्तमत्रत हैं, उनका मूल है, अथवा 

पांच महाव्रतों और पांच अणुब्रतो का मूल है। निर्दोष साधुओ ने भावपूवंक सम्यक्‌ 
प्रकार से इसका आचरण किया है, वेर को झांत-निवृत्त करना ही इसका 
अन्तिमफल है। समस्त समुद्री में महान्‌ स्वयम्भ्रमण समुद्र के समान दुस्तर 
है, पवित्रता के कारणभूत तीर्थ के समान परमपविन्न है। अथवा स्वयम्भूरमण 
समुद्र के समान विस्तीर्ण ससार सागर से पार करने वाला तीर्थ है ॥१॥ 

तीर्थंकरों ने समिति, ग्रुप्ति आदि से इसके पालन करने का उपाय बताया 
है। यह नरक और तियंग्गति के मार्ग का निवारण करने वाला है। यह संपूर्ण 
पवित्र कार्यों को सारवान्‌ बनाने वाला है। इसने सिद्धि-मुक्ति तथा स्वर्ग विभानों 
का मार्ग खोल दिया है ॥२॥। 

यह देवेन्द्रो ओर नरेन्द्रो द्वारा नमस्कृत एवं गणघरादि द्वारा पूजित 
है। यह सारे जगत्‌ के मंगलमय कार्यों का मार्ग है। इसका कोई पराभव नही 
कर सकता, यह दुधं्ष है।यह समस्त गुणों का एकमात्र नायक है, यह 
सम्यग्दर्शन आदि मोक्ष मार्ग का शेखर (शिरोभूषण) है, प्रधान है ॥।३॥॥ 

इसका थुद्ध रूप में आचरण करने से ही मनुष्य उत्तम ब्राह्मण होता 
है, सुभ्रमण होता है, स्वपर कल्याण को साधने वाला साघु होता है, श्रेष्ठ 
अषि-- परमाथंद्रष्टा होता है, जगत के तत्वों पर मनन करने वाला सुमुनि 
का । वही संयमी है, वही भिक्षु है, जो ब्रह्मच्य का शुद्ध पालन 

| 
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यह तो इन्द्रिय विषयों के प्रति रति-प्रीति, पिता आदि के प्रति आसक्ति 
(राग), हूं ष, मोह-मृढ़ता को बढ़ाने वाले तथा कुत्सित हृदय बना देने वाले 
प्रमाद दोष अथवा साधु के लिए आचरणीय हर प्रवृत्ति के लिए इस प्रकार 
कहना कि 'इसमें क्या रखा है ?” इस प्रकार के प्रमाददोषयुक्त ज्ञानाचारादि 
से बहिवंर्ती पाश्व॑स्थों--साध्वाभासों के आचरण जैसा आचरण बना लेना, 
घी, तेल आदि की मालिश करना, तेल लगा कर स्नान करना, निरन्तर 
कांख, सिर, हाथ, पैर ओर मुह धोना, हाथ पैर आदि को दबवाना, शरीर 
के अवयवों को संवारना, शरीर का अच्छी तरह मर्दन करना, चदन आदि 
का लेप करना, सुगन्धित चूर्ण (पाउडर) से शरीर तथा वस्त्रादि को सुगन्धित 
करना, अगरबत्ती आदि से धूप देना, शरीर को सजाना तथा नख केश एवं 
वस्त्रादि का संवारना-ये सब बाकुशिक (बकुश-चितकबरे चारित्र वाले) 
कर्म करना तथा ठहाका मार कर हंसना, विकारसहित बोलना, नाच देखना, 
अइलील गीत गाना या सुनना, वाद्य बजाना या सुनना, नटों के खेल तमाशे, 
नतंकों के नाच, कलाबाजों की विविध कलाबाजियां और पहलवानों की 
कुश्तियां देखना तथा विदृषकों के तमाशे देखकर तदनुक्कूल हास्य चेष्टाएँ 
करना, तथा जो वस्तुएं श्वगार रस की घर हैं, इस प्रकार की 
दूसरी बातें भी जो सयमी साधु के तप, संयम और ब्रह्मचयं की घातक और 
उपघातक हैं, वे ब्रह्मचय का निरन्तर आचरण करने वाले के लिए सदा« 
सवंदा वर्जनीय है, यानी ब्रह्मच्य का साधक इन सब अन्नह्मचय॑वर्द्धक-- 
कामोत्तेजक बातो से दूर रहे। इन आगे कहे जाने वाले तप, नियम और 
शील के प्रवृत्ति योगो से ब्रह्मचयंसाधक अन्तरात्मा को नित्य-निरन्तर भावित 
करे, यानी इन सस्कारो से जीवन को सुदृढ़ करे वे कौन-कोन से प्रवृत्तियोग 
हैं ? इसके उत्तर में कहते है -स्नान न करना, दंत-धावन न करना, पसीने 
का मैल और शरीर के अन्य मैल विशेषों का धारण करना, मौनश्नत रखना, 
केशलोच करना, क्षमा, (कष्ट सहिष्णुता या तितिक्षा), इन्द्रियदमन, आचे- 
लक्य-वस्त्राभाव या कमवस्त्र रखता, क्षुधा-पिषासा सहन करता, लघुता- 
श से अल्प उपकरण रखना ओर भाव से नज्ता रखना, सर्दी-गर्मो सहना, 
श्र 5 शय्या या भूमि पर बेठना, तमाम आवश्यक वस्तुओं को याचना के 
लिए दूसरे के घर में प्रवेश करना, अभीष्ट आहार आदि के भिलने पर मान 
ओर न मिलने पर दँन्‍्य न करना, निन्‍दा सहन करना, डांस-मच्छर भादि का 
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स्पर्श सहना अथवा इन सबके उपस्थित होने पर अभिग्रह आदि नियम, 
अनशन आदि तप, मूलगुण-उत्तर गुणरूप ग्रूण और विनय आदि योगों-- 
मनवचन-काया के प्रवृत्तिप्रयोगो से अन्तरात्मा को ब्रह्मचर्य के सुसंस्कारों 
से युक्त करले; जिससे ब्रह्माचर्य अत्यन्त स्थिर हो जाय । 

ब्रह्मचय पर यह सैद्धान्तिक प्रवचन भगवान्‌ महावीर ने अब्नह्माचर्य 
से विरति रूप ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए अच्छी तरह से कहा है, जो जन्मा- 
न्तर मे सहायक होता है, भविष्य में कल्याण करने वाला है, निर्दोष है, 
न्यायसंगत है, कुटिलता से रहित है, सर्ोत्कृष्ट है और समस्त दु'खों एवं 
पापों का उपशमन करने वाला है । 

व्याख्या 

शास्त्रकार ने इस ब्रह्मचर्य महाव्रत की सम्यक्‌ आराधना करने वालो को 
सर्वप्रथम श्रह्मचर्य का माहात्मय और स्वरूप समझाया है । ब्रह्मचयंविधातक 
बातें, जो ब्रद्मचारी के लिए वर्जनीय हैं, उनका प्रतिपादन करके तत्पश्चात ब्रह्मचय- 
साधक बातो का निर्देश किया है। अन्त मे, ब्रह्मचर्यप्रवचन का महत्त्व बताया है। 
बह्मचयय की महिमा पर शास्त्रकार ने सारगर्भित शब्दों मे निरूपण किया है। यह 
निरूपण काफी गभीर अर्थ ध्वनित करता है। इसलिए यहाँ खास-खास स्थलो पर 
व्याख्या करना आवश्यक है । 


ब्रहमचयय को सहिमा--ब्रह्मचय भारतीय महापुरुषो के मस्तिष्क की सर्वोत्तम 
उपज और ससार को सर्वोत्कृष्ट देन है। भारत का कोई भी धर्म ब्रह्मचयं को छोड 
कर नही चलता । क्या वैदिक, क्या बौद्ध और क्‍या जैन, तीनो धर्मों की धाराओ मे 
ब्रद्गाचय अस्खलितरूप से प्रवाहित हो रहा है। साधु और गृहस्थ दोनो के जीवन मे ब्रह्मचर्य 
आवश्यक है । भले ही मृहस्थ मर्यादितरूप से ब्रह्मचर्य का पालन करता हो । ब्रह्मचर्य 
को केन्द्र मे रख कर ही तप, जप या नियम आदि को सभी साधनाएँ चलती है । 
इसलिए अपने अनुभव के आधार पर शास्त्रकार ने ब्नह्मच्य की गुणगाथाएंँ गाई हैं । 


सवाल होता है, ब्रह्मचयं की महिमा के गीत क्‍यों गाए ? इससे साधक के 
जीवन को क्या लाभ है ? तथा ब्रह्मचर्य की गुणगाथा शास्त्रकार न गाते तो क्‍या 
हाति थी ? इसका सम्राधान यह है कि किसी भी वस्तु का महत्त्व ओर माहात्म्य जब 
तक कोई व्यक्ति नहीं समझेगा, जब॑ तक वह उसमे रहे हुए ग्रुणों को हृदयगम नहीं 
कर लेगा या उससे होने वाले उत्तम लाभ को नहीं समझ लेगा, तब तक वह उसमें 
या उसके आचरण मे प्रवृत्त नही होगा । और यदि कदाचित्‌ श्रद्धावश या अबोधतावश 
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उसमें प्रवृत्त हो भी जायगा तो आगे चल कर वह उस पर अन्त तक टिका नहीं रह 
सकेगा ; संकट आते ही वह तुरत उसकी साधना से आँखें फिरा लेगा। यह एक 
मनोवैज्ञानिक तथ्य है कि कोई भी समझदार आदमी तभी किसी साधना या कार्य 
में प्रवृत्त होता है, जब उसके सामने उस वस्तु के लाभ और उस की महत्ता के 
पहलू स्पष्ट हो जाते हैं। यही कारण है कि शास्त्रकार ने पहले ब्रह्मचर्य की महिमा 
बता कर बाद में ही उसके स्वरूप तथा उसकी रक्षा के लिए अन्यान्य बातें छेड़ी हैं । 
यद्यपि माहात्म्य का वर्णन मूलार्थ तथा पदान्वयार्थ से स्पष्ट है, तथापि कुछ पर 
विश्लेषण करना जरूरी है। 

उतसमतवनियमनाणदसणचरित्तसम्मत्तविणयमूल॑ इसका तात्पयं यह है कि 
ब्रह्मचय एक ऐसा शक्ति का स्रोत है, जो तप, नियम, ज्ञान, दर्शन, चारित्र, सम्यक्त्व 
और विनय सभी को शर्क्ति प्रदान करता है । क्या तप, क्या नियम और क्‍या आचार- 
विचार आदि सबके पीछे ब्रह्मचयं का बल आवश्यक है। बिना ब्रह्मचर्य के ये सब 
भलीभाति सम्पन्न नही हो सकते । 

यहाँ एक बात का स्पष्टीकरण कर देना आवश्यक है कि तप, नियम भादि 
सबके साथ 'उत्तम' विशेषण का प्रयोग किया है, वह इसलिए कि कई लोग सासारिक 
कामनाओ के वशीभूत हो कर या यश, प्रतिष्ठा, पद, सतान आदि इहलौकिक लाभों 
की हष्टि से तप, नियम आदि को अपनाते है, परन्तु यहाँ वेसे तप आदि विवक्षित 
नही हैं, क्योकि वे निकृष्ट प्रयोजन के लिए किये गए है, इसलिए वे उत्तम नही 
कहे जा सकते । उत्तम तप आदि वे ही माने जाएंगे ; जो किसी सांसारिक प्रयोजन 
से नही किये जाते । 

इस दृष्टि से उत्तम कोटि के तप, नियम आदि का भूल ब्रह्मचय है। क्योकि 
ब्रह्मचये की साधना किये बिना न तो शारीरिक शक्ति ही प्राप्त होती है और न 
मानसिक या आध्यात्मिक शक्ति ही। शारीरिक, मानसिक और आत्मिक शक्ति के 
अभाव में तप क॑से हो सकता है ” नियम कंसे पाला जा सकेगा ? और ज्ञानादि का 
उपा्जन भी कैसे होगा ? विनय का आचरण भी कंसे हो सकेगा ? उदाहरण के तौर 
पर, कोई व्यक्ति" बाह्य या आभ्यन्तर किसी भी तपस्या के लिए शारीरिक शक्ति 


१ “अनशनावमोौदर्यवृत्तिपरिसख्यानरसपरित्यागविविक्तशय्यासनकायकलेशा. बाह्म' 
तप :-- अर्थात्‌--अनशन-( उपवासादि), ऊनोदरी, खाद्य आदि द्रव्यो की संख्या नियत 
करना, स्वादपरित्याग, एकान्तशय्यासन और कायवलेश, ये ६ भेद बाह्य तप के हैं। 
'प्रायश्चित विनयवैयावृत्य स्वाध्यायब्युत्सग ध्यानान्युत्तरम' अर्थात्‌--प्रायश्चित्त, विनय, 
वैयावृत्य, स्वाध्याय, व्युत्स्ग और ध्यान, ये ६ आम्यन्तर तप हैं ।--तत्त्वा्ेसूत्र 
--संपादक 


७१६ श्री प्रश्व्याकरण सूत्र 


और मनोबल सर्वप्रथम आवश्यक है। बिना मनोबल के वह क्या खाक तप करेगा 
और बिना शरीरबल के बह उसे कहाँ तक पार लगाएगा ? और जितनी भी शक्तियाँ 
हैं, वे सब ब्रह्मचर्य से प्राप्त होती हैं। इसलिए ब्रह्मचयं को तप का मूल बताया है । 
सूत्रकृतागसृत्र मे वीरस्तुति करते हुए कहा है-- 
'तंबेसु वा उतसस॑ बंभचेरं' । 

अर्थात्‌---तपस्याओं मे सबसे उत्तम तप ब्रह्माचर्य है ।' 

आभ्यन्तर तप के लिए भी मनोबल और आत्मबल दोनो की आवश्यकता है। 

अब लीजिए नियम को । अमुक काल की मर्यादापूर्वक जो प्रतिज्ञा ली जाती है; 
उसे नियम कहते हैं । अभिग्रह, पिंड-विशुद्धि, पौरुषी आदि के प्रत्यास्यान या किसी 
भी वस्तु का त्याग करना, नियम कहलाता है। किसी भी नियम के पालन करने के 
लिए मनोबल और शरीरबल सबसे पहले आवश्यक है। अन्यथा, वह नियम टूट 
जायगा या नियम में से छिटकने के लिए व्यक्ति कोई रास्ता ढू ढेगा । 

इसी प्रकार ज्ञान (वस्तु का साकार प्रतिभास विशेष बोध) और दर्शन 
(निराकार प्रतिभास-सामान्य बोध) के उपाजेन के लिए भी स्मरणशक्ति की आवश्यकता 
है, बौद्धिक प्रतिभा की जरूरत है। ये दोनो उपलब्ध होती हैं-श्रह्मच्यं से ही । इसलिए 
इन दोनो के मूल मे भी ब्रह्मच्य का पालन आवश्यक है । 

चारित्र पालन के लिए मन-वचन-काया की विशुद्धि आवश्यक है। मन, वचन 
या काया में जरा भी विकार भाव आ जाता है, तो चारित्र खत्म हो जाता है। अतः 
चारित्र को टिकाए रखने मे मूल कारण ब्रह्मचरय है। ब्रह्मचर्य से ही मन, वचन तथा 
काया की पवित्रता या शुद्धि रह सकती है। 

सम्यग्दर्शन भी वास्तव मे आत्मिकबल पर निर्भर है, निरीक्षण-परीक्षणशक्ति 
पर ही टिका हुआ है। हेय और उपादेय का, सत्यासत्य का, कर्तव्याकतंब्य का निर्णय 
सम्यग्दर्शन हुए बिना नहीं हो सकता । सम्यब्दर्शन के अभाव में व्यक्ति सासारिक 
पदार्थों तथा स्ल्रीपुत्रादि सम्बन्धों के प्रति ज्यादा से ज्यादा गाढ़ आसक्ति रखता है ; 
जिससे भिध्यादशंन हो जाता है, जिसके कारण आत्मा नरकतिर्यचगति मे गमन करता 
है। ब्रहचर्य से ही आत्मिक, बौद्धिक, हादिक, विवेकीय एवं परीक्षण-निरीक्ष णीय 
शक्तियाँ उपलब्ध होती हैं। इसलिए सम्यबत्व का भी मूल ब्रह्माचय है । 

अब रहा वितय । विनय का आचरण करते के लिए भी शरीरादि का बल अपे- 
क्षित है, जो ब्रह्मचर्य के द्वारा ही प्राप्त हो सकता है । इसलिए विनय का मूल भी ब्रह्म- 
र्य ] 

के निकाओँ यह है कि बह्यचयय के होने पर ही उत्तम तप, नियम आदि का 

अस्तित्व है, अन्यथा नही ! 


नौवां अध्ययन : ब्रह्म चयं-संवर ७१७ 


ससनियमसगुणप्पहाणडुरं-- अहिंसा सत्य आदि पांच महाव्रत या पाच अजुश्रत 
यम कहलाते हैं । जिनकी प्रतिज्ञा जीवन भर के लिए ली जाय, उन्हें यम कहते हैं और 
जिनके लिए काल की अमुक अवधि नियत की जाय, उन्हें नियम कहते हैं। इसलिए 
ब्रह्मचयं गुणों मे प्रधान यमनियमरूप गुणों से युक्‍त रहता है। मतलब यह है कि यम 
और नियम जहां होगे, वहाँ ब्रह्मच्यं अवश्य ही रहेगा । अग्रह्मचारी यमनियम का 
पालन करने मे सर्वेथा असमर्थ होगा , क्योकि अब्नह्मचयं का सेवन करने वाले प्राय: 
हिंसा झूठ चोरी आदि पापों का आश्रय लेते हैं। वे हिंसादि पापों से बच नहीं सकते 
और नियमादि का पालन करने मे सर्वथा उदासोन रहते हैं । 

हिमवतमहुंततेयमंतं-- यह ब्रह्मचर्य हिमवान्‌ पर्वत से भी अधिक तेजस्वी है । 
हिमवान्‌ पर्वत लबाई, चौडाई, ऊचाई आदि में तमाम पहाड़ो से बड़ा है। परन्तु 
ब्रह्म चर्य उससे भी बढ़कर है। ब्रह्मचारी की तेजस्विता और कान्तिके सामने हिमवान्‌ 
की कान्ति ओर तेजस्विता फीकी लगती है । ब्रह्मचयं की गरिमा बताते हुए एक आचार्य 
कहते हैं--- 

व्रतानां ब्रह्मचय हि, विशिष्ट ग्रुरुक श्रतम्‌ । 
तज्जन्यपुष्यसस्भारसंयोगाद्‌ु_गुररुच्यते ॥ 

अर्थात्‌-- ब्रह्म चयं सभी द्वतो मे विशिष्ट ओर बड़ा माना गया है । 

गुरु अर्थात्‌ बड़ा या महान्‌ तो इसे इसलिए माना जाता है कि इसके पालन से 
होने वाले पुण्यों का पु ज इकट्ठा हो जाता है ४' 

अन्य मतावलम्बी भी ब्रह्मचये की महत्ता स्वीकार करते हैं-- 

एकतश्चतुरों वेदा श्रह्मचर्य र एकत: । 
एकतः सर्वपापानि मश्च' भांस थे एकतः | 

तराजू के एक पलड़े मे चारो वेद रखे जाय और दूसरे मे ब्रह्म चर्य रखा जाय, 
इसी तरह एक ओर सभी पाप रखे जाय और दूसरे में मद्य-मांस जन्य पाप को चढ़ाया 
जाय, तो भी इनमे समानता नही प्रतीत होती है। तात्पयं यह है कि चारों वेदों से 
ब्रह्म चयं का पलड़ा ही सबसे भारी रहता है। क्योंकि पुण्य की राशि ब्रह्मचयं के पास ही 
होती है, और पुण्यराशि वाला ही सदा महान्‌ होता है । 

पसल्थयंत्रीरघिभितमस्प्ष-- इसका तात्पय यह है कि ब्रह्मचर्य के पालन करने 
से ही अन्त.करण उदार, गम्भीर और स्थिर हो सकता है। जो कासी-भोगी व्यक्ति 
है, उसके हृदय मे एकाग्रता नहीं होगी ? उसका चित्त बंचल रहेगा । ऐसे हृदय सें 
कहाँ सम्भीरता और स्थिरता होगी ? कामी पुरुषों का हृदय छिछला होने के कारण 
स्वार्थी हो होता है, उदार नहीं । ब्रह्म से व्यक्ति में गम्भीरता, उदारता और स्थिरता 
भाती है, यह बात निश्चित है । 


७१८ क्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


अज्जवसाहुजणाच रितं--जो वक्र या कुटिल साधक होते है, बे प्राय. तर्क- 
वितर्क किया करते है, कि ब्रह्मचर्य के पालन मे क्या आनन्द आता है ? इसे भग कर 
दिया जाय तो क्या हानि है ? इसलिए ऐसे वक्र या कुटिल साध्रक ब्रह्मचर्य का पालन 
करते मी हैं, तो शर्माशर्मी से ही, मन से नही । इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं कि जो 
सरलता से सम्पन्न साधुजन है, वे ही हृढता से इसका आचरण करते हैं । 


मोक्खसरग विसुद्धसिद्धिशतिनिलयं--इन दोनो पदो मे अन्तरग ब्रह्म चर्य को 
ही सूचित किया गया है । ब्रह्म थानी आत्मा मे विचरण करना ही अन्तरग ब्रह्म चर्य 
है, जो प्रत्यक्ष मोक्षमार्ग है | वीर्यरक्षा या मैथुनत्याग तो वाद्य ब्रद्माच्य है, जो परम्परा 
से मोक्ष का मार्ग -है । चू कि धर्मध्यान और शुक्लध्यान से ही शुद्ध आत्मा में रमण 
होता है। और ध्यान मोक्ष का साक्षात्‌ कारण है। इसलिए मोक्ष का साक्षात्‌मार्ग 
अन्तरग ब्रह्म चर्य है। आत्मा के शुद्ध स्वरूप मे रमण करने से ही विशुद्ध सिद्धिगति 
मिल सकती है । आत्मा के शुद्ध स्वरूप मे रमण करने का ही दूसरा नाम ब्रह्मचर्य 
है । इसलिए ब्रह्मचयं को 'विशुद्ध सिद्धिगति का घर' कहा है । 

सासयमव्वाबाहुमपुणब्धभव॑ पसत्यं+ सोम॑' मक्‍्खयकरं-- इन सबका 
अर्थ स्पष्ट है। ब्रह्मचर्य का फल कभी नष्ट नहीं होता, इसलिए यह शाश्वत है । 
इसके पालन में कोई रोकटोक या अडचन नहीं होती, इसलिए यह अव्याबाध, 
प्रशस्त-नमगलमय सौम्य, शुभ, शिव, अचल और अक्षय है। इसके पालन करने 
से किसी तरह का भी खटका नही और न कोई क्षति ही होतो है । 

ब्रह्मचर्य के शुद्ध पालनकर्ता--ब्रह्म चय॑ का पालन दुष्कर होते हुए भी ससार में 
उसका निष्ठापूर्वक शुद्ध पालन करने वाले अतीत मे हुए हैं, भविष्य मे होगे और वतंमान 
में है। परन्तु मुख्यतया इसके शुद्ध पालनकर्ता कौन-कौन होते है ? इसके लिए शास्त्रकार 
कहते हैं--'जतिवर सारक्खितं सुचरियं सुसाहिय नवरि भुणिवरेह महापुरिस “ सया 
बिसुद्ध इन पदों का शब्दार्थ तो स्पष्ट किया जा चुका है । इसका आशय बडा ही गधीर 
है । वहू यह कि ब्रह्मचर्य-पालन करना बहुत ही कठिन है। बडे-बड़ योगी तक ब्रह्मचर्ये 
से डिग जाते हैं, महान्‌ से महान्‌ तपस्वी भी ब्रह्मचर्य से विचलित होते देखे-सुने गये 
हैं, औरों का तो कहना ही क्‍या ? इसी दृष्टि से शास्त्रकार कहते हैं कि सथमियों 
में जो श्रेष्ठ होते हैं, वे ही ब्रह्मचय की सम्यक्‌ प्रकार से सुरक्षा करते हैं। कैसा भी 
प्रसंग क्‍यों न हो, वे श्रह्मचर्य से जरा भी डिगते नही | साथ ही आत्मा और जड शरीर, 
कामसुल और मोक्षसुद्ध, बह्मचर्य और अशन्नह्मचय का भलीभाति मनन करने वाले महा- 
मुतिवर ही ब्रह्मचय का सुचारुरूप से आचरण करते हैं, इसकी सम्यक्‌ साधना करते हैं। 
दे काम विकार के कारण उपस्थित होने पर भी चट्टान की तरह अडोल रहते हैं । 


नौवां अध्ययन : ब्रह्मचयै-संवर ७१६ 


सुन्दर से सुन्दर नवयौवना भी आकर उन्हें प्रार्थना करे, तो भी वह चलायमान 
नहीं होते । साथ ही ब्रह्मचयं उन्हीं का दागरहित विशुद्ध रहता है, या बे ही 
ब्रह्मचयं का शुद्ध रूप से पालन करते हैं, जो जाति कुल आदि गुणों से सम्पन्न 
महापुरुष होते हैं । कुलीन और उत्तम जाति के साधक मरना पसन्द कर 
लेगें, लेकिन ब्रह्मचयं से भ्रष्ट कदापि नही होगे। वे मन से भी पूर्ण ब्रह्मचयें का 
पालन करने को सदा उद्यत रहेगे । नीच जाति और नीच कुल के व्यक्तियों में प्रायः 
उत्तम सस्कार न होने से वे ब्रह्मचर्थ भग को हेय एवं घुणित नहीं समझते । उनको 
सतान भी परम्परा से ब्रह्मचययं के सुसस्कारो से शून्य होती है । उत्तम कुलीन महापुरुष 
शुद्ध ब्ह्माचर्य से सम्पन्न होते है, जो धीरो मे भी महासत्वशाली है। बड़े-बड़े अवसरो पर 
भी उनकी धीरता अटल रहती है, उनकी ब्ह्मचयं निष्ठा को स्वर्ग की नृत्य करती हुई 
या कटाक्ष के द्वारा कामवाण फेंकती हुई सुन्दर अप्सराए' भी डिगाने मे असमर्थ हैं। 
तीसरे वे पुरुष ब्रह्मचर्य मे अविचल रहते है, जिनके रोम-रोम में धर्म रमा रहता 
है। जो धर्म के रहस्य को समझकर तदनुकूल आचरण करते हैं, ब्रद्मचर्य धर्म 
जिनके रगरग में भरा है, उनके धर्म सस्कार इतने परिपक्व होगे कि वह प्राण जाने 
पर भी अन्नह्मचयं सेवन नहीं करेंगे। और चौथे धृतिमान्‌ व्यक्ति भी ब्रह्मचर्य के 
आम्तेय पथ पर अविचल रहते हैं। उन्हे कोई भी शक्ति ब्रह्मचयं के पथ से हटा नहीं 
सकती + समाज की कुलपरम्पराएँ या रुढ़िया भी उन्हें ब्रह्मचर्य से डिगाने में 
असमर्थ रहती हैं। परन्तु जो व्यक्ति धृतिमान नही होता, वह समाज की परम्पराओं 
एव कुल की रीति रिवाजों के सामने झुक जाता है। प्राचीन काल मे एक रिवाज था 
कि पुत्रोत्पत्ति के बिना वंश परम्परा का उच्छेद हो जायगा, फलत स्वर्ग नही मिलेगा, 
इसलिए वश परम्परा की सुरक्षा और स्वगे के लिए विवाह करना चाहिए और 
सतानोत्पत्ति करनी चाहिए । जँसा कि वे कहते थे -- 


“अपुत्रस्य गतिर्नास्ति, स्वर्यो नेब च, नेव जे । 
तस्मास्युश्रयुख दृष्द्वा, पश्चाद्‌ धर्ममाचरेत्‌ | 
अर्थात्‌ 'पुत्रहीन की गति नहीं होती । फलत. उसे स्वर्ग नही मिलता, कदापि 


नही मिलता । इसलिए पुत्र का मुख देखकर ही बाद मे चारित्र धर्म (मुनिधर्म) अग्री- 
कार करना चाहिए ॥' 


परन्तु धृतिमान और धमंश पुरुष इस रीति को नही मानते । वे प्रमाण प्रस्तुत 
करते हुए कहते हैं-- 


“अनेकानि सहख्ाणि,  कुसारग्रह्मचारिभाभ 
दिवगतानि विप्राणामकृत्वा कुलसंततिम्‌ ॥ 
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अर्थात्‌--'हजारों बाल ब्रह्मचारी ब्राह्मण सतान उत्पन्न किये बिना ही स्वर 
में चले मये, ऐसा धर्मशास्त्र कहते हैं ।' 

इसलिए शुद्ध रूप से ब्रह्म चर्य का पालन प्राय. कुलीन, सस्कारी, धीर, धर्मबीर 
और घृतिमान व्यक्ति ही करते हैं । 

सव्वभव्वजभाणुचित्त बरह्मचयं का आचरण सामान्य रूप से सभी भव्यजन 
करते हैं। भव्य विचारों से सम्पन्त व्यक्ति ही भव्य भावनाओं से ओत-प्रोत होगा, 
और वही कल्याण योग्य होने से ब्रह्मचयं को कल्याणकरी समझेगा, एबं उसका 
आचरण करेगा । अभव्य व्यक्ति के हृदय भे ब्रह्मचयं पालन के प्रति श्रद्धा, रुचि और 
प्रतीति ही नहीं होगी । 

निस्संकियं निरक्षयं नित्तू सं निरायासं निरवलेवं निश्वुतिधरं---इन पदो का 
आशय यह है कि ब्रह्मचयेपालन का फल इस लोक मे प्रत्यक्ष मिलता है, क्योकि 
ब्रह्मचर्य पालन करने वाले का शरीर भी सुडोल, सुरूप, सशक्त और सुहढ़ बनता है, 
मन भी बलवान बनता है, उसकी स्मरण शक्ति भी तीतब्र होती है, इसलिए ब्रह्मचर्य- 
पालन के विषय में किसो को कोई भी शका नही होती, न होनी चाहिए । अथवा ऐसा 
अर्थ भी किया जा सकता है कि ब्रह्मतारी किसी भी शका का विषय नहीं होता । 
ब्रद्मचयं पालक सदा निर्भव होता है, उसमें साहसिकता और निर्भयता तो कूट-कूट 
कर भरी होती है । ब्रह्म चारी किसी भी अच्छे कार्य को करने मे हिचकिचाता नही 
और न ही उसे किसी से भय होता है। तुबरहित शुद्ध चावल के समान ब्रह्मचारी 
विकार रहित शुद्ध ब्रह्मचयं से सम्पन्न होता है, अ्तएव वह सारवान-बलवान होता 
है। ब्रह्मचयंसम्पन्न साधक को ब्रह्मचय पालन में कोई परिश्रम नही पड़ता, 
अनायास ही पालन हो जाता है। अव्रह्मचयें सेवन आयासयुक्त है, उससे कई ख्टपटें 
करनी पढ़ती हैं । दूसरा अर्थ यों भी हो सकता है कि “ब्रह्मचये पालन का ऐसा कोई 
खेद-पश्वात्ताप ब्रह्मचारी को नही होता कि हाय ! मैं व्यर्थ ही ब्रह्मचर्य-पालन करके 
निःसंतान रहा या स्त्री प्रसंग से दूर रहा !” ब्रह्मचारी सासारिक असक्ति से बहुत 
दूर रहता है। जो अन्नह्मचारी होता है, वह सासारिक मोह माया में फंसा रहता 
है। उसी में अपने को सुखी मानता है, लेकिन बाद में उसका नतीजा भयकर 
दुःखद होता है । ब्रह्मचयं से चित्त मे स्वस्थता, शान्ति और समाधि रहती है, इसलिए 
इसे निव ति का घर कहा है। क्‍योंकि ब्रह्मचयं विहीन व्यक्ति अधिकाधिक राग और 
मोह में फंसा रहता है, जिससे उसका चित्त सदा व्याकुल रहता है। रायी पुरुष के 
अशान्तियुक्त सन के ये उद्गार हैं-- 

'क्य यातः कुच तिध्ठामः, कि ब्रूसः किल कुमंहे । 
रामिमसिजिग्तयन्तवेबं,.. भीरामाः सुखमासते | 


नौवां अध्ययन : ब्रह्मचर्य-संवर ७२१ 


अर्थात्‌-- 'कहाँ जाए ?, कहाँ रहें ?, क्या कहें ?, क्या करें, इस प्रकार की 
उधेड़बुन मे विषयों के रागी रात दिन चिन्तित रहते हैं, लेकिन रागरहित ब्रद्मचारी 
सुखपूर्वक रहते हैं ।” उन्हें दुनियाँ का राग नहीं सताता । 

इसलिए ब्रह्मचयं शंका, भय, आयास, लिप्तता एवं अशान्ति से दूर है । 

नियम निष्पकंपं-- ब्रह्मचारी नियम मे हमेशा निश्चल रहता है । प्रतिकूल 
वातावरण मे भी ब्रह्मचारी निरतिचार रहता है। बाह्य कारण उस पर प्रभाव नहीं 
डाल सकते । इसका एक अर्थ यह भी है कि ब्रह्मचर्यव्रत निरफवाद होता है। बाकी 
के अहिंसा आदि ब्रतों मे कदाच्षित्‌ अपवादवश छूट भी दी जाती है, लेकिन ब्रह्मचर्य में 
जरा-सी भी छूट नहीं मिलती । किसी भी हालत मे इसका खण्डन विहित नहीं है । 
जैसा कि भाष्यकार ने कहा है - 

न थि किचि अणुश्नायं, पडिसिड्ध या जिजवरिवेहि । 
मोत्तु मेहुणभावं, ण ते विणा शागदोसेहि ॥' 

अर्थात- जिनेन्द्रदेवो ने मैथुनभाव-अब्रह्मचर्य को छोड़ कर अन्य ब्रतों का 
निरपवाद रूप से न तो एकात निषेध ही किया है और न आज्ञा दी है । सिर्फ मैथुनभाव 
का ही निरपवाद रूप से त्याग बताया है; क्‍योंकि मैथुनभाव रागद्व ष के बिता 
होता ही नही । 

अहाचय को रक्षा के उपाय--'ब्रह्मचयं जितना महाइ और मूल्यवान है, 
उतनी ही कठिन और साहसपूर्ण उसकी सुरक्षा है। ससार मे रत्न जेसी कीमती 
चीओ की रक्षा ओर जतन के लिए लोग बहुत ही सावधानी रखते हैं भौर साहसपूर्ण 
कदम उठाते हैं | यहाँ ब्रह्मचयं की सुरक्षा एक अर्थ में आत्मा की ही सुरक्षा है । इसी 
दृष्टि से शास्त्रकार ब्रह्मचर्य की महिमा के अन्तर्गत ही उसकी सुरक्षा का निर्देश 
करते हैं--.. 'तबसंजम मूलदलियणेस्मं पंचमहुव्ययसुरकिखियं ... झाणवर .. .. भज्त- 
प्यदिश्षकलिह । इन पंक्तियों का अर्थ तो पहले ही स्पष्ट किया जा चुका है। इनका 
रहस्यार्थ यह है कि तप और संयम दोनों मिलकर ब्रह्मचर्य की मूल पूंजों के समान 
हैं । ब्रह्मचयं की सुरक्षा के लिए तप-सयम की भूल पूंजी को सर्वप्रथम 
सुरक्षित रखना जरूरी है। बाह्य और आस्यन्तर तप, ब्रह्मचर्भ को सुरक्षित रखने में 
महत्त्वपूर्ण भूमिका अदा करते हैं। यह बात सुनिश्चित है कि जिसके जीवन में ये 
दोनों प्रकार के तप होंगे, वह ब़्ह्मचयं धन की लुभावने इच्दिय-विषयों, कठोर 


१. ब्रह्मचय की सुरक्षा के विस्तृत उपायों के बारे में उत्तराष्ययत सूत्र का 
१६ वाँ अध्ययन पढ़ें । “संपादक 
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कषाय आदि चोरों-लुटेरों से रक्षा कर सकेगा । जब भी स्वादिष्ट तथा गरिव्ठ पदार्थों 
के स्वाद के चवकर में मन या इन्द्रियाँ भटकने लगेगी, वह तुरन्त उपवास आदि तप से 
उन्हे रोकेगा । या प्रतिसलीनता तप से इन्द्रियो का सगोयपन करेगा। बढती हुई 
इच्छाओ के कारण अब्रह्म (आत्मबाह्य भाव) मे भटकती हुई आत्मा को वैयावृत्य, 
कायोत्सग और ब्युत्सर्ग तथा ध्यान आदि के द्वारा रोकेगा । इस प्रकार तप के द्वारा 
ब्रह्मचयरूपी धन की सुरक्षा हो सकेगी। फिर तप का दूसरा साथी सयम है, जो 
इन्द्रियो और मन को विषयो के बीहुड में भटकने से रोकेगा । साधक को ब्रह्मचर्य के 
अतिरिक्त महाब्रतों से पहिले ब्रह्मच्र्य को सुरक्षा पर ध्यान देना है। जहां एक ओर 
ब्रह्मचर्य ध्वस्त हो रहा हो, परन्तु दूसरी ओर अहिंसा, अस्तेय आदि की रक्षा हो रही हो, 
वहाँ सर्वप्रथम ब्रह्मचयं की सुरक्षा अत्यन्त आवश्यक होगी । इसका मतलब यह नही कि 
शेष महाब्रतो के प्रति उपेक्षा की जाय, परन्तु शास्त्रकार का आशय यह है कि ब्रह्मच्य 
निरपवाद होने के कारण उस्तकी रक्षा अनिवार्य है । ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए पाच समि- 
तियो और तीन गुप्तियो का पालन भत्यावश्यक है । ईयासिमिति, भाषा समिति, एपणा 
समिति,आदानभाडमावनिक्षेपणास मिति, उच्च रतस्रवणशे ले सिघाणव रिष्ठा निक। समिति-- 
ये पाँच समितियां हैं । ये साधक को अपने जीवन मे शुद्ध सम्यक्‌ प्रवृत्ति करने के लिए 
सहायक हैं तथा मनोगुप्ति, वचनग्रुप्ति ओर कायगुप्ति, ये तीन गुप्तियाँ हैं, जो मन, 
बचन, काया को सबम से विपरीत प्रवृत्ति करने से रोकने मे सहायक है। अथवा पाँच 
समित्रियाँ और विविक्त शय्यासन आदि € ब्रह्मचयं गुत्तियाँ ब्रह्मच्य की सुरक्षक होती 
हैं। ये ब्रह्मचयं की सुरक्षा के लिए बहुत ही आवश्यक है। इसके अलावा उत्तम 
ध्यानरूपी कपाट भी ब्रह्मचर्य रत्न की रक्षा के लिए उत्तम उपाय है। इसका आशय 
यह है कि घर में रसे गए द्रव्य की रक्षा के लिए जैसे उस पर कपाट लगाना 
आवश्यक होता है, वँसे ही आत्मा के गृह में रहे हुए ब्रह्मचर्य धन की रक्षा के 
लिए श्रेष्ठ ध्यान-धर्मध्यान और शुक्ल ध्यान की आवश्यकता है। जिस जगह चोरों 
का भय होता है, वहाँ सुहढ़ किला बनाकर लोग उसमे रखे हुए रत्नादि की सुरक्षा 
करते हैं। किन्तु उस किले के दरवाजे पर किवाड न लगे हो तो चोर किसी भी 
समय अन्दर घुस कर चिरसचित धन का हरण कर लेगे । इसी प्रकार यहाँ भी 
आत्मा ने ब्रह्मचर्य रूपी रत्न का बहुत प्रयत्न से सचय किया है, उसके लिए मानव- 
जीवन रूपी दुर्ग बनाया है, परन्तु केवल दुर्ग बनाने से ही ब्रह्मचयं रत्न को रक्षा 
नही हो जायगी । अन्दर मे रहे हुए ब्रह्मचयं रत्न की सुरक्षा के लिए मनरूपी दरवाजे 
पर किवाड़ का होना अत्यावश्यक है, इसीलिए शास्त्रकार ने जीवनदुर्ग में रखे हुए 
ब्रह्मचयं रत्न की भली भांति रक्षा के हेतु मतरूप द्वार पर उत्तम ध्यानरूपी कप्ाट 
लगाने का निर्देश किया है। चुंकि कामरूपी चोर मनोद्वार से ही होकर आता है। 


नौवा अध्ययन ब्रह्मचयें -संवर जररे 


अत, मनोद्वार पर सुध्यानरूपी सुहढ कपाट लगा दिया जाय तो वह अन्दर नहीं घुस 
सकेगा । किन्तु इसके साथ ही एक बात ओर जरूरी है। वह यह है कि उस सुध्यान- 
रूपी कपाट के मजबूत अगला (आगल) लगानी चाहिए। अत उस कपाटद पर 
अध्यात्म-आत्मानुभव के उपयोग की अगंला लगाये जाने का सकेत शास्त्रकार ने 
किया है । इस प्रकार यहाँ तक ब्रह्मचयं धन की सुरक्षा के लिए सभी उपाय 
बताए गए है। अगर साधक सुरक्षा के इन उपायों को जीवन में आजमाएं तो 
ब्रद्मचयं की सुरक्षा मे कोई सदेह नही रह जाता । 

ब्रह्मचय का महत्त्व ब्रह्मचयं का मानव जीवन में क्‍या स्थान है ? इस 
बात को जान लेने पर भी साधु जीवन में ब्रह्मचये कितना महत्त्वपूर्ण है ” उसके 
बिना साधु जीवन की कितनी हानि है ? इस बात को आगे शास्त्रकार निम्नोक्त 
पक्तियो हारा व्यक्त करते हे -- 'सन्नद्धबद्धो.... विणयसोलतव नियम गुणसमूहं | ... 
एवमणेगा गुणा अहोणा पच्चओ ये ।” इन पक्तियो का अर्थ भी हम पहले स्पष्ट 
कर आए हू । इनका रहस्यार्थ खोलना आवश्यक है। ब्रह्मचर्य का एक महत्त्व यह 
है कि यह दुर्गेति के मार्ग को अवरुद्ध अर्थात्‌ रोक देने वाला है और प्रर्गात का मार्ग- 
दर्शक है। इसका तात्पय यह है कि ब्रह्मचारी की आत्म-परिणति प्राय. शुभ या शुद्ध 
रहती है । इन परिणामों से दुर्गति (नरक या तिर्यचगति) का बन्ध कंदापि नही द्वोता, 
प्रत्युत सुगति (मनुप्यगति या देवगति) का बन्ध् होता है, अथवा सिद्ध-गति की 
प्राप्त होती है । इसलिए इसे दुग्गंतिषय का अवरोधक और सुगति पथ का प्रदर्शंक 
बताया है। दूसरा महत्त्व यह है कि यह ब्रह्मचयंत्रत 'लोकोत्तम है। ससार में 
सबसे उत्तम वस्तु होने के कारण ब्रह्मचयं की सुरक्षा का ध्यान रखना आवश्यक है। 
क्योकि ब्रह्मचयं का पालन करना अत्यन्त दुष्कर है। कहा भी है-- 


देवदाणवगंधव्वा जक्सरक्वसकिनरा । 
बभयारि नसंसंति बुक्करं जे करेंतित ॥ 
अर्थात्‌-देव दानव, ग्रन्धवं, यक्ष, राक्षत और किन्नर आदि सभी उस 
ब्रह्मचारी को नमस्कार करते है, जो उस दुष्करब्रत का आचरण करता है। 
तीसरा महत्त्व यह है कि ब्रह्मचर्य धर्मरूपी पद्मसरोवर या धर्मरूपी तालाब 
की सुरक्षा के लिए पाल के समान है| जैसे पाल के टूट जाने पर सुशोभित तालाब या 
पद्म सरोवर नष्टभ्रष्ट हो जाता है, वैसे ही ब्रह्मचयंखूपी पाल के टूटते ही सत्यादि 
चारित्र-धर्म के अग भी नष्टभ्रष्ट हो जाते है। साथ ही यह ब्रह्मचयं बढी गाड़ी के 
पहिए के आरो को टिकाए रखने वाली नाभि के समान है। नाभि पहिये के बीच 
मे लकड़ी की एक गोल चीज होती है, जिस पर पहिये के आरे टिके होते हैं। जिस 
प्रकार नाभि की रक्षा से आरो की रक्षा और नाधि के नाश से आसे का नाश 
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अवश्यम्भावी है, उसी प्रकार ब्रह्मचर्यरूपी नामि की रक्षा से चारित्र धर्मरूपी आरों 
की रक्षा और ब्रह्मच्य के नाश से चारित्र धर्म का नाश अवश्यम्भावी है। 
इसी तरह ब्ह्माचर्य घंरूपो वृक्ष को घारण करने मे स्कन्धरूप है । जैसे 
बड़ी बड़ी शाखाओं वाले वृक्ष का आधार स्कन्‍्ध होता है, स्कन्ध के नष्ट होते 
ही वक्ष नष्ट हो जाता है; उसी प्रकार ब्रह्म चयरूपो स्कन्ध के नष्ट होते ही अनेक 
अगो (शाखाओं) वाले धर्मरूपी वृक्ष का टिकना भी असभव है । तथा ब्रह्मचर्य महा- 
नगररूपी धर्म की रक्षा के लिए उसके कोट और आगल के समान है। इन्द्रष्वज 
जैसे चारों ओर रस्सी से बधा होने पर ही मजबूत रहता है, वैसे ही धर्मरूपी 
इन्द्रध्वज भी अनेक विशुद्ध गुणों से युक्त ब्रह्मचयंरूपी रस्सी से बधा हुआ होने 
से ही मजबुत है। ब्रह्मचयं के भग होने पर विनय, शील, तप, नियम आदि समस्त 
गुणसमृह उसी तरह चूर-चूर हो जाते हैं, जैसे मिट्टी का धडा ऊपर से गिरने पर चूर- 
चूर हो जाता है, उसी तरह मसल जाते हैं, जैसे मथने से दही मसला जाता है, 
उसी तरह पिस जाते हैं, जेसे चना पिस जाता है, उसी तरह बिंध जाते हैं, जैसे 
अन्दर घुसे हुए बाण से शरीर विध जात। है; पर्वत से गिरी हुई चट्टान की तरह वे 
चकनाचूर हो जाते हैं, महल से गिरे कलश के समान वे एक दम नीचे आ गिरते हैं, 
लकड़ी के डडे के समान तडातड दूट जाते हैं, कोढ आदि व्याधि से मड़े हुए शरीर 
के समान वे गुण समूह सड जाते हैं, आग में स्वाहा हुए लक्कड़ के समान वे गुण-गण 
अस्तित्वहीन हो जाते हैं । 


अधिक क्या कहें | एक ब्रह्मचयंत्रत के होने पर सभी ग्रुण उसके अधीन हो 
जाते हैं। इस ब्रह्मचर्यत्रत की आराधना करने पर निम्न न्थ प्रन्नज्यारूप मुनिधर्म के 
सभी ब्रतो की आराधना हो जाती है, क्या शील, क्या तप, क्या विनय, क्या सयम, 
यहाँ तक कि क्षमा, मुक्ति-निर्लोभता, गुप्ति, इहलौकिक तथा पारलौकिक यश, कीति और 
जनविश्वास तक आराधित-अजित हो जाते हैं। इतना महत्त्व है, इस ब्रह्मचयं महा- 
ब्त का ! 


विधिध उपमाओं से अ्रह्मणय को गरिमा- ब्रह्मचर्य की गरिमा बताने के 
लिए शास्त्रकार विविध उपमाएँ देते हैं 'तं बंध भगवंत गहुगण"'''महारहगते ।' इन 
सबका आशय यह है कि-- वह ब्रह्मचयं विभूतिशाली भगवान है । वह ग्रहों, नक्षत्रों 
ओर ताराओं के बीच में चन्द्रमा के समान देदीप्यमान है । जंसे चन्द्रकान्तादि 
मणियों, मोतियों, मूगों और पद्म-राभादि लाल रत्नों की खान समुद्र है, बसे हौ 
समरत गुण रत्नों की थ्वान ब्रह्मचयं है| जैसे सब मणियों में बैड्यंमणि उत्कृष्ट है, 
वैसे ही ब्रतादि में ब्रह्मचय उत्कृष्ट है। जैसे सब आयमूषणों मे मुकुट प्रधात माना 
भया है, सभ प्रकार के ब्त्रों में बारीक और मुलायम कपास का वस्त्र उत्तम 


सौयां अध्ययन : ब्रह्मचर्य-संवर ७२५ 


माना जाता है, बसे ही सब ब्रतादि में बहाचर्य उत्तम माना या है। कमलपुष्प जैसे सब 
पुष्पों में श्रेष्ठ होता है, वैसे ही यह सब मे श्रेष्ठ है। समस्त चन्दनों में गोशीर्ष चन्दन 
की तरह सब ब्रतादि में यह श्लाष्य है। हिमवान्‌ पर्वत जैसे समस्त औषधियों का 
उत्पत्तिस्थान है, वैसे ही यह समस्त गुणों का उत्पत्तिस्थान है। जैसे सब नदियों 
में सीतोदा नदी बडी है, वैसे ही सब व्रतादि में यह बड़ा है। जैसे स्वयम्भूरमण 
समुद्र सब समुद्रों मे विशाल है, वैसे ही श्रह्माचयं सब में विशाल है। जैसे बलया- 
कार (गोल) माण्डलिक पर्वतो मे रुचकवर पर्वत महान है, वैसे ही सब ब्रतादि में 
यह महाव्‌ है। यह हाथियों मे ऐरावत हाथी के समात प्रश्नस्त, ठ्यपशुओं में सिह 
के समान तेजस्वी, सुपर्णकुमारों में वेणुदेव इन्द्र के समात सर्वोपरि, नागकुमार देवों 
में धरणन्द्र देव के समान प्रभावशाली, देवलोक मे ब्रह्मलोक के समान महत्त्वपुर्ण, 
भवनपति और वैमानिक देवों की सभाओ मे सुध्र्मा सभा की तरह उत्कृष्ट, 
स्थितियों मे लवसप्तम नामक अनुत्तर विमानवासी देवों की स्थिति की तरह 
प्रबर; आहार, औषध, ज्ञान, धर्मोपफरण एवं अभयदान, इन पाचों प्रकार के दानों 
में अभयदान के समान प्रधान वह ब्रह्मचर्य महाव्रत है। कबलों में किरमची रंग के 
कम्बल की तरह ब्रतो मे ब्रह्मचयं उत्तम है। वजद्भ-ऋषभनाराच आदि" सहननों में 
बज़-कऋषभनाराच सहनन की तरह, सब ब्रतो भे ब्रह्मचरय उत्कृष्ट माना गया है । 
इसी प्रकार समचतुरत्र आदि संस्थानों मे जैसे समचतुरक्ष सस्थान उत्तम 


१-- शरीर के अस्थि आदि के बन्धनविशेष को सहनन कहते हैं। वह ६ 
प्रकार का है--(१) वच्यऋषभनाराच, (२) ऋषभनाराच, (३) नताराच, (४) 
अधंनाराच, (५) कीलिक और (६) असप्राप्त सूपाटिका सहनन । जिसमे हड्डी और 
उसका वेप्टन वज्जमय होता है, वह वस्शऋषभनाराथ है। जिसमें अस्थि ही 
वज्भमय हो, वेप्टन साधारण हो, वह वस्खनाराथल है। जिसमें शरीर की सन्धरियों 
में हड्डी की कोल हो; वह चाराच है। जिसमे आंधी हड्डी की कील हो, वह 
अध्ेनाराच है। जिसमे सधि की हड्या नसो से ढेंकी हुई हों, वह बैलिक है । और 
जिसमे सब हड्डिया अलग-अलग हो, नसो से बधी हुई न हों, उसे असप्राप्त सृपा- 
टिक्रा सहनन कहते हैं । 

२--शरीर की आकृति को ससथान कहते हैं। वे ६ हैं--(१) समचतुरख्र, 
(२' स्वाति, (३) न्यपग्रोष्परिमंडल, (४) कुब्जक, (५) बासमत और 
(६) हुंढक संस्थान । यथायोग्य सुन्दर समचोरस आकार को शमचुतरख, 
ऊपर से पतले और नीचे से मोटे शरीराकार को स्वाति, बड़ के पेड़ के समान शरीर 
के ऊपर के अवयव मोटे, नीचे के पतले हों उसे न्यग्रोधपरिमंडल, कुशड़े शरीर के 
जाकार को कुब्जक, बोने कदके शरीर को वामन और शरीर के हाथ पैर आदि सब 
अवंयवब बेडील बदसुरत हो उस संस्थान को हुडक सरथान कहते हैं । 
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होता है, वैसे ही सब प्रतादि में ब्रह्मचर्य उत्तम है। आते, रौद्र ओदि"* ध्यानों में 
परमशुक्ल ध्यान सर्वोत्कृष्ट ध्यान है, वैसे ही ब्रतादि मे ब्रह्मचयं स्वोंकृष्ट है॥ 
मतिश्रूत आदि पांच ज्ञानों' मे परम केवल ज्ञान की तरह सिद्ध श्रेष्ठ ब्रह्मचर्य 
ब्रत है। छह लेश्याओों मे परमशुक्ल लेश्या के समान ब्रह्मचर्य श्रेष्ठ है। मुनियों मे 
सर्वश्रेष्ठ मुनि तीर्थंकर भाने जाते हैं, वैसे ही व्रतो मे सर्वोत्कृष्ट ब्रह्मचर्य है। क्षेत्रों 
में महाविदेह क्षेत्र की तरह उत्तम, पर्वतों मे गिरिराज मेरुपरवत की तरह सर्वोच्च, 
बनो में ननदनवन की तरह रमणीयतर, वृक्षों मे जम्बू वृक्ष की तरह श्रेष्ठ यह 
ब्रह्मचये ब्रत है। सुदर्शन नाम से भी इसका यश प्रसिद्ध है, इसी जम्बू के नाम 
पर से ही इस द्वीप का नाम जम्बूद्वीप पड़ा है। जैसे अश्वपति, गजपति, रथपति 
और नरपति, इस प्रकार चतुरगिणी सेना से युक्त राजा प्रसिद्ध है, वैसे ही ब्रह्मचय 
ब्रत चारो कोनो में प्रसिद्ध है। जैसे कोई रथिक साधारण रथ को छोडकर बड़े 
रथ में बैठकर युद्ध करे तो कोई उसे पराजित नही र सकता, वैसे ही ब्रह्मचर्ये 
महात्रत रूपी महारथ मे आरूढ़ होकर साधक कर्म शत्रुओं से जृझे त्तो वे उमे पराजित 


नहीं कर सकते । 


ब्रह्मचर्थ को महनीयता--शास्त्रकार आगे चलकर ब्रह्मचर्य की महनीयता 
तीन गाथाओं द्वारा प्रगट करते हैं---'पंचमह॒न्धय वडिसक्‌थ । इनका आशय 
यह है कि पंचमहाब्रत नामक उत्तम ब्रतों का ब्रह्मचयं मूल है, अथवा पाचमहाक्रतो 
और पांच अपुत्रतो का यह मूल है, या पचमहाव्रती साधुओं के उत्तम नियमों का 


१-ध्यान चार हैं-आत्तं, रौद्र, धर्म और शुक्लध्यान । इष्ट के वियोग और अनिष्ट 

के सयोग से जहा आत्मा मे शोकादि रूप परिणामधारा होती है, उसे आत्तंध्यान कहते 
हैं । इसके चार भेद है-इष्टवियोग जन्य, अनिष्ट सयोगजन्य, पीड़ाचिन्तन और निदान । 
हिंसाआदि ऋर और निदनीय कार्यो का चितन करना रौद्रध्याव है । इसके भी ४ भेद है- 
हिंसानन्द, मृषानन्द, चौयमिन्द और परिग्रहानन्द रौद्रध्यान | जीवो के कल्याण आदि 
के उपाय का या ऐसे दूसरे शुभ कार्यों का चिन्तन करना धर्मध्यान है। इसके चारः 
भेद हैं--आज्ञा विचय, अपाय विचय, विषपाक विचय और सस्थात विचय । केवल 
आमा और आत्मगरुणो का ही चिन्तन करना शुक्लध्यान है। इसके भी चार भेद 
हैं-- (१) पृथक्त्ववितर्क॑ विचार (२) एकत्ववितर्क विचार (३। सूक्ष्म क्रियो 
प्रतिपाती और (४ ब्युपरत कियानिवर्ती। कट 
२-ज्ञान ४ हैं--भतिशान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्यायश्ञान और केवलेक्ांन| 

रै-ये तीनों गाथाए' श्रीटकछद में हैं। .' -- सम्पादक 
५ हु 
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यह भूल है। निष्कर्ष यह है कि त्रतों के मूल में ब्रह्मचर्य ते हो तो सारे ब्रत बेकार 
हैं, मृल्यहीन हैं । इस ब्रह्मचर्य का पालन दोषरहित साधुओं ने भावसहित किया है, 
या करते हैं। इसके पीछे भी आशय प्रही है, कि भुनिदीक्षा लेने पर भी जब तक 
ब्रद्मचयंपालन भावसहित नहीं करता, तब तक वह मुनि पद के योग्य नहीं होता । 
इसलिए साधुगण अपनी साधुता की रक्षा और सिद्धि के लिए ब्रह्मच्य का भावसहित 
निर्दोष पालन करते हैं | ब्रह्मचयं समस्त वर विरोधों को शान्त करने वाला है। 
क्योकि 'सेहुणप्पभवं बेरं वेरप्पभवा दुस्‍्णई - मैथुन-सेवन से वैर की उत्पत्ति होती 
है, बैर की उत्पत्ति से दु्गंति होती है । इस उक्ति के अनुसार ब्रह्मचारी जब मैथुन- 
सेवन या बाह्य विषयो से विरत हो जाता है, तब वैर होने का कोई कारण 
ही नही रहता । जब वह स्वत ही वैर से विरक्त हो जाता है, तब उसके हृदय में 
बैर की समाप्ति अवश्यम्भावी है । जैसे लवणसमुद्र आदि समग्र ससुद्रो से बडा एवं 
महादुस्तर स्वयभूरमणसमुद्र है, वैसे ही ब्रह्मचर्य सब ब्रतों मे महादुस्तर है तथा 
ससार समुद्र से पार करने वाला तीर्थ भी है। इसका तात्पयं यह है कि जो ब्रह्मचर्य 
का पालन करता है वह अत्यन्त दुस्तर संसार समुद्र को अनायास ही पार कर लेता 
है । तीर्थंकरों ने नौ ग्रुष्ति आदि के द्वारा इसके पालन करने का उपाय बताया है। 
मतलब यह है कि ब्रह्मचय रक्षा के साधन गुप्ति, भावना आदि हैं। तीर्थंकरनिदिष्ट 
उन उपायो का आलम्बन नहीं लिए जाने पर ब्रह्मचय का पालन अत्यन्त दुष्कर है। 
ब्रह्मचय नरक्त और तिय॑चगति के बन्ध के मार्ग को रोकने वाला है, क्‍योंकि ब्रह्मचारी 
के सदा पवित्र लेश्याएँ रहती हैं, इसलिए मनुष्यगति या देवगति (उत्तमगति ) का ही वह 
बन्ध करता है, नरकगति और तिय॑चगति (दुर्गंति) का नहीं । ब्रह्मच्यं समस्त सारभूत 
पवित्र कार्यों का निर्माण करने वाला है। ब्रह्मचय के द्वारा आत्मा मे अपूर्ब शक्ति 
प्रगट होती है, जिसके जरिए आत्मा आश्चयंजनक सारभूत कार्यों को कर लेता है। 
अनेक प्रकार की ऋडद्धिया, विद्याएं या मत्र आदि ब्रह्मचारी के सिद्ध होते हैं, इसलिए 
ब्रह्मच्य ही प्रधानकार्यों का साधक होता है। बद्याचर्य सिद्धि (मोक्ष) तथा स्वरगें- 
विमानों के द्वार खोलने वाला है। इसका आशय यह है कि जैन सिद्धान्त की हृष्टि 
से अन्तरग ब्रह्मचर्य (आत्मध्यान) साक्षात्‌ सिद्धि (मोक्ष) का कारण है और बाह्य 
ब्रह्मचय साक्षात्‌ स्वर्ग का कारण और परम्परा से मोक्ष का कारण होता है। यदि 
मिथ्या हृष्टि भी ब्रह्मचयं का पालन करता है, तो वह स्वगंलोक में जन्म लेता है, 
और वहा उसे अनुपम इन्द्रियसुख प्राप्त होते हैं। फिर सम्यग्दशेतपूर्वक पालन 
किए गए ब्रह्मच्य का तो कहना ही क्या ? वह तो स्वर्ग में अवश्य ही उच्चदेवत्व 
का कारण होता है और परम्परा से मोक्ष का जनक । इसीलिए कहा है-- 
'सीसष्ययधरो न दुग्गदगमणसीलो' ; ब्रद्माचयं देवेन्द्रों और नरेन्‍्द्रों के द्वारा नमस्कर- 
णीय गणधरो से भी पूजनीय है। साधारण लोग इन्द्र आदि की सेवा-पूृजा करते हैं, 


छ्श्ध श्री प्रश्व्याकरण सूत्र 


देवेन्द्र आदि लोकपूज्य व्यक्ति तीर्थंकर एवं गणधर आदि पूजा करते हैं, और गणधर 
आदि महापुरुष ब्रह्मच्म की अर्चना करते हैं, भक्तिपूवक वे आराधना-साधना करते 
हैं । अत्त: ब्रहाचर्य पूज्यों का भी पूज्य है। ब्रह्मचर्य ससार के समस्त उत्तम मंगलों 
का भार्ग-उपाय है। इसका आशय यह है कि मंगल का अर्थ होता है -मं-पराप को, 
गले --गालने वाला, अथवा मग्ग-सुख को लं--देने वाला । संसार में अ्हृद्भक्ति आदि 
जितने भी मंगलमय कार्य हैं, उन सबका मार्ग ब्रहमचर्य है। क्योकि ब्रह्मचर्य पालन 
करने से आत्मा विषयराग आदि से निवृत्त होकर अहुेद्भाक्ति एव ब्रतधारण आदि माग- 
लिक कार्यों मे प्रवृत्त होती है। अत' ससार के समस्त उत्तम मगलभूत कार्यों का उपाय 
श्रह्मचर्य को माना गया है। फिर यह ब्रह्मचयें दुधंपं, अजेय अपराभवनीय है। 
अत यह अकेला ही ऐसा गुण है, जो सब गुणों का नेतृत्व करता है। मतलब यह है 
कि ब्रह्म वारी का कोई तिरस्कार नही कर सकता । कदाचित्‌ कर भी दे तो वह 
शीक्ष ही उससे प्रभावित होकर उसके चरणों मे नतमस्तक हो जाता है। ब्रह्मचर्य के 
प्रभाव से सपप हार वे समान, विष अमृत के समान और शत्रु मित्र के समान हो जाता 
है। इसमें ऐसी अद्भुत शक्ति है। क्षमा आदि सभी लोकोत्तरगुण इसकी ओर स्वत' 
खिंचे चले आते हैं। इस एक गुण के प्राप्त होने पर अन्य सब ग्रुण स्वत प्राप्त हो 
जाते हैं, धीरता, क्षमा, गभीरता, तितिक्षा, सरलता, आदि ग्रुण ब्रह्माचर्य के अनुचर 
बन जाते हैं । ब्रह्मचर्य मोक्षमागं का अलकार है । इसका तात्पयं यह है कि सम्पूर्ण 
कर्मों का सवेथा आत्मा से पृथक होना मोक्ष है। उसका मार्ग (उपाय) सम्यर्दशेन, 
सम्पग्शान और सम्यक्वारित्र है। इनको भूषित करने वाल। ब्रह्मचययं है। क्योकि 
ब्रह्मचयं के बिना ये सम्यग्दर्शनादि अपने कार्य मे सफल नहीं हो सकते । ब्रह्मचर्य की 
सहायता से ही ये इतकार्य होते हैं। इसलिए इसे मोक्षमा्गे को अलकृत करने बाला 
माना गया है। ब्रह्मचर्य उत्तम रसायन है, जिसका शुद्ध रूप से सेवन करने पर जीवन 
में नई चमक दमक आ जाती है। शास्त्रकार कहते है कि इसका शुद्ध आचरण 
करने पर मामूली ब्राह्मण भी उत्तम ब्राह्मण बन जाता है, साधारण श्रमण भी सुश्रमण 
या सामान्य तपस्थी भी सुतपस्वी बन जाता है. सामान्य साधु भी स्वपरकल्याण- 
साधक उत्तम साधु बन जाता है, अशअसिद्ध ऋषि भी पटकायरक्षक सुहषि बन 
जाता है, मुनि भी सुमुनि बन जाता है। वही वास्तव मे सयभी है, वही वास्तव मे 
भिक्षु है, जो ब्रह्मचर्य का शुद्ध आचरण करता है । सचमुच, ब्रह्मचर्य के शुद्ध पालन से 
रहित ब्राह्मण, थ्रमण आदि केवल नामधारी ही ब्राह्मण, श्रमण आदि हैं। अग्रह्मचयं- 
सेवी श्रमण, साथु आदि केवल बेषधारी हैं। कहा भी है-- 


/सकलकलाकलापकलितो४पि किरपि पष्चितोरषि हि । 
प्रकटितसर्ंशास्त्रतस्वज्लोशव हि वेदबिशारदो्प हि।॥ 
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सुनिरषि बियति बिसतनानादभुतविश्वमदर्शकोषषि हि। 
स्फुटमिहु जगति तदपि न स कोइपि हि यदि नाक्षाणि रक्षति ॥॥ 

अर्थात्‌--कोई सकल विश्व की कलाओं में पारंगत कवि भी क्यों न हो, पण्डित 
भी क्यों न हो ? चाहे वह समस्त शास्त्रों के गहन तत्त्वों का ज्ञाता विद्वान हो, चाहे 
वेदविशारद हो; अथवां आकाश में विद्यामन्त्र आदि के चमत्कारों को दिखाने वाला 
हो, परन्तु यदि वह इन्द्रियों का विजेता * ब्रह्मचारी) नहीं है तो वह कुछ भी नहीं है । 
अर्थात्‌ न तो वह कवि है, न पणष्डित है और न मुनि ही है। इसलिए प्रत्येक साधक 
को साधना के साथ-साथ और बाद मे भी ब्रह्मचयं का शुद्ध आचरण करना जरूरी 
है | यही ब्रद्मयाचयं की महनीयता है । 

अक्का्र्थ का लक्षण--ब्रह्मचरय शब्द दो शब्दों से मिलकर बना है--नब्रह्म 
और चर्य | इसका स्पप्ट अर्थ होता है-'ब्रह्म मे दिचरण करना ।' ब्रह्म का अर्थ आत्मा 
भी है, परमात्मा भी है, विद्याध्ययन भी है, सेवा और योग साधना आदि भी है। 
केवल वीर्यरक्षा या सिर्फ जननेन्द्रियसंयम ब्रह्मचयें का अधूरा अर्थ है। इन्द्रिय- 
विपयो एवं कामवासनाकों उत्तेजित करने वाले जितने भी कारण हैं, उन सबसे 
दूर रहना, ब्रह्मचर्य का निषेधात्मकम रूप है। यानी किसी भी स्त्रीया अन्य में 
आसक्त होकर बीर्यपात न करना, मैथुन सेवन न करना, अब्रह्मच्म से विरत रहना, 
यह भी ब्रह्मचर्य का निषेधात्मक रूप है। ब्रह्मचर्य का विधेयात्मक रूप तो अपनी 
आत्मा या परमात्मा की उपासना में लगना है। वीये रक्षा करना, योगसाघना करना, 
विद्याध्ययन करना, किसी विशाल ध्येय (राष्ट्रसेवा, समाज सेवा, विश्व सेवा, 
बालक सेवा आदि) को सामने रक्षकर या निश्चित करके तदनुसार आचरण करना 
और संचित वीयें शक्ति को विश्व के प्राणियों के प्रति मातृवत्‌ वात्सल्य भाव रख कर 
उनके जीवन निर्माण में लगाता -ये सब आत्मोपासना के लिए सहायक ब्रह्मचर्य के 
विधेयात्मक रूप है । इन दोनो विधेयात्मक-निषेधात्मक रूपों स्े ब्रह्मचर्य के बाह्य और 
आध्यन्तर ये दो-दो भेद हैं। जब आत्मा अपने स्वरूप में रमण करता है, तब 
विधेयात्मक अभ्यन्तर ब्रह्माचर्य होता है। परमात्मा (शुद्ध आत्मा, की उपासना, 
जगत्‌ के समस्त प्राणियों के प्रति सर्वभृतात्ममृत बनकर वात्सल्य भाव से ओतप्रोत 
होकर विश्वात्मभावमे रमण करना, ये सव आत्मरमणता के ही आम्यन्तर ब्रह्मचर्य के 
विधेयात्मक अंग हैं। इसी प्रकार रागद्वष से रहित होना, आत्मसेवा या आत्मर्मणता 
से विमुख करने वाले मन या इन्द्रियों के विषयों को आसक्ति या हे ष से दूर रहता, 
कषाय, सोह, अज्ञान, मिथ्यात्व, कामवासना आदि आत्मगुणों के बिरोधी तस्‍्तवों से 
दूर रहना, निषेधात्मक आधभ्यन्तर ब्रह्मचर्य हैं। बीये रक्षा करना, जननेन्द्रिस का संयम 
करना, राष्ट्र सेवा, समाज सेवा या विजव के जीवन निर्माण, या कल्याण आदि के 
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स्वनिश्चित बृहतृध्येय मे जुट जाना, बाह्य ब्रह्मचय का विधेयात्मक रूप है। विद्या- 
घ्ययन, शास्त्राध्ययन या योगसाधना आदि भी उसी के सहायक अंग है। इसी प्रकार 
मैथुन सेवत ने करना, किसी स्त्री या अन्य मे कामासक्ति न रखना, मैथुन के 'आ।ठ अगों 
से दुर रहना, कामोत्त जक खान पान, रहन सहन, वेशभूषा आदि तथा अश्लील 
हृश्य, श्रव्य, स्पृश्य, खाद्य, पाठ्य, लेख्य आदि तमाम बातो से दूर रहना, नि्रधात्मक 
रूप से बाह्य ब्रह्मचय है। फिर साधु जीवन मे इन दोनो रूपो का मत, वचन, काया 
से तथा कृत कारित और अनुमोदित रूप से ब्रह्मर्य का पालन करना ही ब्रह्मचर्य 
का पूर्ण शुद्ध रूप है । 

ब्रह्मचयं विघातक बातों से सावधानी--शास्त्रकार ने ब्रह्मचये के नि्षेधात्मक 
रूप को लेकर कुछ ऐसी बातो से बचते रहने का सकेत किया है, जो ब्रह्म वय-ताशक 
हैं---"'इमं घ रतिरागदरोसमोहपवढ्डणकरं .... तब - सजम - बंभचेरधातोबघातियाइ 
अणुचरमाणेणं बंभचेरं वज्जेयव्याइ सव्वकाल ।” सूत्रपाठ की इन सब पक्तियों का 
अर्थ मूलार्थ एव पदास्वयार्थ से काफी स्पष्ट हो जाता है। इसका आशय यही है कि 
ब्र्मचर्य का लक्षण आत्मसेवा, आत्मरमणता, वीर्यरक्षा आदि है, तो आत्मा से भिन्न जो 
शरीर, इन्द्रिय या विपय-कपायादि पर पदार्थ है, उनमे रमण करना, उसी में आसक्ति 
रखकर शरीर या इन्द्रियों को ही पालना-पोसना, मन को विविध कामोत्ते जक बातो में 
भटकाना, शरीर या इन्द्रियो की ही सेवा शुश्रूषा मे लग जाना तथा आर्सक्ति, राग, हें प 
ओर मोह को बढाने वाली, आत्मा के प्रति लापरवाही या प्रमाद के कारण कामोत्त - 
जक दोपों की ओर झुकने वाली प्रवृत्तियों मे लग जाना अन्नह्माचर्य है। और ऐसे 
अक्रह्म चर्य से शरीर, मन, इन्द्रिय आदि को बचाना ही वास्तव मे ब्रह्मचर्य है। अत 
ब्रह्म चर्यधातक एवं शरीरेन्द्रिपोषक तमाम प्रवृत्तियों से पूर्ण ब्रद्मचारी साधक को सदा 
दूर रहना चाहिए। 

ब्रह्म च्य पोषक बातों का निर्देश ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए या ब्रह्माचर्य मं 
स्थिर होते के लिए साधु के सामने अपना ध्येय स्पष्ट होना चाहिए। जब साधक 
आत्मा में या आत्मग्रुणसाधक प्रवृत्तियों में सतत रमण करेगा, तब स्वत. ही शरीर- 
शुश्र घा को, इन्द्रिपपोषण की एबं आसक्ति, मोह तथा काम को बढाने की बातों से 
वह दूर रहेगा । अपने सामने वृहतृध्येय को रख कर जब वह प्रवृत्ति करेगा तो शरीर 
या इन्द्रियों पर आशसक्ति या मोह रख कर नहीं चलेगा। सहज भाव से वह शरीर 


१ मैथुन के ८५ अंग--ह्मरण कोर्तम केलि प्रेक्षण गुहाभाषणम्‌ । 
सकल्पोःध्यवतायश्च क्रिपानिष्पसिरेव चल ॥। 
एतस्मेश्रनमध्टांयं प्रवदन्ति मनीषिण: । 


- संपादक 
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को आहार पानी देगा, शरीर शुद्ध भी करेगा, इन्द्रियों से अलग-अलग काम भी 
लेगा; लेकित इन सब प्रवृत्तियों को अनासक्त भाव से करने के कारण ये सब 
प्रवृत्तियाँ ब्रह्मचर्यपोषक ही होगी, ब्रह्मचर्य विधातक नहीं। जब उसका जीवन 
सहजभाव से आत्मरमणता या आत्मोपासना की ओर झुक जायगा, तब उसे कहाँ 
फुरसत मिलेगी, शरीर-शुश्रू पा के बारे में इतस्तत' सोचने की ? तब उसे कहाँ समय 
मिलेगा शरीर के परिमडन करने का या अन्य कामोत्त जक दाते सोचने का ? जब वह 
घट्काय (प्राणिमात्र) का माता-पिता बनकर विश्व की समस्त आत्माओ की सेवा मे, 
उनका जीवन निर्माण करने-कराने में अपनी आत्मसाधना करते हुए अहनिश लगा 
रहेगा; तब कहाँ उसके मन को विपयवासनाओं की ओर दौड़ने का अवकाश 
मिलेगा * ब्रह्मचय पालन में स्थिर होने के लिए इसी हृष्टि से शास्त्रकार ब्रह्मचयं का 
निर्देश करते है “भावेयय्वो भवइ य अंतर-पा इमेह तवनियससीलजोगेहि लिच्ख- 
कालं॑ .. अण्हाणक ... जहा से थिरतरकं होइ बंभचेरं ( सूत्रपाठ की इन सब 
पक्तियों का अर्थ भी पहले स्पष्ट किया जा चुका है। यहां ब्रह्मचर्यपोषक जिन बातों 
की ओर शास्त्रकार ने निर्देश किया है, उनमे की कुछ बाते मानसिक ब्रह्मचयं से 
सम्बन्धित हैं कुछ मे आत्मा की उपासना को छोड़ कर शरीरशुश्र्‌ षा के निषध का 
सकेत है | जैसे-मान-अपमान या लाभालाभ, सुखदु ख आदि मन से उत्पन्न होने वाली 
बाते है । कुछ लोग कहते हैं कि आत्मा को मान-अपमान, लाभ-अलाभ आदि कुछ भी 
नहीं होता । यह तो शरीर का धर्म है। परन्तु यह गलत है । राग या आर्सक्ति के वशीभूत 
होकर ही किसी दूसरे के शरीर या अवयव पर कामकुहष्टि या कामचिन्तना होती है । 
जब साधक आत्मा के निजी ग्रुणो, परमात्मा (सिद्ध और अहन्त, के गुणो का चिन्तन 
करेगा, शरीर के प्रति आसक्ति, मोह, वासना आदि की हृष्टि छोड कर शरीर को 
सिर्फ सयम पालन में सहायक कारण समझेगा, तब इन सब बातों की ओर न तो 
उसका मन जायेगा, न इन्द्रिया और शरीर जायेंगे और न ही वचनादि अन्य साधन ही 
जाएंगे ! किन्तु साधक के संस्कार मे यह सब तभी रमेगा, जब वह तपस्था, नियम, 
शील और मन-वचन-काया की प्रवृत्तियो के औचिन्य पर ब्रह्मचर्य को केन्द्र मे रख 
कर चिन्तन-मनत करेगा, इन पवित्रभावों मे ओतप्रोत हो जायगा। तभी उसका 
क़द्माच्नय अत्यन्त स्थिर होगा, उसके सस्कार सुहृढ हो जाएँगे । 


--ब्रह्मचय रक्षा के लिए ५ भावनाएं 


.. पूर्विोक्ति सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने ब्रह्मवयं के माहात्म्य, गौरव, स्वरूप, तथा 
जह्योचर्य पालन के बारे मे सावधानी एव सुरक्षा के बारें में विशद निरूपण किया है । 
अंब इस सून्षपाठ में ब्रह्मचर्य ढी सुरक्षा के लिए दूसरे पहलू से पाँच भावनाओं का 
निरूपण शास्त्रकार करते हैं । 


शेर श्री प्रश्वव्याकरण सूच्ष 


मूलपाठ 
तस्स इमा पंच भावणाओ चउत्थयस्स होति अबंभचेर- 


वेरमणपरिरक्खणद्गुयाएं, (१) पढम॑ सयणासण-घर-दुवा र-अंगण- 
आगास-गवक्ख-साल-अभिलोयण-पच्छवत्थुक-पस।हणक - ण्हाणि- 
कावकासा, अवकासा जे य वेसियाणं अच्छंति य जत्थ इत्यिकाओ 
अभिक्खणं मोहदोसरतिरागवड्ढहणीओ कहहिति ये कहाओ 
बहुविहाओ, तेडथवि हु वज्जणिज्जा, इत्पि-संसत्तसंकिलिट्ठा 
अन्नेडवि एवमादी अवकासा ते हु वज्जणिज्जा जत्थ मणोवि- 
ब्भमों वा, भंगो वा, भंसगा वा, अट्टू रुह च हुज्ज झाणों, 
तं त॑ वज्जेज्ज॥वज्जभीरू अणायतणं अंतपंतवासोी । एवमसंसत्त- 
वासबसहोसमितिजोगेण भावितोी भवति अंतरप्पा, आरतमण- 
बिरथगा मधम्मे जितेंदिए बंभचेरगुत्त (२) बितियं नारीजणस्स 
मज्झे न कहेयव्वा कहा विचित्ता विव्वोयत्रिलससंप उत्ता हास- 
सिगारलोइयकहव्व॒ मोहजणणी न आवाह-विवाह-व र-कहा 
विव इत्थीणं वा सुभग-दुभगकहा चठसट्टी च महिलाग्रुणा 
न वन्न-देस-जाति-कुल-रूव-नाम-ने वत्थ-परिजणकहा वि इत्थि- 
याणं अन्नावि ये एवमादियाओ कहाओ सिंगारकलुणाओो 
तवसंजमबंभचेरघातोवधातियाओं अणुचरमाणोणं बंभचेरं 
न कहेयव्वा, न सुणेयव्या, न चितेयव्या । एवं इत्थीकह॒वि रति- 
समितिजोंगेणं भावितों भवति अंतरप्पा आरतमणविरय- 
गामधम्मे जितिदिए बंभचेरगरुत्ते । (६) ततीयं नारीणं हसित- 
भणितं चेट्टिय-विप्पेक्खित-गइ-विलास-कीलियं विब्बोइ(ति) 
य-नट्ट - गोत-वादिय-सरी रसंठाण-वन्त-कर-चरण-नयण-लावन्न - 
रूव-जोव्वण्ण पयोहराधर-वत्थालंकारभ्ूसणाणि_ ये गुज्ञो- 
वकासियाइं अन्नाणि ये एवमाबियाई तवसंजमबंभचे र-* 
घातोवधातियाईं अणुचरमाणेरं बंभचेर॑ न चक्खुसा, त 


लौथां अध्ययन ; ब्रह्मचर्य-संवर ऊदेईे 


मणसा, न वयसा पत्थेयव्वाइं पावकम्माईं । एवं इत्थोंरूव- 
विरतिसमितिजोगेणं॑ भावितों भवति अन्तरप्पा आरतमण- 
विरयगामधम्मे जिद दिए बंभचेरगुत्ते । (४) पुव्वरय-पुव्व 
को लिय-पुव्वसंगंधगंथसंथुय। जे ते आवाह - विवाह - चोल्लकेसु 
ये तिथिसु जन्नेसु उस्सवेसु ये सिंगारागारचारुवेस।हि 
हाव-भाव-पललिय-विक्खेव-विलाससा लिणी हि अणुकूल- 
पेम्मिकाहि सरद्धि अणुभूय। सयणसंपओगा उदुसुहवरकुसुम- 
सुरभिचदणसुगन्धिवरवास - धृव-सुहफरिसवत्थ - भूसणगुणो - 
ववेया रमणिज्जाउज्जगेयपउ २नडनट्टकजल्लमल्लमुद्ठिक-वेलंबग- 
कहग - पवग-लासग - आइक्खग-लंख-मख-तृणइल्ल-तु बवीणिय- 
तालायर-पकरणाणि य बहुणि महुरसर-गीतसुस्सराई अन्नाणि 
य एवमादियाणि तवसंजमबंभचेरघातोवधातियाइं अणुचर- 
माणोणं बंभचेरं न ताइं समणेण लब्भा दटठ, न कहेउ, न वि 
सुमरिउं जे । एव पुव्वरय-पुव्वकी लियविरतिसमितिजोगेण 
भावितो भवति अतरप्पा आरयमणविरतग्रामधम्मे जिइंदिए 
बंभचे रगुत्ते । (५) पंचम आहार - पणीय-निद्धभोयणविवज्जए 
संजर सुसाह॒ ववगयखी र-दहि-सप्पि-नवनी य-तेल्ल-गुल-खंड- 
मच्छडिक-महु-मज्ज-मंस-खज्जक-विगतिपरिचत्तकयाहारे. ण 
दप्पणं, न बहुसो, ने नितिक, न सायसूपाहिकं, न खडद्ं, तहा 
भोतव्यं जह से जायामाताए (य) भवति, न य भवति विव्भमो, 
न भंसगा ये धम्मस्स, एवं पणीयाहारविरतिसमितिजोगेण 


भावितो भवति अतरप्पा आरयमणविरतगामधम्भे जिइंदिए 
बंभचे रपुत्ते । 


एवमिणं संवरस्स दारं सम्मं संवरियं होंइ सुपणिहित 
इमेहि पंचहिव कारणेहि मणवयणकायपरिरक्लिएहि णिच्च 


छरे४ श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


आमरणुंत व एतो जोगो णेयव्वो घितिमया मतिमया अणासवों 
अकलुसों अच्छिही अपरिस्सावी असंकिलिट्टी सुद्धो 
सव्वजिणमणुन्नातो । एव चउत्थ संवरदारं फासियं पालितं सोहित 
तीरितं किट्टितं आणाए अगुपालितं भवति। एवं नायमुणिणा 
भगवय। पनन्‍।वियं परूवियं पसिद्धं सिद्धधरसासगमसिण आधविय 
सुदेसित पसत्थं । (सू० २७) चउत्थं संवरदारं समत्त 
तिबेमि ॥ ४ ॥ 
संस्कृतच्छाया 

तस्थेमा: पच भावनाश्चतुर्थकस्य भवन्ति अन्नह्मचय विरमणपरिरक्षणार्थाय 
(रक्षणा थतायं ),( १) प्रथम शयनासनगृहद्ारांगगाकाशगवाक्षशालाभिलोकन- 
पश्चाद वास्तुकप्रसाधनकस्नातिकावकाशा:, अथकाशा ये च॒ वेश्यानामासते 
चूयत्र स्त्रियोध्भोक्ण मोहदोषरतिरागवर्डना: कथर्यन्ति चर कथा 
बहुविधास्तेषपि खलु व्जनोवा:, स्त्रीस तरूसंक्लिष्ट। अन्येषपि चेंबमादयों व- 
काशास्ते खलु वर्जनोया यत्र सनोविश्ञ तो वा भगो या अर शना वा»तत॑ रोद्र 
सच भवेद्‌ ध्यानं तत्तद्‌ वर्जयेदब्य (बज्य-बज्ध ) भोदरनायतनमन्तप्रान्तवासो । 
एकमसंतक्तवासवसतिसमितियोगेन भावितो भवत्यन्तरात्मा आरतमनोवरत- 
ग्रमधर्मो जितेन्द्रियों ब्रह्म चर्यगरुप्तः । 

(२) द्वितोयं नारीजनस्थ मध्ये न कथनोया कथा विखित्ना विब्योक- 
विलाससम्प्रपुक्ता हासध्व्‌ू गारलो किककथा वा मोहजननी न आवाहबियाह- 
वरकथा इव स्त्रीणां था सुभगदुंगकथा चतुःथबष्टिश्व महिलागुणा न 
वर्ण-देश-जाति - कुल - रूप - नास - नेपथ्यपरिजनकथा स्त्रीणामन्यापपि 
चेवसादिकाः कथा: श्यू गारकरुणा: तपःसंपस - ब्रह्मचयंधातोपधातिका 
अनुचरता ब्रह्म चये. न कययितव्या, न ओोतव्या, न चिन्तयितव्याः। एवं 
स्त्रोकथाविरतिस सितियोगेन भावितो भवत्यन्तरात्माउ:रतमनोविरतप्रामधर्मों 
जितेचियों बरह्मचर्य वुष्त । (३) तृतोय तारीणां हुसितलणित चेष्टितविप्रेक्षित- 
सतिविलासकरोडित विश्योकितनाट्यगीतवादित शरोरसंस्थानवर्ण करयरण- 
लयनलाबण्यरूपयो4नपयोधराघरवस्त्रालं कार भूषणानि च गुह्यावकाशिकानि 
अन्यानि चेवमाविकानि तपःसंयमब्रह्मचयंघातोपधातिकानि अनु चरता ब्रह्मचर्य 
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ने चक्षुता, न सनसा, न बचसा प्रार्थयितव्यानि परापकर्माणि । एवं 
स्त्रीरूपविरतिसमितियोगेन भावितो भवत्यन्तरात्मा आरतभनों(बरतपग्राभ- 
धर्मों जिलेन्द्रियो गह्मचयंग्रुप्त: | (८) चतुर्थ पूर्वरत-पुर्यक्रोडितपुवंसं्र बत्र क- 
संस्तुता ये ते आवाहविवाहुचोलकेषबु चर तिथियु यशंषु उत्सवेधु 
श््‌ गारागा रखारवेबासिह विभावप्रललितविक्ष पविलासशालिनों भिरनुकूल_- 
प्रेमिकासि: साद्ध मनुभृता: शयनसम्प्रयोगा ऋतुसुख (शुभ) वरकुसुमसुरध्ि- 
चन्दनसुगन्धिवरवासधूपसुख - (शुभ) - स्पश वस्त्रभूषणगुण।पपेता रसणीया 
इध्तोशगेयप्रचरनटनर्त्तकतजल्ल - मल्लमौष्टिकविशम्बककथकप्लवकलास- 
काख्यायकलखमखतृणवत्तुम्बवीणिकतालाचरप्रकरणानि च बहूनि मधुरस्वर- 
गोतसुस्वराणि अन्य/नि चेवमाविकानि तथःसंयमब्रह्म सर्यधातोषधातिकानि 
अनुचरता ब्रह्मचर्य न तानि श्रमणेन लम्पानि द्रष्टू, न कथयितु, नाईपि च 
स्मतु स्‌। एव पूर्वरतपुर्वक्रोडितविरतिसमितियोगेन भावितो भवत्यन्तरात्मा 
आरतमनोविरतग्रामधर्मो जितेन्द्रियों ब्रह्मचर्यग्ुप्त. ! (५) पंचम्क 
आहारप्रणीतस्निग्धभोजनविवज्जेंक सयतः सुसाधुव्येपगतक्षीरदधिसपिनेब- 
नोततेलगुडल डमत्स्पडिकामधुमणमांसवादकविकृतिपरित्यक्तकृताहारो न 
वर्षण, न बहुशो, न नेत्यिकं, न शाकसूपाधिक॑ं, न प्रभूतं तथा भोक्तव्यं यथा 
तस्य यात्रामात्राय भवति, न च भ्रवति विश्वमों, न श्रशना च धर्मस्थ, एवं 
प्रणीताहार|बरतिसमितियोगेन भावितो भवति अन्तरात्मा आरतमनो- 
विरतग्रामधर्मो जितेन्द्रियों ग्रह्मचयंगुप्त । 

एवसिद सवरस्य द्वारं सम्यक सबृत भवति सुप्रणिहित एनि: पंचलिः 
कारणसंनोव्नकायपरिरक्षितेनित्यम।मरणान्तं चैष योगो नेतव्यों धृतिमता 
सतिमता5नाल्रवोष्कलुधो 5चिछद्रो ३ परिल्लावो असंक्लिष्ट: शुद्ध: सर्वबजिनामु- 
जशञात:। एव चतुर्थ संवरद्वारं स्पृष्टं पालितं शोधितं (शोभितं) तीरितं कीलित- 
साज्याध्नुपालितं भवदति | एव शातमुलिता भगवता प्रज्ञप्स प्ररूपितं प्रसिद 
सिद्धवरशासनमिदसास्यातं सुदेशितं प्रशस्तम | (सु० २७) चतुर्थ संबरदारं 
समाप्तमिति ब्रदोसि ॥४॥ 

पदास्थयाथं--(तस्स चउत्थयस्स) उस चतुर्थतंबर हार ब्रह्मचयंत्रत की (इमा 
पंच भावणाओ) ये आगे कही जामे बालो पांच भावताएं, (अवंभतेरबेरसभपरिरणख- 
भटदुयाए) अम्रह्मचर्य से विरतिरूप ब्रहाचर्य को चारों ओर से सुरक्षा के लिए (होंति) 
हैं । (पढम) पहुली असंसरूबासबसतिसमिति भावना इस प्रकार हे--(सयभत्सण- 
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घर - दुवार-अंगण-अरगास-गवक्ख-साल-अभिलोयण-पच्छवत्थुकू-पसाहणक-भ्हाणिकाव- 
'कासा) शब्पा, आसन, घर, हार, आंगन, खुला स्थान-अनाज्छादित स्थान, खिड़की- 
झरोखा, सामग्री रखने का स्थान, बहुत ऊंचा स्थान, जहाँ से सब दिखाई देता है, 
घर का पिछला भाग, स्‍्तान और श्यृगार करसे का स्थान (य) तथा (वेसियाणं) 
वेश्याओं के (अवकासा) स्थान (म) और (जत्य) जहाँ पर (इत्यिकाओ) स्त्रियाँ 
(अभिषसभणं) वारबार (अस्छंति) आकर बंठतों हैं (५) एवं (मोहदोसरतिराग- 
बड्डभोओ बहुविहाओ कहाओ) मोह, दं 4, कामराग एवं स्नेहराग आशक्ति को 
बढ़ाने वालो अनेक प्रकार को कथाएं (कहिति) कहा करतो हैं; (तेबि इत्बिसंसत्त- 
संकिलिटूठा) जे स्त्रियों के संसर्ग से चित्त में कामविकार पंदा करने वाले स्थान 
भो (हु) निश्चय ही (वज्जणिक्जा) त्यागने योग्य हैं। (य) तथा (अन्नेदि) और 
सी (एवमादी) इसी प्रकार के कामविकारबद्ध क स्थान हो तो (ते) उन्हें भो (हु) 
अवश्य (अज्जणिज्जा) बर्जनीय समझें, अधिक क्‍या कहें (जत्य) जहां जहाँ (मणो- 
विव्समभों वा) चित्तवृत्ति में व्यप्रता था कामविद्लुलता या 'ब्रह्मचय का पालन करूँ 
या नहीं ?” इस प्रकार को चित्त में ध्वान्ति, (संगो वा) या अ्रह्मचयं का सर्वथा भग 
(भंसणा था) अथवा अ्रह्मचयं का आशिक संग (अट्ट) आतंध्यान (ज, तथा (रह 
झाणं) रोग्रध्यान (हुज्ज) पंदा हो, (अवज्जभोरू) पाप से डरने वाला (अंतपंतवासी) 
इन्द्रियों के प्रतिकूल, किन्तु साधुओं के अनुरूप विविक्त स्थान सें निवास करने वाला 
साधु (तंत) उस उस (अभगायतर्ण) साधुओ के तिवास के अयोग्य स्थान का 
(बज्जेज्ज) त्याग करे । (एवं) इस प्रकार (असंससवासबसही-समसितिजोगेण) स्त्री- 
सम्पर्क से रहित बसति - स्थान में निवास के विषय सें सम्यक्‌ प्रवृत्ति-समिति- 
प्रयोग से (अंतरप्पा) साभु को अम्तरात्मा (भावितो) अ्रह्मचय के सुसंस्कारों से संस्कृत 
(भवति) हो जाती है। (आरतसथविरयगाभधम्मे) उसका सन ब्रह्मचय में तल्लोन 
हो जाता है, और इन्द्रियाँ आसक्तियूवंक विधय-प्रहण करने के स्वभाव से निवृत्त हो 
जाती हैं (जिलेंदिए) इन््िम-विजेता बह साथ्‌ (बंभचेरपुले) गरह्मण्य को सुरक्षा कर 
लेता है। (थितियं) दूसरी स्त्रोकषाविरतिरुपप्तसिति भावना इस प्रकार है-- 
(वारीयणस्स) केक्ल स्त्रियों को हो सभा के (मज्से) ओच में (विधित्ता) शात, 
चारित्रादि की भृड्धि को रोकते वालो कोरी बाणीविलासकप विजिज्र (विव्योय- 
विलास संपठसा) स्त्रियों को अभिभागजन्थ अनादरपूर्ण थेष्टाओं तथा भौंह, मेज 
आदि के विकाररूप विलास से संदुक्त (कहा) कथा (म) सहों (कहेयन्या) कहनी 
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चाहिए (व्य) अथवा (हार्सासगारलोइयकहा) हास्यरस और श्य माररस अधान लोकिक 
कथा (व) तथा (मोहजणणो) मोह पंदा करने जालो (आवाह-विवाहकहा) नव- 
विधाहित वर-बधू को बुलाने को या वियाह को कथा (अबि) भो (न) नहों 
कहनो चाहिए (वा) अथवा (हत्योथं) स्त्रियों की (सुभग - दुभगकहा) सुन्दरता और 
कुरुपता से सबस्धित कथा अथवा घुहागिन होगी या विधवा ? इस प्रकार की या भारय- 
शालिनो होगो या अभागिनो ? इससे सम्बन्धित बात भी (ल) और (चउसट्ठी महि- 
लागुणा न) भहिलाओं के आलिगन आदि ८ कर्मों के प्रत्येक के 5-८ भेव होने से कुल 
६४ गुणों का, अथवा गीत, नृत्य ओऔचित्य आदि महिलाओं के ६४ गुणों का, या 
वात्स्पायनकासशास्त्र आदि में प्रसिद्ध आसनादि ६४ भेदों का बर्णन भो नहीं करना 
चाहिए । (व) अथषधा (इत्यियाणं) स्त्रियों से सम्बन्धित (वच्च-देस-जाति-कुल- 
कूव-नाम-नेवरथपरिजणकहा वि) वर्ज, देश, जाति, कुल, रूप, नाम, नेपथ्य-पौशाक 
और परिवार को कथा भो (न) नहीं करनों चाहिए । (य) तथा (एवमादिया- 
ओ) इसी प्रकार को (अज्नावि) ओर भी (सिगारकलुभाओ) श्यूृगाररस हारा करणा 
देवा करने वालो (तवर्संलम-बंभवेरघातोवधातियाओ) तप, संगम, और ब्रह्मचय का 
आंशिक रूप से तथा पूर्णरुप से धात करने वालो (कहाओ) कभाएँ (अंभरेरं) ब्रह्मचर्य 
का (अनुचरमाणेलं) आचरण करने वाले साधु को (न कहेयच्या) नहों कहनो चाहिए 
सथा (न सुणेयव्या) से दूसरे से सुनतो लाहिए और (न वितेयव्या) न हो सन सें 
उसका जिन्तन करना चाहिए। (एवं) इस प्रकार पूर्वोक्त रोति से (इत्योकहविरति- 
समितिजोगेण) स्त्री कथा से विरक्तिकप समिति का प्रयोग-आचरण करने से (अंत- 
रप्पा) साधु का अध्तरात्मा (भाषितों) भ्रह्मचयं के संस्कार से सुबासित (भव्ति) हो 
जाता है; (आश्तमणविरपगामधम्मे) उसका हुदय ग्रहमथर्य में भगत हो जाता है और 
उसको इच्धियाँ विवयों से पराह सुख हो जाती हैं; (जिलेंदिए) ऐसा इखियबिजेता 
साधु ही (अंभजेरभुतत ) ब्रह्मचरयं का पूर्ण रक्षक अम जाता है। (ततोयं) तीसरी 
स्तोरुपबिरतिसभिति भाषना है, वह इस प्रकार है--(गारीजं) रित्रयों के (हसित- 
भजित) मधुर हास्य तथा विफारयुक्त कथन, (जेट्लिय-विपेक्सित-गह-विलास-फीलियं) 
हाथ आदि को चेष्टाएं-लठके, कठाक्ष आदि गा भौहों की जेष्टा करके मिरोक्षण, 
गति-भालहाल, हायभावादि रूप विलास और फामोतिे जकू फोड़ा, (५) तथा (विश्यों- 
इय-सट्ठ-गील-बादिय-सरोरसंठाण-बच्न-कर-चरज-तयण-लावसम-कूव-जोग्मण-पवोहुराहुर- 
वरत्थालंकारभूस्रणाणि) काभोत्पादक संभाषण,नादय,म्त्य,गोत्त,बीयावियादन तथा मोटी, 
डे 
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बुढली, दिगनो आदि के रूप में शरोर का ढांचा डोलडोल, श्गरूप, हाथ, पेर और 
आँखों की रमणोयता, लावण्य आकृति, योवन, स्तन, नीोचें का ओोढ, कपड़े, हार 
आदि अलंकार, वेबविम्यास था साज सज्जा या श्वूगारप्रसाधन (य) तथा 
(गुल्लोवकासियाई) ग़ुप्तांगों के स्थान (य) और (एक्मादियाइं अज्नाणि) इसी 
प्रकार के अन्य (तवसंजमबंभवेरघातोबधातियाइं) तप, सयम और ब्रह्मचर्य का 
अल्प या पूर्ण रूप से घात करने वाले (पावकम्माइं) पाप-कर्मों को (बंभचेरं) 
ब्रह्मच्नय॑ का (अजुचरमाणेथं) पालन करने वाला साध (न चक्‍्खुसा) न आँखों 
से देखने को, (। सणसा) न मन से चिन्तन करने को (न अयसा) और न वचन 
से कहने को (पत्थेयव्वा) इस्छा करे। (एवं) इस प्रकार (इत्थीरूवविरति- 
समितिजोगेण) स्त्रोरूप निरोक्षण से तिवुत्तिरूप समिति के सन वचन काया के योग- 
प्रयोग से (भावितो) संस्कृत (ध्रवति) हो जाता है। (आरतमणब्रितगामधम्मे) ऐसे 
साधु का सन ब्रह्मचयं में संलग्न हो जाता है और उसकी इन्द्रियाँ विषयों से विरक्त 
हो जाती हैं। वही (जिइंदिए) जितेन्द्रिय साधु (बंभचेरगुत्त) ब्रह्मचर्य का पूर्ण 
सुरक्षक होता है। (चउत्यं) चोथी पृर्वरत पूर्वफ्रोडितविरतिसमिति भावना है, जो इस 
प्रकार है-(पुव्वरय-पुष्वकीलिय-पुव्यसंगंधगंथसंथुया ) पूर्व-गहस्थाअस सें अनुभव को हुई 
कासरति तथा गृहस्थावस्था में को हुई छा तादिक्रीडा तथा पूर्वकालिक श्वसुरकुल के 
साले, साली, साले को पत्नी, पुत्री आदि सम्बन्ध के कारण परिचित, (जें ते) जो जो हों, 
उन्हें कामोदय दृष्टि से देखना, कहना और स्मरण करना योग्य नहों है। (य) तथा 
(आबाह विवाह चोल्लकेसु) वध के साथ वर को घर में लाने के समय, विषाह के 
समय तथा बालक के चडाकर्मं-चोटो रखने के--संस्कार के अवसर पर (तिथिसु) 
बसंतपंचमी आदि तिथियों पर, (जअन्नसु) यज्ञों-पूजाओं में ,य) तथा (उस्सवेसु) 
झत्सवों में (सिगारागार चारवेसाहि) शव गार रस को गहस्वरूप सुन्दर वेशभूषा बाली 
स्त्रियों के, (हाव-भाव-पललिय-विक्खेब-विलास-सालिणोहि) हाव-मुखविकार, भाव- 
मानसिक विकार, हाथ-पेर आदि अंगों का कोमल न्यास-संचालन, चित्त को व्यप्रता 
के कारण सापरवाहो से किया हुआ श्यृगार विपर्यास तथा विलासयुक्त चाल से 
शोभायमान (अनुकूल पेस्मिकाहि) अनुकूल प्रेम रखने बालो प्रेसिकाओं के (सक्धि ) 
साथ (उद्सुह-वरहुसुम-सुरसिचदण-सुनंत्तिवर-वासधूब-सुहफरिस-धत्यभूसण-गुणोवबेया) 
ऋतु के अनुकूल सुख देने वाले सुन्दर फूल, भ्रष्ठ सुगन्धित चन्दन, सुगग्धित उत्तम 
चूर्ण वास-पाउडर, धूप, शुभल्पर्श, बस्तर, आभूषण आदि भोगों को बढ़ावा देने वाले 
पदार्थों के भुणों से युक्त (सपभसंपओगा) शयन-सहवास का (अणुभूया) अनुभव पूर्वकाल 
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में किया है, उन्हें (य) तथा (रमणिज्जाउज्ज गेयपत्र-नड-मट्टक-जल्ल-मल्ल-मुद्् 
कवेलंबग-कहुग-पवगलासम - आइक्शग - लंख-मंख - तुभइल्ल - तु बवोणिय - तालायर- 
पकरणाणि) रमणोय बाजों ओर गायनों से संपन्न नट, नाचने वाले, रस्सी पर लरढ़कर 
खेल दिखानेवाले, पहलवान, मुष्टियुद्ध करनेवाले मुक्केबाज, विदवृषक यथा भांड, कथक्‍्कड़, 
ऊपर से नदी आदि में कूदने वाले या ऊँचे उछलने वाले, रासलोला करने वाले, 
शुभाशुभ फल बताने वाले, लंबे बांसों पर खेल करने वाले, चित्रपट हाथ में लेकर 
भोख मांगने याले डाकोत, तूण नाम का बाजा बजाने वाले, वोणा बजाने वाले, 
और बाजोग़र या ताल बजाने वाले, इन सबकी क्रियाएं (य) एवं (बहुणि) बहुत से 
(महुरसर गीत सुस्सराइई) मधुरस्वर में गाने वालों के गीतों की सुरीलो आवाजें (य) 
तथा (एवसादियाणि) इसी प्रकार के, (अन्नाणि) अस्यान्य जो (बंभचेर घातोब- 
घातियाइ ) ब्रह्मचय का आंशिक रूप से या पूर्णरूप से घात करने वाले हैं, (ताइ) वे 
(बंभवेरं) ब्रह्मचर्थ (अणचरमाणेंण) पालन करने वाले साधू के द्वारा (न बट्ट ) ने 
देखने, (न कहेउं) त कहने (न वि सुमरिंउड) और न स्मरण करने (लब्भा जे) योग्य 
हैं। (एवं) इस प्रकार (पुव्वरय-पुष्वकीलिय-विरतिसभितिजोगेण) पूर्वगृहस्थावस्था की 
कामरति, छा तादि क्रोड़ा के कामोदय दृष्टि से प्रेक्षण-कथन-स्मरण के त्यागरूप समिति 
के खित्तत एवं प्रयोग से (अतरप्पा) साधु का अन्तरात्मा, (भावितो) अहाचर्य के 
संस्कार से युक्त (भवति) हो जाता है, (आरप्मण-विरतगामधम्से) उसका मन बह्मचर्ये 
में ओतप्रोत हो जाता है, और उसकी इन्द्रियां बिषयों से विरक्त हो जातो हैं । और 
तब वह (जिइ दिए) इस्द्रियविज्ञेता साथु (बंभचेरगुलत ) ब्रहमचर्य की पूर्णरुपेण सुरक्षा 
कर लेता है। (पंचमर्ग) पांचवीं प्रणीताहारविरति-सभिति भावना है, ओ इस प्रकार 
है--(आहारपथीयनिद्धभोयण-विवज्जते) स्वादिष्ट और गरिष्ठ एबं स्निग्ध सोजन 
का त्याग करने बाला, (ववगयजोश्वहिसप्पि-नवनोय-तेल्लपुलमस्ठंडिय-महुमज्जमंस- 
खड्जक विगतिपरिलस कयाहारे) दूध, दही, घी, सबद्न, तेल, गुड़, शक्‍कर, भरिथी, 
सधु-शहद, भश्य, सांस आदि विकृतिजनक-विकृतिक साहा पदायों का, आहार के कप 
में त्याग किया हुआ (संजते सुसाह) संयसो सुसाधु (थ दण्पर्ण) इसिय वर्षकारक पदाणे 
का सेवन ने करे, (न बहुसो) ते दिल में कई बार खाए, (न नितिकं) मं प्रतिदित 
खाए, (ग सायतृपाहिकं) साग-दाल अधिक न खाए, (न खड़ ) न ज्यादा लत्य । (वह) 
बेसा हित, सित्त और परध्यकर (भोत्तस्वं) भोजन करे, (जह) जिससे (से) उस अ्रह्म- 
चारी का बहु भोजन (जायामाताए) संयंध-यात्रा के निर्वाह-सर के लिए (भदति) 
हो (५) और जिससे (न विव्मसों) धर्म के भ्रति सन को अश्वथिरता न हो, (म) और 
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(न धस्मस्स संसणा) न ब्रह्मच्॑थ धर्म से पतन ही हो, (एवं) पूर्वोक्त प्रकार से 
(पंजोयाहारविरति समितिजोगेण) स्वाबिष्ठ एत्र गरिष्ठ आहार से विरक्तिक्प समिति 
की चिन्तनपूर्वक प्रवृत्ति से (अन्तरप्पा भाषितों भवति) ब्रह्मचारी को आत्मा ब्रह्म च्य 
के दृढ़ सस्‍्कारों से पुक्त हो जाती है, (आरय-मण-विरतगामधस्मे) उसका मन ब्रह्मच्य 
में तल्‍लीन हो जाता है ओर उसक्ती इखियां विषयों से विरक्त हो जाती हैं । फिर बहु 
(जिद दिए) जितेग्द्रिय होकर (बंभचेरगुस ) ब्रह्मच्य का पूर्णतया सुरक्षक बन 
जाता है। 

(एवं) इस प्रकार (हणं) इस (संवरस्स दारं) चतुर्थ सबर ब्रह्मचर्य संचर का 
हार (मणवयणकायपरिरक्थिएहि) मन, वचन और काया से सुरक्षित (इमेहि 
पचहि वि कारणेंहि) इस-पूर्वोक्त पांचकारणों-पंचभावनायोगों के द्वारा (सम्मं) सम्यफ्‌ 
रुप से (संवरियं) सुरक्षित (होई) हो जाता है और (सुप्पषणिहियं) अच्छी तरह 
दिलविमाग और संस्कारों में जम जाता है । (घितिमया मतिमया) धृतिमानु और 
बुद्धिमान साधक को (एसो ओगो) यह पूर्वोक्‍्त ब्रह्मच्॒य सुरक्षा के लिए पांच भाव- 
नाओं का चिस्तनसहित प्रयोग (निरुत आमरणंतं) जीवन के अत तक प्रतिदिन, 
(णेयव्यों) करता चाहिए, जो कि (अजासवो) आश्रवरहित है, (अकलुसो, निर्मल है, 
(अण्छिही) कर्स प्रवेश के लिए छिद्र से रहित (अपरिस्सावी) कर्मंबन्धन रहित और 
(अंसक्षिलिटृठो) संक्लिष्ट परिणामों से रहित है । (सुद्धों) यह पवित्र है, ओर (सब्ब- 
जिजमणुन्नातो) समस्त जिनवरों से अनुशात है। (एज) हस प्रकार (चउत्थं) चोषा 
(संवरवारं) अहाचर्य नामक संबरहार (फासियं) उचित काल में अंगीकार किया 
हुआ, (पालिय) पालन किया गया, (सोहितं) अतिचाररहित आश्रण किया हुआ, 
(तीरितं) पूर्णकप से अन्त तक पालन किया गया, (किट्टिलं) दूसरों के लिए कथम 
किया गया (आजणाए अशुपालिय) भगवान्‌ को आल्ञापूर्वक निरन्तर पालन किया गया 
(सवति) होता है । 

(एवं) उक्स प्रकार से (लायसुणिणा) शातवश सें उत्पन्न सुनि अर्थात्‌ भगवान्‌ 
महावीर स्वासोहाश (इणं, यह (सिद्धवरसासर्थ) सिद्धों का भंष्ठ शासन (पन्चियं) 
सासास्य रुप से मिरुपित है, (परूजियं) विशेष रूप से विवेशन किया गया है, 
(पसिद्ध ) प्रमाणों और सयों हारा सिड्ध किया गया है, (आधवियं) भलीभांति हुदय 
में जमा दिया गया है, (सुदेसियं) भध्यजीयों के लिए समुपिष्ट और (पसत्थ॑) 
संगलस्वरूप (चतत्यं संबरदारं) चौथा ब्रह्मचर्य संबरहार (समस | समाप्त हुआ । 
(इति) इस प्रकार (बेसि) मैं (सुधर्भा स्थाभो) कहता हूँ । 
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भूलार्थ--अग्रह्मचयं से विरतिरूप ब्रह्मचयं की सुरक्षा के 
लिए ये आगे कही जाने वाली प्रांच भावनाएं हैं। पहलो असंसक्तवास- 
वबसति सम्तिति भावना इस प्रकार है--शय्या, आसन, ग्रह, द्वार, घर का 
आंगन, खुला स्थान, खिड़को-करोखा, घर का सामान रखने का स्थान, 
जहाँ से बाहर का हृहय दिखाई देता है--ऐसा बहुत ऊँचा स्थान, घर का 
पिछला भाग, श्ृड्भार और स्तान करने का स्थान, वेश्याओं के स्थान, 
जहां बार-बार ओरतें बंठतो या ठहरती है और मोह, कामराग व स्नेहराग- 
आसक्ति बढाने वाली अनेक प्रकार की कथाएं करती हैं, ऐसे स्त्री सम्पकंसे 
लित्त मे विकार उत्पन्न करने वाले सेभी स्थान निश३चय ही ब्रह्मचारी साधु के 
लिए त्याज्य है । इसी प्रकार के अन्य स्थान भी वर्जनीय समभने चाहिए, 
जहां चित्तवृत्ति में कामविकलता होती हो, ब्रह्मचय का सवंधा भंग होता हो 
या आत्तध्यान व रौद्रध्यान पैदा होता हो। पापभोरू तथा इन्द्रियों के प्रतिकुल 
विविक्त स्थान मे निवास करने वाले साधु के लिए उचित है कि वह साधु के 
निवास करने के लिए अयोग्य उन-उन स्थानों का परित्याग करे। इस प्रकार 
असंमक्तबास वमतिसमिति के चिन्तनयुक्त प्रयोग से साधु की अन्तरात्मा बह्मचरय 
के सस्कारो से पुष्ट हो जाती है, उसका मन ब्रह्मच्य में लीन हो जाता है और 
उसकी इन्द्रियाँ विषयो से निवृत्त हो जाती हैं । वह इन्द्रियविजेता साधु बह्म- 
चर्य की पूर्णतया सुरक्षा कर लेता है । 
दूमरी स्त्रीकथाविरति समिति भावना इस प्रकार है--एकांत स्त्रियों को- 
ही परिषद्‌ में बैठ कर ज्ञानचारित्र भाव वद्ध क बातो से रहित वाणी की प्रपअच- 
रचना से युक्त विचित्र एवं स्त्रियों की अभिमानजन्य अनादरपूर्ण चेष्ठा 
तथा नेन्नादि विलास से युक्त कथा न करे । अथवा हास्यरस एवं श्इ गाररस- 
प्रधान लोकिक कथा न करे । मोह उत्पन्न करने वाली नवविवाहित वर- 
वधू को बुलाने की तथा विवाहशादी की कथाएँ भी न करे। इसी प्रकार 
स्त्रियों के सौभाग्यदुर्भाग्य के सम्बन्ध मे भविष्यवाणी न करे अथवा महिलाओं 
की सुरूपता-कुरूपता के सम्बन्ध में भी चर्चा न करे, तथा महिलाओं के 
आलिगन आदि ६४ गुणों अथवा नृत्य, गीत, औचित्यादि ६४ महिला गुणों, या 
वात्स्यायन सूत्र आदि मे प्रसिद्ध ६४ महिलागुणों की चर्चा भी नहीं करतो 
चाहिए । और न ही स्त्रियो से सम्बन्धित देश, जाति, कुल रूप, नाम, पोझाक 
और परिवार की कथाएँ करनी चाहिए। इसी प्रकार की और भी म्यूगार- 


७४२ श्री प्रश्वव्याकरण सृत्र 


रस द्वारा करुणा पैदा करने वाली तप, संयम और ब्रह्मचयं का आंशिक या 
पूर्णर्प से घात करने वाली कथाएं ब्रह्मचारी न करे, न सुने ओर न ही 
चिन्तन करे । इस प्रकार स्त्री कथा से विरक्तिर्प सम्यक्‌ प्रवृत्ति समिति का 
प्रयोग करने से ब्रह्मगारी की आत्मा ब्रह्मचर्य से सुसंस्क्ृत हो जाती है। 
उसका मन ब्रह्मचय में एकाग्र हो जाता है और इन्द्रियां त्रिमसेवन की 
ओर नहीं दौड़ती । अतः वह इन्द्रियविजेता साधु ब्रह्मचर्य की पूर्ण सुरक्षा 
कर लेता है। 


स्त्रीरूप दर्शन विरतिसमिति नामक तीसरी भावना इस प्रकार है-- 
स्त्रियों का मधुर हास्य, विकारयुक्त कथन, हाथ पैर आदि अंगो की चेष्टाए, 
कटाक्षआदि से या अ्र॒चेष्टापूवक निरीक्षण, गति-चालढाल, विलास-- 
नेत्रादि विकार, अभीष्टवस्तु की प्राप्ति से अभिमानजन्य अनादरपूर्ण चेष्टा, 
नृत्य, गीत, बीणावादन शरीर की लम्बाई-चौडाई आदि के रूप में डीलडौल 
या ढांचा, रंगरूप, हाथ पैर और नेत्र का लावण्य-सौन्दर्य, इन सबके प्रसाधन- 
प्रकार तथा शरीर के गुप्त (ढकने योग्य लब्जाजनक) अंग तथा ये और दूसरे 
भी इसी प्रकार के तप, संयम और ब्रह्मचर्य का पूर्ण या आंशिक रूप से 
धात करने वाले इन पापकर्मों को ब्रह्मचयं का आचरण करने वाला साधु न 
आँखो से देखने की, न मन से चिन्तन करने की और न वाणी से कहने की 
इच्छा करे | इस प्रकार स्त्रीरूपविरतिप्तमिति के प्रयोग से ब्रह्माचारी की 
अन्तरात्मा ब्रह्मचर्य के संस्कारों से युक्त हो जाती है। उसका मन ब्रह्माचर्य में 
तललीन हो जाता है, उसकी इन्द्रियाँ विषयो से विमुख हो जाती है। वही 
जितेन्द्रि साधु ब्रह्मचर्यं की भलीभांति रक्षा कर लेता है। चौथी पृवंरत- 
पृथवीड़ित विरतिसमिति भावना है। वह इस प्रकार है--पहले ग्रहस्थ 
अवस्था में अनुभव की गई कामक्रीड़ा या पूव॑ंअनुभूत द्य॒तादि क्रीड़ा, इवसुर- 
कुल के साले-साली या साले के स्त्रीपुत्रादि परिवार के पूर्वपरिचित व्यक्तियों 
को देखने, उनके सम्बन्ध में कहने ओर स्मरण करने का त्याग करे। 
नकविवाहित वर बधू के घर में प्रवेश के समय, विवाह के समय, चूड़ाक्म- 
संस्कार के अबसर पर तथा वसंत पंचमी आदि तिथियों पर, यज्ञों-पूजाओं 
तथा उत्सवों के मौके पर श्वृद्धाररस के यृहरूप सुन्दर वेशभूषा से सुसज्जित 
स्त्रियों के हाव (मुलविकार), भाव (मनोविकार), हाथ-पैर आदि का कोमल 
विन्यास-स चालन, चित्त की व्यग्रता से यानी लापरवाही से ढीलाढाला वस्त्र- 
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परिधान, विलासपूर्वक मस्तानी चाल से सुशोभित, अनुकूल प्रेमवाली 
प्रेमिकाओं के साथ ऋतु के अनुकल धुखद सुन्दर फूल, महकते उत्तम चन्दन, 
महकते हुए उत्तम चूर्ण (पाउडर), इत्र आदि की मस्त सुगन्ध, धूप, सुखस्पर्श, 
मुलायम कपड़े, इन सब कामभोग-वद्ध क गृणों से युक्त जिन दयनसम्पर्कों का 
सुखानुभव ग्ृहस्थावस्था मे किया था, उन्हे न देखे, न उनका वर्णन करे, 
और न हो मन में उनका चिन्तन करे | तथा रमणीय बाजों और मायनों 
के सहित नट का तमाशा करने वालों, नृत्य करने वालों, रस्सी 
पर चढ़ कर खेल करने वालो, कुछती करने वाले पहलवानों, म्रुष्टि- 
युद्ध करने वाले मललो, कथा करने वाले कथको, ऊपर से पानी में 
कुदने वालो, रासलीला करने वालों, शुभाशुभ फल बताने वालों, लंबे बांस 
पर चढ़ कर तमाशा दिखाने वालों, चित्रपट हाथ में लेकर भिक्षा मांगने 
वालों (डाकौत आदि), तूण नामक बाजा बजाने वालो तथा बाजीगरों की 
विशेष क्रिया तथा मधुर स्वर से गाने वालों के सुरोले स्वर तथा इसी प्रकार 
की अन्य विविध क्रियाएँ, जिनसे तप, संयम और ब्रह्मचयें का सबंधा या 
आशिक रूप से नाश होता है, इन सबको ब्रह्मचारी साधु न आखों से देखे, 
न वचन से उनके बारे मे चर्चा करे, ओर न ही मन से उन पर चिन्तन करे । 
इस प्रकार पहले आश्रम (गृहस्थ अवस्था) को कामक्रीड़ा या द्य॒तादि- 
कीड़ा फा दर्शन, उच्चारण व स्मरण के त्याग में सम्यक्‌ प्रवृत्ति करने से ब्रह्म- 
चारी की अन्तरात्मा ब्रह्मचय के संस्कारों से ओतप्रोत हो जाती है। उसका 
मन ब्रह्मचय में ही निमग्न हो जाता है,उस की इन्द्रियाँ विषयों से विमुख हो 
जाती है । वह जितेन्द्रिय साधु हो ब्रह्मचय का पूर्ण सुरक्षक बनता है । 


पाचवी प्रणोत-आहारत्याग समिति भावना इस प्रकार हैं गरिष्ठ, 
स्वादिष्ट और स्निग्ध आहार को छोडने वाला तथा दूध, दहो, धी, मक्खन, 
तेल, गुड़, शक्कर, मिश्री, मध-शहद, मद्य, मांस आदि खाद्य-विक्ृतियों से 
रहित आहार करने वाला संयमी घुसाधू इन्द्रियदर्प-कारक पदार्थ न खाए, 
न दिन में कई बार खाए, न प्रतिदिन भोजन करे, न हो दाल-साग अधिक 
खाए, न बहुत ८ स-ठूंसकर ही खाए । उतना ही और बसा हो हितकर ओर 
परिमित भोजन करे, जिससे वह भोजन उस बअहाचारी साधू की संयम यात्रा के 
लिए पर्याप्त निर्वाहक हो । उस आहार से मन में उद्धिग्नता न पैदा हो, न 
ब्रह्मचयं का सर्वथा भंग हो ओर नहीं धर्म से अष्ट हो । इस प्रकार 
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गरिष्ठ स्वादिष्ट रसीले आहार का त्याग करने में सम्यक्‌ प्रवृत्ति (समिति) 
करने से ब्रह्मचारी का अन्तरात्मा ब्रह्मचर्य के सुसंस्कारों से वासित हो जाता 
है । उसका अन्तःकरण ब्रह्मचय॑ में रम जाता है, उसकी इन्द्रियाँ विषयों में 
आसक्तिपूरवंक प्रवृत्त नही होती। वह जितेन्द्रिय साधु ब्रह्मचये को पूर्णतया 
सुरक्षित कर लेता है। 
इस प्रकार इन पांचों ही कारणों-बह्मचय रक्षण के उपायो से मन, वचन 
और काया चारों ओर से सुरक्षित हो जाने से ब्रह्मचर्य संवर का यह द्वार 
भलीभांति रक्षित हो जाता है, दिल-दिमाग में अच्छी तरह रथापित हो जाता 
है | धृतिमान और बुद्धिमान साधू को यह चिन्तनयुक्त प्रयोग जीवन के 
अन्त तक प्रतिदिन करना चाहिए जो आश्रवरहित है, दोषरहित है, कर्म 
बन्ध के स्लोत से रहित है, संक्लिष्ट परिणामों से रहित है, शुद्ध है, स्व॑तीर्थ- 
करों ने इसकी अनुज्ञा दी है। इस प्रकार चोथा संवर द्वार उचितकाल पर 
स्वीकार किया हुआ, पालन किया गया, अतिचाररहित आचरण किया गया, 
पूर्ण रूप से पालन किया गया, अन्य भव्यजीवों के लिए उपदिष्ट है, और 
भगवान्‌ की आज्ञानुसार आराधित है। 
इस प्रकार ज्ञातक्श में उत्पन्न मुनि अर्थात्‌ भगवान्‌ महावीर ने इस 
चतुर्थ संवरद्वार का सामान्य रूप से प्रतिपादन किया है, विशेष रूप से इस 
का निरूपण किया है, प्रमाणों से सिद्ध किया है, प्रतिष्ठापित किया है, भव्य 
जीवो को इसका उपदेश दिया है, ऐसा मगलरूप एवं सिद्धों का उत्तम- 
शासन रूप यह चतुर्थ ब्रह्मचर्य संवर द्वार समाप्त हुआ । ऐसा मैं (सुधर्मास्वामी) 
कहता हूँ । 
व्याख्या 
पूर्व सूत्रपाठ में जिस ब्रह्मचयं की इतनी गौरव गाथाएँ शास्त्रकार ने गाई 
थी, उस महापूल्यवान, अनेक तपस्याओ से प्राप्त ब्रह्मचयेरत्न की सुरक्षा के लिए 
स्ाधारणरूप से उपाय भी बताए थे, किन्तु ये उपाये तब तक ही कृतकार्य होते 
है, जब तक साधक के सामने प्रतिकूल वातावरण न हो । वातावरण भी 
तभी बनता है, जब ब्रह्मचयं के सुसस्कार इतने मजबूत हों कि रोम-रोम में वे रम 
जाय, रग-रग में प्रविष्ट हो जांय, साधक के जीवन का कण-कण ब्ह्याचयं के सस्‍्कारों 
से ओतप्रोत हो जांय । इसी उद्ं श्य से शास्त्रकार ने अब्रह्मचये के विविध स्थानों से, 
साधक की आत्मा को बचाने तथा ब्रह्मचयंपालन के संस्कारों को बद्धमूल करने हैतु 
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सिम्नोक्त पांच भावताएं बताई हैं--(१) स्त्रीसंसक्त निवासस्थान - त्याय समिति 
भावना, (२) स्त्रीकथाविरतिसमिति भावना, (३) स्त्रीरूपविरतिसभिति भावना, 
(४) पूर्वरतपूर्व क्रीडित दर्शन-उच्चारण-स्मरण-त्यागसमिति भावना और (५) कामो- 
त्पादक-आहा रत्याग सम्रिति भावना । यद्यपि इन पाचों भावनाओं के सम्बन्ध में बताए 
मूलपाठ का अर्थ हम काफी स्पथ्ट कर चुके हैं, तथापि इन पर विशेष विवेचन करना 
आवश्यक है। अत' हम क्रमशः इन पर विवेचन करेंगे । 


पांख भावनाओं को उपयोगिता-- पहले कहा जा चुका है कि ब्रह्माचरयंत्रत 
की रक्षा साधु के लिए अनिवार्य है। और ब्रतो मे अपवाद और रियायत हैं, लेकिन 
ब्रह्मचयं मे कोई अपवाद और रियायत नहीं। बल्कि शास्त्र मे यहां तक कहा गया 
है कि प्राणत्याग स्वीकार कर ले, यानी आत्महत्या करले, लेकिन ब्रह्मचय श्षत खडित 
मे करे | इसलिए ब्रह्मचयं की सुरक्षा जब प्राणप्रण से करना अनिवार्य है तो साधक 
को यह देखना पडेगा कि अब्रह्मचयं के अड्डे कहा-कहा हैं ? अथवा विधातक तत्त्वों 
के मो्चे कहा-कहा हैं ? काम का चक्रव्यूह कहां-कह्दा और किस-किस प्रकार से साधक 
फो फेसा लेता है और परास्त कर देता है ? उनसे क॑ंसे बचना चाहिए 


इ-ही प्रश्नो के उत्तर मे ब्रह्मचर्य की सुरक्षा के लिए बिहित ये पाव भावनाएँ 
साधक के सामने प्रस्तुत हैं। ये पाच भावनाएँ साधक को अन्नह्मचर्य के अड्डों या 
ब्रह्मच्य विधातक मोर्चों बी जानकारी देकर उनमे बचने का बार-बार अभ्यास करने 
का संकेत देती हैं । 

स्न्री-असंसक्तस्थान समितिभावना का प्रयोग--सव्वेप्रथम ब्रह्मचयं के विधातक 
तत्वों का मोर्चा लगता है--स्त्रीसंसर्ग युक्त स्थानों पर। साधुजोवन में धर्मपालन 
करने के लिए जैसे भोजन पानी आवश्यक है, वैसे ही धर्मेपालतल करने तथा सर्दी- 
गर्मी, वर्षा आदि से तथा उपद्रवी लोगों से बचने के लिए कोई न कोई स्थान जरूरी 
है, जहां पर टिक कर साधु ज्ञान-दर्शन-चारित्र की सम्यक्‌ आराधना कर सके 
और अपने शरीर को धर्मपालनाथ्थ टिका सके। स्थानप्राप्ति के लिए तो भिक्षाविधि 
में बताया ही गया था कि साधु उस स्थान के मालिक से या उसका कोई एक 
मालिक न हो तो शासक आदि से या कोई भी प्रत्यक्ष मालिक न हो तो शक्त रद्व देव 
से अनुशा ले कर ही उस स्थान का उपयोग करे । इस प्रकार साधु के लिए स्थान 
की समस्या हल हो जाने पर भी उसे वहा यहू विवेक करना पड़ेगा कि वह जहां 
निवास करना चाहता है, वहां उसका संयम-पालन ठीक तरह से हो जायगा ? जहाँ 
उसके जझञान-दर्शन चारित्र में बाधक वातावरण तो नहीं है? वहा आसपास संयम- 
विधातक तत्त्व तो अपना मोर्चा नहीं लगाए हुए हैं? अन्यथा, जिस साधु धर्म अर्थात्‌ 
ज्ञाम, दर्शन, चारित्र की सुरक्षा के लिए वह किसी स्थास को पा कर भी अपना 
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साधुजीवन खो बेठैगा । साधुजीवन का सर्वस्व-ब्रह्मचय गेंवा देगा । अग्रह्मचय॑ के 
अंगुल मे फंसकर अपनो की-कराई साधना की कमाई को मिट्टी में मिला देगा। एक 
बार अनमोल ब्रह्मचर्यरत्न को खो देने पर फिर वहू हाथ आना अत्यन्त दुष्कर है। इस 
लिए ब्रह्म चय॑ की सुरक्षा के लिए स्थानत्यागसमिति भावना बताई गई है| ब्रह्मचर्य की 
सुरक्षा के लिए साधु को ऐसे स्थानों मे नहीं रहना चाहिए, जहाँ स्त्रियां सोती हों, 
बैठती हो, घर के द्वार से बार-बार उनका आवागमन होता हो, घर के आंगन में जहां 
उनका पड़ाव हो, ऐसा झरोखा-जहा से स्त्रियों पर बार-बार दृष्टि पड़ती हो, या 
ऐसा ऊँचा स्थान, जहा से बहुत दूर तक गृहस्ण के घर की चीजें तथा सासारिक 
प्रवृत्तिया दिखाई देती हो घर का पिछला हिस्सा, जहा पर स्त्रियों पर दृष्टि पड़ती 
हो, या स्तानघर, शरद्भारथर आदि स्त्रियों के आवागमन के स्थान, तथा वेश्याओं 
का स्थान हो अथवा आसपास वेश्याओं का मोहल्ला हो, या जहा स्त्रिया बार- 
बार बैठ कर मोह, हं प एवं रतियाग बढाने वाली अनेक प्रकार की गण्पें लडाती हों, 
ऐसे स्थान साधु के निवास के लिए वर्जनीय हैं। इसके अलावा स्त्रीससर्ग से युक्त 
ऐसे अन्य स्थान, जहा रहने से स्त्रियों का स्वच्छन्द विलास आदि देखकर चित्त मे 
भ्रान्ति पैदा हो जाय कि मैं ब्रह्मच्य का पालन करूँ या न करूं ? अथवा जहाँ 
ब्रहचर्य का सवंधा भम मन-वचन-काया से होना सभव हो, अथवा जहां ब्रह्मचर्य से 
मानसिक या वाचिकरूप से भ्रष्टता का होना सभव हो या जहा का वातावरण श्रुद्धार- 
रुमपूर्ण देखकर साधक को ब्रह्मचर्य के बारे में पश्चात्ताप हो, मैथुन-प्रवृत्ति के लिए 
तीब्रविन्तन रूप आतंध्यान या रौद्रध्यान हो, ऐसे स्थानो पर भी साधु का निवास 
करना योग्य नही है। चाहे साधु को थोडा कष्ट भी होता हो, रही और जीणंशीर्ण 
प्रतिकूल स्थान ही मिलता हो, लेकिन ब्रह्मचयं रत्न की सुरक्षा के लिए वहा रहना 
अभीष्ट हो तो पाप भीरु एवं जैसे-सैसे स्थान में रहने के अम्यासो साधु को वैसे 
स्थान में रहने के लिए अपने भन को तैयार कर लेना चाहिए, मगर स्त्रीससर्गयरुक्त 
अयोग्य, किन्तु बढ़िया स्थ न में साधु को हथिज नहीं ठहरना चाहिए। यही इस 
भावना का प्रयोग है। 

इस प्रकार के चिन्तन के प्रकाश में जो साधु अपनी अन्तरात्मा को स्त्री- 
संसक्त स्थानप्याग सप्रिति की भावना से सुसस्कृत कर लेता है, उसका मन अभ्यास 
से ब्रह्म चर्य मे लीन हो जाता है, फिर उसकी इन्द्रिया विषयों के बीहड़वन में नहीं 
भटकती । वह जितेन्द्रिय और गुप्तब्रह्मचारी हो जाता है । 

स्‍त्री क्षाविरतिसमिति भावना का अयोच--ज्रह्मचर्य विधातक तत्त्वो का दूसरा 
भोर्जा लगता है--स्त्रियों के सम्बन्ध में विविध प्रकार की कामोत्तेजक कथा क* । 
साधु के पास शास्त्रीय ज्ञान और अनुभवज्ञान होता है, वही उसके दशेन और 
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जारित्र की वृद्धि में या इनके ह्वास को रोकने में सहायक बनता है। किन्तु अगर 
उस ज्ञान का प्रयोग दूसरों के कल्याण का कारण न होकर अपने चारित्र का हीं 
विनाश करने वाला हो जाय तो वहां साधु को जरा रुक कर आत्मचिस्तन और 
निरीक्षण-परीक्षण करता चाहिए | साधु का उपदेश सबके लिए है, किन्तु साधु काम 
या मोह से प्रेरित होकर अपना उपदेश एकान्त में---कैवल स्त्रियों के बीच बैठ कर 
न करने लगे और वैराग्य के उपदेश के बदले कामवद्ध क विचित्र बातें न सुनाने लगे 
या स्त्रियों के हाव, भाव, विब्योक' या 'विलास से युक्त कहानियां ही न छेड़ बैठे 
अथवा स्त्रियों के मधुर हास्यरस या श्वृद्धाररस के लौकिक किस्से न कहने लगे या 
मोहजनक ठातें न बताने लगे अथवा नवविवाहित बर वधू के चरित्र एवं विवाह की 
चर्चा न छेड बैठे, या स्त्रियों के सोभाग्य-दुर्भाग्य की भविष्यवाणी न करे अथवा 
स्त्रियो के आलिगन चु बन आदि ६४ गुणों या उनके नृत्यगीत आदि ६४ गुणों का 
वर्णन न करने लगे, या फिर विभिन्न देश) की, “जाति की व कुल” की स्त्रियों की 
अर्चा न छेडे, या फिर स्त्रियों के रूप और वेशभूषा का वर्णन न करेया उनके 
साम ले लेकर भी वर्णन न करे या स्त्रियो के परिवार बलों की राम कहानी न छेड़ 
बैठे । कहा तक कहे ”? ये और इस प्रकार की दूसरी जो भी स्त्रियों के शद्भारादि से 
सम्बन्धित कामबर्द्ध क एवं तप-संयम-अह्ाचर्य विधातक कथाएं हों, उन्हे ब्रह्मचर्य के 
आराधक साधु को न नो कहनी चाहिए, न ऐसी बाते सुननी चाहिए । अन्यथा ज्ञान के 
बदले अज्ञान, मोह और कुशील बढेगा। ब्रह्मचयं भ्रष्ट साधु का मन फिर अस्त व्यस्त 
ही रहेगा, वह धर्म रो सवंधा पतित हो जायगा। यही इस भावना का प्रयोग है, जो 
साधक को ब्रह्मचर्यनिष्ठ एवं इन्द्रियविजेता बना देता है। निष्कर्ष यह है कि मोह 





१. इष्टानामर्थानां प्राप्शायशिसानगव्सम्भ्त: । 
स्त्रीणामनादरकुतो बिव्योको नाम विश्ेयः॥॥ 
अर्थ--इच्छानुकूल पदार्थों के मिल जाने पर अत्यन्त गयवं से उत्पन्न हुआ 
स्त्रियों का अनादर्पूर्ण व्यवहार विब्बोक कहलाता है । 
२. स्थानासनसभतानां. हस्तखूमेश्कर्सणा खंब | 
उत्पक्नते विशेषों थ श्लिष्ट' स तु बिलास. स्थात ॥ 
अर्थ--स्त्रियों के ठहरने, बैठने, चलने के तथा हाथ, भोंह और नेत्र के 
स्नेहयुक्त क्रियाविशेष को विलास कहते हैं । 
३. देशकथा--लाटी कोमल बचना व रतिनिषुणा होती है इृत्यादि। 
४ जातिकथा--ब्राह्मणियां विधवा होने पर मृतवत्‌ हैं। ५. कुलकभा-पति भरने के 
बाद चोलुक्यपुत्रियां आग में कूद पढ़ती हैं । ६. वामंकथा--शुन्दरी वास्तव में अत्यन्त 
सुन्दरी ही है। 
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एवं कामराग बढ़ाने वाली जितनी भी बातें हैं, उनका भी न उच्चारण करे, न 
दूसरे से सुने और न॒ मन में चिन्तन करे। तभी ब्रह्मचर्य के बारे मे साधु अडोल 
रह सकता है । 

स््रीरूपनिरीक्षणत्यायसमिति भावना का प्रयोग--इसके बाद अब्रह्मचयं- 
घातक तत्त्वों का मोर्चा है--नारी के रूप से सम्बन्धित दर्शन, चिन्तन और कथन | 
ब्रह्मचारी साधक अपनी ब्रह्मचयं प्रतिज्ञा, विद्वत्ता या स्त्रीससक्त स्थानत्याग की मर्यादा- 
पालन के भ्रम में रहता है कि मैं मर्यादा मे चल रहा हूँ, विद्वाद्‌ ? और मर्यादा का 
पालन करता हूँ, फिर ब्रह्मचये-भ्रष्ट कँसे हो सकू गा ? पर कामवासना का उद्भव 
तो मन से होता है और मन की प्रेरणा से साधक नारी के रूप-सौन्दर्य, लावण्य- 
वेशभूषा, यौवन, चालढाल, डीलडौल, श्ूगार, आकृति, अगप्रत्यगो. अलकारो, 
गुप्तांगों तथा अगचेष्टाओ को कामविकार की दृष्टि देखने मे लग जाता है, फिर 
विकृत मन से उन पर चिन्तन करता है और विकारी वाणी से उनका वर्णन करता 
है। अत. ब्रह्मचर्य धातक तत्त्व साधक को ऐसा पछाड देते हैं कि फिर ब्रह्मचय की 
भूमिका पर उसका उठना कठिन हो जाता है, वह एकदम निम्न भूमिका पर गिर 
जाता है। अत' अब्रह्मचय के इस प्रहार से बचने के लिए स्त्रियों की मधुर मुस्क राहुट, 
विकारयुक्त वचन, हाथ-पैर आदि की चेष्टाएँ, अ,चेष्टा--कटाक्षादि पूर्वक निरीक्षण, 
मस्तानी चाल, आँखों का विलास" और क्रीडा तथा नारियो के कामोत्तेजक सभाषण, 
नृत्य, गीत, वीणादि वाह्यवादन, शरीर की लबाई, मोटाई आदि सस्थान, रंग, हाथ- 
पैर व नेत्र का लावण्य, रूप, यौवन, स्तन, अधर, वस्त्र, अलकार, श्यू गार प्रसाधन 
और गुप्ताग आदि ये और इसी प्रकार के अन्य स्त्री सम्बन्धी कामोत्तेजक एवं पाप- 
कर्मवरद्धक बातें; जो कि तप, सयम और ब्रह्मचयं का नाश और पतन करने वाली हो, 
उन्हें ब्रह्मचयं का पूर्ण आराधक साधु आँखों से न तो देखने की इच्छा करे, न मन से 
उनका चिन्तन करने की अभिलापा करे और न ही वाणी से उनका वर्णन करने की 
कामना करे। मतलब यह है कि कामविकार पैदा करने वाली जितनी भी चीजे हैं, 
उनके दर्शन, चिन्तत और वर्णन से ब्रह्मतारी साधक स्वथा बचे । इस प्रकार की 
भावना के चिन्तन और प्रयोग से साधक की अन्तरात्मा मे ब्रह्मचर्य के सुहढ़ सस्कार 
जम जायेंगे और उसका मन ब्रह्मचयं में संलग्न हो जायगा और तब वह ब्रह्मचर्य का 
पूर्ण सुरक्षक बनेगा । 


१-- 'हावो सुखबिकार: स्थात्‌, भावश्‌ चित्ततमुद्भवः । 
बिलासो तेत्रजो क्षयों, विभद्नो अर युगास्तयों: ॥ 

अर्थ--./हाव मुखविकार होता है भाव चित्त से उत्पन्न होता है, | बलास नेत्र- 

जन्य विकार है और विश्वम दोनों भौंहों से होता है ।' --संपादक 


नौबां अध्ययन : ब्रह्मचर्य-संवर छडहै 


पू्‌र्बेरतपर्वकीड़ितविरति समिति भावना का प्रयोग--कई बार साधक के 
सामने न तो रुत्री होती है और न ही कोई कामोत्तेजक पदार्थ । वह मन में यों सोचता 
रहता है कि मैं ब्रह्मचर्य की बाह्य मर्यादाएँ पाल रहा हू; कायिक रूप से ब्रह्मचर्य का 
खण्डन नही कर रहा हूँ, किन्तु उस अवस्था में भ्रान्तिवश या मोहवश वह स्त्री या 
कामोत्ते जक॒ पदार्थों के विद्यमान न होते हुए भी अपनी पूर्व (गृहस्थ) अवस्था 
की कामफ्रीडाओ एवं कामसेवन की बातो का स्मरण करके मन को विकारी बना 
लेता है; कभी-कभी खेल तमाशे या नटो, भाडों, तमाश बीनो, गानेबजाने बालों, 
चित्रकारों, खेल तमाशे दिल्वाने वालो आदि के अश्लील दृश्य देखकर, अश्लील श्रव्य 
वस्तुओं का श्रवण करके तथा पूर्व दृष्ट या अनुभूत वस्तुओं का स्मरण करके मन को 
बहलाता है। परन्तु वह अश्लील मनोरजन साधु के लिए बहुत मह॒गा पडता है। 
उसकी वर्षों की की-कराई ब्रह्माचर्य साधना को वह गदा मनोरजन कुछ ही क्षणों मे 
मटियामेट कर देता है, उसकी ब्रह्मचयय निष्ठा को उखाड़ फेकता है, उसकी ब्रह्मचर्य- 
साधना के सुफल को भी चौपट कर देता है। इसी उदं श्य से शास्त्रकार इस भावना 
के चिग्तनयुक्त प्रयोग की ओर दिशानिर्देश करते हैं --“पहले गृहस्थावस्था में अनुभूत 
कामक्रीडा, छ्यूत आदि क्रीडा तथा श्वसुरकुल के साले-साली आदि से हुए परिचय 
तथा हास-परिहास आदि साधु को देखना, कहना या स्मरण करना हृगिज उचित 
नहीं । इसी प्रकार पूर्वजीवन में नवविवाहित मिलन के समय, विवाह के समय, 
वसतपचमी आदि तिथियो, यज्ञों और उत्सवों के अवसर पर शहगाररस की गृहस्वरूप 
सुन्दर वेशभूषा से सुसज्जित, हाव, भाव, अगों के ललित न्यास और बिलासपूर्ण गति 
से सुशोभित, अनुकूल प्रेमवाली प्रेमिकाओ के साथ जो शयन-सहवास अनुभव किया 
था, तथा ऋतु के अनुकूल सुख देने वाले सुगन्धित श्रेष्ठ फूल, सुगन्धित उत्तमचन्दन, 
खुशबूदार श्रेष्ठ चूर्ण, वास, धूप, सुखस्पर्श, कोमल वस्त्र, आभूषण आदि पूर्वानुभूत एवं 
भोग मे वृद्धि करने वाले गुणों से युक्त स्त्रियों का तथा रमणीय बाजों और श्रुति- 
मधुर गानो से भरपूर तट, नतंक, पहलवान, विदूषक, तैराक, रास लीला करने वाले, 
खेलतमाशा दिखाने वाले, शुभाशुभ बताने वाले, लबे बांस पर खेल दिखाने बाले, 
सुरीले राग से गाने वाले गवेया, वादक, कथक्कड बाजीगर, मधुर स्वर के गीतों की 
आवाज -ये और ऐसी ही अश्लील मनोरजक सामग्री प्रस्तुत करने वाले लोगो की 
क्रियाएं, जो तप, संयम और भब्रह्माचयं का आंशिक एवं पूर्णरूप से भंग्र करने वाली हों, 
उन्हें पूर्ण ब्रह्मचर्य -साधक श्रमण को देखना, कहना और याद करना कश्रसमपि उचित 
नही है ! 
इस प्रकार की चिन्तन प्रक्रिया से मुक्त भावना के प्रकाश में साधक का अन्तरात्मा 
ब्रह्मचरय के संस्कारों से सुसंस्कृत बनेगी और तब उसका मन ब्रह्मचर्यनिष्ठा में ओत- 
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प्रोत हो जायया, उसकी इन्द्रियाँ विवयविमुख हो जाएगी ओर वह जितेन्द्रिय साधु 
बरह्मचयं का सुरक्षक बन जाएगा। 

प्रशोताहारबिरतिससिति भावना का प्रयोग--झबहाचर्य पर जैसे अश्लील 
याताबरण और बांह्य पदांथों का प्रभाव पडता है, वैसे भोजन का भी प्रभाव पड़ता 
है। अन्य इन्द्रियों को जीतना फिर भी आसान है, मगर जिह्लेन्द्रिय को जीतना 
बड़ा कठिन है। इसीलिए भागवत पुराण मे कहा है--'जित सर्व रसे जिते ।' अर्थात्‌- 
स्वाद को जीत लेने पर सब कुछ जीत लिया जाता है। बडें-बड़े साधक स्वाद के 
चक्कर में पड कर इस रसने*द्रय के गुलाम बने हुए है । उत्तेजक, तामसी, चटपटा और 
स्वादिष्ट गरिष्ठ भोजन रोजाना दू स-ठदूस कर खाए और ब्रह्मचर्य का मन-त्रचन 
काया से पूर्णत. पालन करना चाहे, यह दुष्कर बात है ! केवल जिद्देन्द्रिय का भोजन 
ही बयो, अन्य इन्द्रियों के आहार मे भी सावधान न रहने पर साधक ब्रह्मचर्य से भ्रष्ट 
हो सकता है। पाचो इन्द्रियो के विषयो पर राग-द्वषघ करना वर्जित है, वैसे ही राग- 
हूं घरहित वीतराग भावना के नाम पर विषयों का अत्यधिक उपभोग भी बुरा है। 
मह्षियों का अनुभवयुक्त कथन है--- 

'जहा दवप्गो परिधणों बजे समासत्ओो नोवसमं उबेद । 
एवेंदियरगो वि प्यासभोहणो, न बंभयारिस्स हियाय कस्स थि।॥ 

अर्थात्‌-- प्रचुर इन्धन से युक्त वन मे आग लगी हो और साथ में हवा चल 
रही है, तो जैसे वह आग बुझती नही है, वैसे ही अतिभोजी या अत्यन्त विषय 
ओग की ओर शुके हुए, ब्रह्मचारी साधक की इन्द्रियाग्नि प्रज्वलित होने पर विपय- 
रूपी इन्धन मिलते रहने से बुझती नहीं है; सचमुच विषयाग्नि किसी के लिए भी 
हितकर नहीं होती ।' 

कभी-कभी साधु यह सोचता है कि 'जीभ का क्‍या है ? मैं जब चाहू, तब उसे 
बश में कर लूगा । परन्तु उसकी यह धारणा आगे चलकर गलत साबित होती है । 
रुक बार जीभ को किसी वस्तु की चाट लग गई तो वह बार-बार उसे लेने के लिए 
दौड़ेगी । जिस दिन वह मनोञ्ञ एवं स्वादिष्ट वस्तु नहीं मिलेगी, साधक का चित 
बेचैन हो उठेगा। जीभ का गुलाम बना हुआ वह साधक किसी भी प्रकार से उस 
चीज को पाने का प्रयत्त करेगा । परन्तु स्वादिष्ट वस्तु के बारबार, प्रतिदिन और 
अत्यधिक मात्रा में खा लेने पर एक तो स्वास्थ्य पर उसका असर पड़ता है; दूसरे 
ब्रह्मचरय पर उसका अचूक असर होता है। स्वाविष्ट और गरिष्ठ मसालेदार पदार्य 
खाने से इन्द्रियाँ पुष्ट होकर मन को कामवासना के बीहुड़ बन में भटका देती हैं । 
ब्रह्मचर्य से पतित होने के अलावा साधक का चित्त कई बार विक्षिप्त और ब्याकुंल भी 
हो जाता है, जब कि कामोदर क के समय उसे मतवाहा भोग नहीं सिलता । इसलिए 


बौवां अध्ययन : ब्रह्मचये-संवर ७४६ 


शास्त्रकार अपने अनुभव के आधार पर कुछ विक्ृतिकारक चीजों के नाम गिनाकर 
उनके भ्रतिदिन अतिमात्रा से तथा अपध्य रूप मे सेवन करने से बचने का निर्देश किया 
है । दूध, दही, घी, नवनीत, तेल, गुड़ शवकर, मिश्री, शहद, मास, मद्य, था गरिष्ठ 
खाद्य पदार्थों को विकृति जनक समझकर जो दर्पकारक या मदकारक तामसिरक 
खानपान है, उन्हे सेवन न करे, न प्रतिदिन हो सेवन करे, न दिन में अनेक आर सेवन 
करे, न अतिमात्रा मे सेवन करे, न साथ-दाल स्वादिष्ट हो तो अधिक मात्रा मे सेवन 
करे। साधु का आहार सयमयात्रा के निर्वाह के लिए होना चाहिए, केवल भोजन- 
भट्ट बनकर अटसट खाने के लिए नहीं। सयमी जीवन जीने के लिए ही साधु को 
आहार करना है, न कि खाने के लिए ही जीना है। वह ऐसा तामसी या राजसी 
खानपान न करे, जिस से ब्रह्मचयं पालन मे अ्आान्ति हो जाए कि मैं अब ब्रह्मचर्य 
पालन करू या नही ? अथवा ब्रह्मचय के प्रति उपेक्षा हो जाए कि क्‍या रखा है 
ब्रह्मचर्य मे ? रूखे-सुखे, नीरस, एकाकी जीवन में क्या आनन्द है ? स्त्री-बच्चों- 
सहित जीवन रसमय और आनन्दमय होता है, उसी मे चहल-पहल होती है ! इस 
प्रकार कामोन्मादवश साधक उलटे चिन्तन के चक्कर में पड़कर अपने ब्रह्मचर्य धन 
को लुटा देता है। कई बार वह्‌ तामसिक एवं मादक भोजन के कारण कामोद्रे कवश 
किसी सुरदरी के पीछे पागल बना फिरता है अथवा बक्रह्माचर्य से भ्रष्ट होने के साथ- 
साथ वह साधु धर्म के प्रति भी अश्रद्धालु बन कर धर्म॑श्रष्ट हो जाता है। अत. साधु 
को ऐसा चिन्तन करना चाहिए कि साधु को आहार तो केवल सयम के भार का 
निर्वाह करने के लिए करना है ”? गाडी की धुरी मे तेल देने के समान या घाव पर 
मरहम लगाने के समान परिमित मात्रा में ही करना है ।" 


इस प्रकार के चिन्तन से युक्त भावना के प्रकाश में सम्यक्‌ प्रवृत्ति करने पर 
साधक का अन्तरात्मा ब्रह्मचयं के सस्कारो से जगमगा उठता है। उसका अन्त: करण 
ब्रह्मचर्य रूप चन्द्र के प्रकाश में चकोर की तरह लीन हो जाता है, उसकी इन्द्रियाँ ब्रह्म चर्य- 
विधातक विषयों की ओर नही दोड़ती। इस प्रकार पांचों इन्द्रियों को तदनुकूल 
विधय-भोजन न मिलने पर जितेन्द्रिय बना हुआ साधु ब्रह्मचर्य में समाधिस्थ हो 
जाता है । 

कुछ शंका-कुछ समाधान--यहां शका होती है कि मूलपाठ में 'अबगय ' 
सज्जसंस इन दो पदों को भी लिया है, जिनका सेवन साधुओं के लिए सर्वथा वर्णित 





१ इसी विषय की गाभा यह है, जिसका अर्थ ऊपर आ चुका है-- 
'एयसब्संभजलेबो सगडक्लजतण जशिओों होइ। 
इस संजमभरबहणट्ठयाए साहूथमाहारो ॥' -- संपादक 
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है। अत मालूम होता है “दूध-दही आदि की तरह मद्य-मास का सेवन साधुओं के लिए 
सर्वथा त्याज्य नहीं है !” इसका समाधान यह है कि मद्य-मास बंसे तो साधुओं के 
लिए सर्वथा वर्जनीय हैं। साघुओ के लिए शास्त्र में अमज्जमंसासिधो' (मद्यमास का 
सेवन न करने वाले) विशेषण प्रयुक्त किया गया है। अत. साधु के लिए मद्य-मांस- 
सेवन का तो सवाल ही नहीं उठता। किन्तु कदाचित्‌ साधु को पता न हो और 
किसी दवा में मांस, रक्त या मद्यसार मिला हो, उसे साधु सेवन कर ले, अथवा कोई 
व्यक्ति गाढ रागवश साधु को मद्यममासादि-मिश्रित आहार देने लगे और वह भूल से ग्रहण 
करले या सेवन कर ले । इस बात को स्पष्ट करने के लिए यहाँ पर मद्य-मास का 
निषेध किया है । 

दूसरा समाधान वृत्तिकार देते हैं कि विग्मइय (विक्रतिक-विकृति-जनक) 
पदार्थों का नाम गिनाया है। इसलिए शास्त्रकार ने प्रसगवश विक्ृतिको के साथ- 
साथ मच-मास को भी विक्ृतिक रूप से बताने के लिए, इन दोनों पदों का ग्रहण 
किया है । 

अथवा इसका समाधान यों भी किया जा सकता है, कोई साधु अपनी 
गृहस्थावस्था मे कदाचित्‌ मद्य-मास का सेवन करता रहा हो, फलत दोनों को या दोनों में 
से एक को देखकर उसे पूर्वकालसेवित मद्य-मांस की याद आ जाय और वह किसी 
गाढ़-भक्त के यहाँ से ले आवे । इसी के निषेध के लिए शास्त्रकार मचमास दोनों का 
किसी भी हालत में सेवत करने का सर्वथा निषेध करते हैं। मदिरा निषेध के लिए 
निम्नोक्त शास्त्रीय प्रमाण देखिए--- 

सुरं था भेरर्ग बावि, अज्न वा सज्यभं रस! 
ससक्ख न पिने भिक्‍सखे, जसं सारक्खमप्पणों ॥/ 

अर्थात्‌--“भिक्षु जौ के आटे आदि से बनी हुई सुरा (शराब), अगूर आदि से 
बनी हुई प्रसन्ना नाम की मदिरा और महुड़ा आदि से बने हुए मद्य-विशेष का 
कदापि पान ने करे । भगवाद केवली द्वारा मचष्य का सदा सर्वथा निषेध है, अथवा मैंने 
सदा के लिए मश्य का सर्वथा त्याग केवली की साक्षी से किया है, यह विचारकर मश्- 
पान कदापि ने करे। आत्मा की रक्षा करने में ही साधु की यशकीति-प्रतिष्ठा की 
सुरक्षा है ।' 

इसलिए भिक्षा के ४२ दोषों से रहित शुद्ध आहार के रूप में प्राप्त होने 
पर भी भिक्षु मा-मांस का सेवत कतई न करे । क्‍योंकि ये दोनों त्सजीयों को 
अस्यन्त पीड़ित एव वध करके निष्पन्न होते हैं, और बाद में भी इसमें कई समूच्छिम 
रसज जीव पैदा दोते हैं। इस दृष्टि से इन दोनों को बिलकुल त्याज्य समझना चाहिए | 
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उपसंहार--इन पाचों भावनाओं से मन-वचन-काया को परिरक्षित्त-करने पर 
यह चतुर्थ सवरद्ार-अह्मचरयं सम्यक्‌ प्रकार से सुरक्षित हो जाता है और साधक के 
दिल दिमाग मे ब्रह्मचर्यनिष्ठा जम जाती है। परन्तु इस पंचभावना प्रयोग को सिर्फ 
एक ही दित करके न रह जाना चाहिए, अपितु धैय॑ सम्पन्न बुद्धिशाली साधु इसे 
जिन्दगी भर प्रतिदिन करे। शेष सारे पाठ की व्याख्या पूर्वंवत्‌ समझ लेनी 
चाहिए । 

इस प्रकार सुबोषिनो व्याख्या सहित नौजें अध्ययन के रूप में चतुर्थ ग्रह्मचर्य 
संबरद्वार सम्पूर्ण हुआ । 


है] 


दसवाॉ अध्ययन ः पंचम अपरिग्रह संवरद्वार 
अन्तरंगपरिप्रह से विरति 


शास्त्रकार ने चतुर्थ सबरह्ाार अज्नह्मचयंविर्मण रूप बताया था, 
किन्तु सर्वथा अग्रह्म च्य विरमणरूप श्रह्मचय का पालन परिग्रह-विरमण के होने पर ही 
हो सकता है। अतः अब क्रमप्राप्त परिग्रह-विरतिरूप अपरिग्रह नामक प्रमसंवर 
का निरूपण शास्त्रकार करते है। इस सम्बन्ध में अन्तरग परिग्रह से निवृत्ति के लिए 
एक बोल से लेकर ३३ बोल तक प्रतिपादित विषय को अन्‍न्तरंगपरिग्रह मानकर 
उसी को मूलपाठ द्वारा सूचित करते हैं-- 


मूलपाठ 

जंबू ! अपरिग्गहसंबुडे य समणे आरंभ-परिग्गहातो 
बिरते, विरते कोह-माण-माया-लोभा--१-एगे असंजमे, २-दो चेव 
रागदोसा, (३) तिन्नि य दंड-गारवा य गुत्तीओ तिन्नि, तिन्नि य 
विराहणाओ, (४) चत्तारि कसाया झाण-सन्ना-विकहा तहा य हुंति 
चउरो, (५) पंच य किरियाओ समिति-इंदिय-महव्बयाईं च, (६) 
छज्जीवनिकाया छज्च लेसाओ, (७) सत्त भया, (८) भ्रट्टु य मया, 
(६) नव चेव य बंभचे रवयगुत्ती, (१०) दसप्पकारे य॑ कैमरा धम्मे 
(११) एक्फकारस ये उवासकाण्णं, (१२) बारस य सिक्‍्खृुपंडिमा, 
(१३) किरियाठाणा य, (१४) भूयगामा, (१५) परमाधम्मिया, 
(१६) गाहासोलसया, (१७) असंजम - (१८) अबंभ - (१६) 
जाय - (२०) असमाहिठाणा, (२१) सबला, (२२) परिसहा, 
(२३) सुयगडज्ञयण- (२४) देव- (२५) भावण- (२६) उद्देस- 
(२७) गुण - (२८) पकप्प - (२६) पावसुत - (३०) मोहणिज्जे, 
(३१) सिद्धातिगुणा य, (३२) जोगसंगहे, (३३) तित्तीसा आसा- 
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तणा सुरिदा आदि एक्कादियं करेत्ता एक्कुत्तरिय।ए वड्ढिए 
तीसातो जाव उ भवे, ति+हिका विरतिपणिहीसु, अविरतीसु य 
एवमादिसु बहुसु ठाणेसु जिणपसाहिएसु अवितहेसू सासय- 
भावेसु अवद्ठिएसु संक कंखे निराकरेत्ता सदृदहते सासणं भग- 
वतो अणियाणे, अगरारवे, अलुद्ध , अमूढमणवयणकायमुत्ते । 
(सू. २८५) 
संस्कृतच्छाया 
जम्बू ! अपरिग्रहसंवतश्च श्रमण भारम्भपरिग्रहाद विरतो, विरतः 
ऋोध-मान-माया-लो भातू--( १५) एक असंयसः, (२) हो चेव रागह घो, (२) 
त्रीणि च वण्ड-गोरवाणि च ग्रुप्तयस्तिस्नस्तित्श्व विराधना:, (४) चत्वारः 
कधाया ध्यान-संशा-कथास्तवा च भवन्ति चतस्रः, (५) पंच च क्रिया: 
समितीन्द्रियमहात्रतानि चल, (६) षड़जीवनिकायाः षट लेश्याः, ( ) सप्त 
भयानि, (८) अध्टच मदा:, (६) नव खेब ब्रह्मचर्यव्रतगुप्तम', (१०) दश- 
प्रकाराश्व असणधर्मा:, (११) एकादश चोपासकानास, (१२) द्वादश व भिक्षु- 
प्रतिमा, (१३) क्रियास्थानानि थे, (१४) भूतग्रामा:, (१५) परमाधाभिका:, 
(१६) गायाधोड़शकानि, (१७) असंयमर--(१८) अग्रह्म--(१६) ज्ञाता 
(२०) अ्माधिस्थानानि, (२१) शबलाः, (२२) परिषहा:, (२३) सूत्र- 
कृताध्ययन,--(२४) वेब-(२५) भावता--(२६) उद्देश--(२७) ग्रुण-- 
(२८) प्रकल्प--(२६) पापश्ुत--(३०) सोहनोयानि, (३१) सिद्धाति (दि) 
गुणाश्ल, (३२) योगसंग्रहा: (३३) त्रयस्त्रि शदाशातनाः सुरेन्द्रा आविमे 
कादिक कृत्वा एकोत्तरिकया सृद्ध्या त्रिशद्‌ृ यावत्‌ तु भवेत् त्रिकाधिका 
विरतिप्रणिप्िषु अविरतिषु चंबसादिषु बहुवु स्थानेषु जिनप्रसाधितेषु अवि- 
तथेघु शाश्वतभावेषु अवस्थितेषु शंकां कांक्षां निराकृत्य अद्धत्ते शासन 
भगवतो5 निदानो$ गौरवो5 लुब्धो5 भृढ़म नवचनकायगुप्त: । (सु० २८) 
पदास्ययाथं---(अम्बू) हे जम्दू | (आरंभपरिग्गहातो) जो आरम्भ ओर परिप्रह से 
(बिरते) निवृत् है (4) और (कोहमाणमायालोभा) क्रोध, मान, माया और लोभ से 
(बिरते) निवु्त तथा (अपरिग्गहुसंबुडे) परिग्रह से रहित और इस्िय तथा कवाम 
के संबरसहित है, बह (समणों) भमण-साथु होता है। (एगे) परिप्रह का एक भेद 
(मसंजमे) असंयस है, (बोच्चेब| थो प्रकार (राधदोसा) रागह्व नामक हैं, (५) 
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'और (तिम्नि) तीस (बंडगारवा) वष्ड और गोरब, (य) तथा (तिन्नि गुत्तीओ) 
तीन गुप्तियां (4) और (लिन्नि) तीन (विराहुणाओं) विराधनाएँ हैं, (चसारि) 
जार (कसाया) कयाय, (तहाय) तथा (चठरों झाण-सन्ना-विगहा) चार ध्यान, 
बार संज्ञाएं ओर ऋ्रशः चार विकथाएँ (हुति) होतो हैं। (५) तथा (पंज) पांच 
(समिति इंदिय सह॒व्वयाह ) समितिया, पांच इन्द्रियां और पांच महातव्रत होते हैं, 
(ये) तथा (छज्जीवनिकाया) घट जीवमनिकाय और (छल्ब लेसाओ) छह लेश्याएँ 
होती हैं। (सलभया) सात प्रकार के भय, (अट्ठ मया) आठ प्रकार के मद (य) और 
(नव चेव बंभचेर-वयगुत्तोओ) ब्रह्मचयंत्रत की रक्षा के लिए नौ गुप्तियां हैं, (य) 
(बसप्पकारे) दस प्रकार का (समणधस्मे) श्रमणधर्म (4) और (एकादस थ उवास- 
काणं) भ्रावकों को ११ प्रतिमाएँ हैं, (बारस य भिक्‍खुपंडिसा) आरहु प्रकार को 
भिक्षुप्रतिमाएं हैं, (य) तथा तेरह (किरियाठाणा) क्रिया के खास स्थान हैं, (भुय- 
गासा) चोदह जोवसमृह हैं, (परमाधम्मिया) पन्द्रह परमाधासिक असुरकुमार देवों 
के भेद हैं, (गाहासोलसया) जिसमें गाथा नाम का १६ वां अध्ययन है, सूत्र कृतांग का 
प्रथम श्र्‌ तस्करध (असंजय-अबंभ-णाय-असमाहिठाणा) सत्रह प्रकार का असंयम, अठारह 
प्रकार का अब्रह्मचय, ज्ञातासूत्र के १६ अध्ययन और बोस असमाधिस्थान हैं, 
(सबला) हक्‍कोस शबल, थारिश्र को सलिन करने वाले कस, (परिसहा) बाईस 
परिथहु॒ (सुयगडज्ञयण-देव-भावण-उद्देश-गुण-पकप्प-पावसुत-भोहणिज्जे) सूत्रकृतांगसुत्र 
के २३ अध्ययन, चौबोस प्रकार के देव, पांच-भहाद़्त को २५ भावनाएं, २६ 
प्रकार के उद्देशनकाल, २७ प्रकार के अनगारगुण, २८ प्रकार का आचारप्रकल्प 
हैं, २६ प्रकार के पापक् त, २० प्रकार के मोहनोयकर्म के स्थान हैं, (य) तथा 
(सिद्धातिगुणा) सिद्धों के ३१ अतिगुण अर्थात्‌ प्रधान गण हैं, अथवा आदि से होने वाले 
गण हैं (जोगसंगह) ३२ योगसप्रह (सुरिदा आदि) ३२ वेवेस् हैं, तथा (तित्तोसा 
आसातणा) ३३ प्रकार को आशातना है, (आदि) इनमें से प्रारम्भ को (एकादियं) 
एक आदि संख्या कहो है, उस पर (एकुसरियाए) एक-एक आगे (बट्डियाए) बढ़ाने 
वर (तिकाहिका तोसातो) तीन अधिक तीस यानो तेतोस संख्या (जाब उ भवे) 
तक हो जाती है। उन स्थानों में (विरतिपणिहीसु) हिसा आदि से निव्ति तथा 
विशिष्ट एकाग्रता में (4) तथा (अविरतीसु) अविरतियों में (एयसादिसु बहुतु) इस 
को आदि करके बहुत से (जिजपसाहिएसु) जिनेसा भगवान के द्वारा कषित (सासय- 
भावेसु) नित्यकूप, अतएवं (अबदिठएसु) अवस्थित (अवितहेसु) सत्यभूतपदायों में 
(संक) शंका-संदेह, और (कंलं) आकांक्षा का (तिराकरेसा) शिराकरण करके 


७४८ श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


(अधिमाणे) जो देवेश आदि के सुख एवं ऐश्वर्य आदि का निदान मे करने बाला, 
(भगारवे) ऋषि आदि के गोरव से रहित है, (अल) लम्पटतारहित है, (अमृढ- 
सणवयणकायमुत्ते) सूदतारहित सन-बचत-काया से अपनो आत्मा को सुरक्षित रखता 
हुआ (सगवतो सासभं) भगवान के शासन--आशा पर (सहहते) भरद्धा करता है, 
बह साधु होता है । 

मुलार्थ--श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्य श्री जम्शूस्वामी को सम्बोधित 
करते हुए कहते हैं--हे जम्बू ! जो आरम्भ और परिग्रह से निवृत्त होता है 
तथा क्रोच, मान, माया और लोभ से विरत होता है, तथा परिग्रह से रहित 
और इन्द्रियों तथा कषायों का संवर-संयम करने वाला है, वही साधु कहलाता 
है। अन्तरंग परिग्रह का एक भेद असंयम है! दो भेद राग और देंष हैं, 
पापजनक मन-वचन-काया के भेद से तीन दण्ड हैं, तथा ऋद्धि, रस और साता 
गौरव के भेद से तीन गौरव हैं । तीन ग्रुप्तिया है-मनोगुप्ति. वचनगुप्ति और 
कायागुप्ति । तीन विराधनाए हैं ज्ञान की, दर्शन की और चारित्र की । 
क्रोध, मान, माया ओर लोभ ये चार कषाय है । आतं, रोद्र, धर्म और शुक्ल- 
ये चार ध्यान हैं। आहार, भय, मैथुन और परिग्रह ये चार संज्ञाएं हैं। 
स्त्री, भक्त, राज तथा देश के भेद से ४ विकथाएं' हैं। ईर्यासमिति, भाषा- 
समिति, एषणासमिति, आदानभाडमाज्रनिक्ष पणासमिति और उच्चार- 
प्रसवण-खेलजलसिघाण-परिष्ठापनिका समिति, ये ५ समितियां हैं । स्पर्शनादि 
५ इन्द्रियां हैं। अहिसा आदि ५ महात्रत है। प्रृथ्वीकायादि ५ स्थावरकाय 
ओर एक त्रसकाय मिलकर ६ जीवनिकाय हैं। कृष्णादि ६ लेश्याएं हैं । 
इहलोक भय आदि ७ भय हैं। जातिमद आदि ८ मद हैं । ब्रह्मचय की नो 
गृप्तियाँ हैं। उत्तम क्षमा आदि दस श्रमण धमं हैं। श्रावक की ११ प्रतिमाएँ 
हैं। भिक्षु की १२ प्रतिमाए हैं। क्रियास्थान तेरह हैं। चोदह जीवसमृह 
(जीवसमास) हैं। १५ प्रकार के परमाधार्मिक असुरजाति के देव 
हैं। जिसमें गाथा नाम का १६ वां अध्ययन है, ऐसे सृत्रक्र॒तांग के प्रथम 
श्र्‌ तस्कन्ध के १६ अध्ययन हैं। सत्त रह प्रकार के असंयमस्थान हैं। १८ 
प्रकार का अनश्नह्मच्य है। ज्ञाताबुत्र के १६ अध्ययन हैं। बीस प्रकार के 
असमाघि स्थान हैं। चारित्र को मलिन करने वाले २१ शाबल दोष हैं। 
२२ प्रकार के परिषह हैं। सूत्रकृतांगसूत्र के २३ अध्ययन हैं। २४ प्रकार के 
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देव हैं। पांच महाव्रतों को २५ भावनाएं हैं। २६ उद्दं शनकाल हैं। अनगारों 
के २७ गुण हैं । २८ प्रकार का आचार प्रकल्प है। २६ प्रकार के पापश्ुत हैं। 
महामोहनीय कम के ३० स्थान-कारण हैं । सिद्धों के प्रधान अथवा आदि से ही 
३१ गुण हैं। ३२ योग संग्रह हैं। ओर बत्तीस देवेन्द्र हैं। तेतीस प्रकार की 
आशातनाए हैं। इनमें से प्रारम्भ को जो एक आदि संख्या बढ़ाते जाने से 
तीन अधिक तीस यानी ३३ संख्या पर्य॑त के स्थानों में, हिसा आदि महा पापों 
से निवृत्ति तथा विशिष्ट एकाग्रता में, अविरतियों में तथा ऐसे हो और भी 
ब्रहुत-से जिनेन्द्रदेवों द्वारा उपदिष्ट नित्यस्वरूप, अतएवं अवस्थित और 
सत्यभूत पदार्थों में शंका और कांक्षा न करके जो देवेन्द्रों आदि के भोगों या 
ऐश्वर्य सुखो का निदान--वांछा नहीं करता, श्रृद्धि आदि के गोरव (गवं) 
से रहित है, लम्पटता से मुक्त है, मृढता से रहित है तथा मन-वचन-काया को 
वश में रखता हुआ भगवान्‌ महावोर के शासन (आज्ञाया आगम) पर 
श्रद्धा करता है, वही साधु परिग्रत्यागी होता है । 


व्याख्या 


नौवे अध्ययन में ब्रह्मचयं का सांगोपाग निरूपण करने के बाद अब दसवें अध्ययन 

में परिग्रह विर्मणरूप अपरिगय्रह संवर के सम्बन्ध में शास्त्रकार निरूपण करते हैं। 
अन्तरग परिषहु का ही सर्वप्रथम वर्णन क्यों ? 
पहले बताया जा चुका है, किपरिग्रह केवल सोना-चादी, मकान, वस्त्र, पात्र 
आदि बाहारूप ही नही है, अपितु परिग्रह का एक अतरंग रूप भी है, जो बाह्य परिप्नह 
से कई गुना भयकर है। वस्तुत परिग्रह का जन्म ही अस्तर्मन से होता है। इसलिए 
बाहा परिग्रह तो अन्तरंग परिग्रह का निमित्त कारण होने से ही परिभ्रह कहा गया है । 
साधु जब मुनिदीक्षा लेते समय अपरियग्रह महांत्रत धारण करता है तब घरवार, कुटुम्ब- 
कबीला और जमीनजायदाद को तो छोड ही देता है। बाह्मपरिप्रह्द तो उसके पास नाम 
मात्र का भी नहीं रहता, संग्रमयात्रा के लिए जो धर्मोपफरण, शास्त्र आदि होते हैं, वह्‌ 
भी केवल उसके निश्चाय की वस्तुएं हैं, जिनका वह सूच्छारहित होकर उपयोग करता है । 
शास्त्रविष्ठित धर्मोपकरण यदि अममत्यभाव से रखे जाएँ, तो वे परिभ्रह की क्रोटि में नहीं 
आते । अतः बाह्यरूप से अपरिग्रही बना हुआ साथु यह सोचता है कि सेरे पास परिम्रह 
तो कुछ भी है नहीं, मैं तो हलका फुलका हूं और त्यागी हें, लेकिन झञानी सहापुर्ूषों 
को आंखों में बहु अन्दर ही अन्दर अन्तरंगपरिग्रह के कारथ जोझिल बतर' रहता है। 
उसके जीवन में क्रोध की ज्वाला जलती रहती है, अहंकार का सांप उसके अंतर्भानस में 


७६० श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


बैठा फुफकारता रहता है, माया रूपी राक्षती उसके अन्त करण के रंगच पर 
तांडव नृत्य करती रहती है, लोभरूपी पिश्ञाच उसके चित्तरूपी मैदान में खुलकर 
छेलता रहता है, मोहरूपी अजगर उसके सम्यक्त्व और चारित्ररूपी दो फेफड़ों को 
निगलता रहता है, राग और द्वंपवरूपी असुर उसके आत्मगुणरूपी रक्त को 
पीते रहते हैं, आसक्ति और मूच्छरूपी व्याप्री जीभ लपलपाती उसकी अपरियग्रह- 
वृत्ति रूपी देह को खाने के लिए तैयार बैठी रहती हैं, मिथ्यात्वरूपी शत्र, उसके 
सम्यवत्व पर हमला करने को उद्यत रहता है और हेय, ज्ञय एवं उपादेय का भान 
भुला देता है, हास्यरूपी कुत्ता उसके वचनसयमरूपी अंग पर झपटने को 
तैयार रहता है, भयरूपी बाज उसकी निर्भयतारूपी बुद्धि पर भ्षपट्टा मारता रहता है, 
रति-अरतिरूपी दो चुहिया उसकी मेधाशक्ति को काटने के लिए प्रयत्तशील रहती 
हैं, शोकरूपी बिडाल उसके अन्तर में हाहाकार मचाता रहता है, त्रिवेदरूपी तीन 
काम-दानव साधक के मनवचनकायारूप त्रियोगो पर धावा बोलते रहते हैं। 
विषयरूपी धीमा विष उसकी जीवनीशक्ति का ह्ास करता रहता है। मतलब यह 
है कि साधु बाहर से अपरिग्रही दिखता हुआ भी अगर असावधान रहता है तो वह 
अन्दर में १४ प्रकार के अतरग परिग्रहों से घिरा रहता है । कई बार उसे पता भी नहीं 
होता कि ये अंतरंगपरिग्रह किस प्रकार उसके सयममधन का हरण करते रहते हैं । इसलिए 
साधक को इस बात से भली भाति सावधान करने के लिए शास्त्रकार विस्तार से एक 
बोल से लेकर तेतीस बोल तक के अंदर निहित तत्त्वों को स्पष्ट करते हैं, जिसे वे 
अन्तरंगपरिग्रह का ही विस्तृतरूप मानते हैं। और इन तेतीस बोलो मे से हेय, में य 
और उपादेय का विवेक करके साधक को शपरिज्ञा से आभ्यन्तरपरिग्रह को जानकर 
प्रत्यास्यानपरिज्ञा से उसका त्याग करना चाहिए और अपने अपरिय्रही रूप को बाह्य और 
आभ्यन्तर दोनों प्रकार से परिपूर्ण बनाना चाहिए। इसीलिए सर्वप्रथम शास्त्रक।र 
अपरिग्रही साधु का लक्षण सक्षेप में प्रस्तुत करते हैं---'अपरिग्गहुसंबुड़ें था समणे 
आरंभपरिष्गहातो विस्ते, बिरते कोहमाणमायालोधा ।' इसका आशय यह है कि 
आरम्भ और बाह्यपरिग्रह से सर्वथा मुक्त होने पर भी जब भिक्षु क्रोप, मान, माया 
ओर लोभरूपी आन्तरिक पहिग्रह को मन से त्याग देता है, इन्द्रियविषयों और कषायों 
को रोक देता है, तभी वह पूर्णरूप से अपरिग्रहनिष्ठ साधु कहलाता है । 


वैसे देखा जाय तो साधुओं के लिए बाह्मपरिग्रह के साथ-साथ आम्यन्तर 
परिग्रह का त्याग करना भी अनिवाय बताया है । परिवार-गृह-धनत्यागी साधु झान- 
दर्शनचारित्र रूप धर्म के पालन के लिए शास्त्र में बताए हुए धर्मोपकरणों के सिवाय 
शेष दस प्रकार के बाहापरिग्रह का तो संधा त्याग करते हैं, सगर पूर्वोक्त १४ अंतरंग 
परिष्रहों में से मिच्यात्व आदि कुछ का तो स्वधा ही त्यान करते हैं, डिन्तु मोहोदय- 
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वश कुछ का सर्वाशतः त्याग न होने पर भी वे उसके मुनिपद में बाधक नहीं बनते | 
शास्त्रीय दृष्टि से अनन्तानुबन्धी, अप्रत्या्यानावरणीय तथा भ्रत्यास्यानावरणीय 
क्रोधादि कषाय का मुनिजीवन में सर्वंथा अभाव होने पर भी संज्वलनक्रोधादि का 
उदय रहता है। यानी सज्वलन क्रोध, मान और माया अनिवृत्तिकरण नामक नौें 
गुणस्थान तक रहते हैं तथा सज्वलनलोभ दंसवें गुणस्थान तक रहता है । 

दूसरी दृष्टि से विचार करें तो अन्तरंग परिग्रह के ५ भेद भी हैं--(१) 
मिथ्यात्व, (२) अविरति, ३) प्रमाद, (४) कषाय और (५) अशुभयोग--मनवचन- 
काया की दुष्प्रवृत्ति । इन्हें आम्यन्तर परिग्रह इसलिए माना गया कि ये पांचो कमंबन्ध 
के कारण हैं, और कर्म भी एक प्रकार से परिग्रह है। इसलिए ये पाचों अन्तरंग- 
परिप्रहरूप है । तत्त्वार्थ सूत्र मे कमंग्रहण करने को परिग्रह और बध बताया है--- 


'सकषायत्वाज्जो व. कर्मणो योग्यान्‌ पुदुगलानादत्त , स बन्धः ।' 

अर्थात्‌ - 'कपायसहित होने से जीव परिणामों के अनुसार तद्योम्य कर्म- 
पुद्गलो को ग्रहण करता है और बही बन्ध है ।' 

दोनों प्रकार के परिग्रहों का विश्लेषण करने वाली निम्नोक्त गाथा भी 
प्रमाणरूप में प्रस्तुत है-- 

'पृढवाइस आरंभो परिग्गहों धम्मसाहणं भोत्त्‌ । 
सुच्छा य तत्थ बज्यञों इयरो मिच्छतमाइयों ॥ 

अर्थात्‌-- प्रथ्तीकायादि जीवो का आरम्भ (हिंसा) करना परिग्रह है। धर्म 
के साधनभूत (ज्ञानोपफरण और सयमोपकरण) पदार्थों के अतिरिक्त अन्य पदार्थों को 
मूर््छा-ममतावश रखना बाह्मपरियग्रह है, जबकि मिथ्यात्व आदि अन्तरंग परिग्रह हैं । 

चू कि साधु बाह्यपरिग्रह तो त्याग चुका है, इसलिए उसके सामने अन्तरम 
परिग्रह का त्याग करने की ही बात मुख्यतया रहती है। इसी हृष्टि से शास्त्रकार ने 
सर्वप्रथम आध्यन्तर परिग्रह के त्याग की चर्चा छेड़ी है। और आम्यस्तर परिग्रह के 
लिए असयम नामक प्रथम बोल से लेकर ३३ तक के बोलो का विवेक करना साधु 
के लिए अतीव आवश्ण्क बताया है। उसी आम्यन्तर परिग्रह को शास्त्रकार विस्तृत 
हप मे प्रस्तुत करते हैं--'एगे असजमे - तित्तोता आसातणा सुरिदा आदि ।' नीचे 
हुम इन सब बोलो का क्रमशः विश्लेषण प्रस्तुत करेंगे । 

एगे असंजमे-- इसका आशय यह है कि संयम आत्मा का स्वभाव है। बह 
पांचों इन्द्रियों एवं मन को वश में करने पर तथा पषद्काय के जीवों की हिंसा का 
त्याग करते पर होता है। इन्द्रिय सयम और प्राणिसंयम इन दोनों प्रकार के संयस के 
अभाव रूप असयम से आत्मा प्रतिसमय कर्मपरिग्रह का ग्रहण करता रहता है। 
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इसलिए शास्त्रकार ने असंयम को अन्तरग परिग्रह कहा है। अथवा दूसरी हृष्टि से 
देखें तो आत्मा का अपने शुद्धस्वरूप में लीन रहना सयम है और अपने शुद्धस्वरुप से 
पृथक होकर बाह्य पदार्थों मे प्रवृत्ति करना असयम है। इस प्रकार असंयम का लक्षण 
करने से समस्त अन्तरग परियग्रहों का समावेश असंयम मे हो जाता है। अत' असंवम 
की अपेक्षा से परिग्रह एक प्रकार का सिद्ध होता है ! 

दो चेव रागदोता--इसका तात्पयं यह है कि मिथ्यात्वादि जितने भी अन्तरंग 
परिग्रह के भेद बताये गये हैं, वे सब राग और हं ष के ही परिवार हैं । रागढ्व ष के 
क्षय हो जाने पर उन सबका क्षय हो जाता है। और रागढ् ष के होने पर उनकी 
उत्पत्ति होती है। इस प्रकार रागद्वेष कारण हैं और मिथ्यात्व आदि सब अन्तरग 
परिग्रह उप्तके कार्य हैं। इसी बात को ध्वनित करने के लिए राग और ढंष के रूप 
में परिग्रह के दो भेद बताये हैं । 

तिन्षिय इंडगारवा य गुत्तोओं तिन्नि तिल्चि य विराहणाओ--तीन दण्ड 
हैं--मनदण्ड, वचनदण्ड और काय दण्ड । जिन (मन वबचनकाया) की दुष्प्रवृत्ति के 
कारण आत्मा दण्डित होती हो, उसे दण्ड कहते है । तीनो दड भी परिग्रहरूप इसलिए 
हैं कि मन-वचन-काया की दुष्प्रवृत्ति का ग्रहण परिग्रह के कारण होता है, इसलिए दड 
भी अन्तरग परिपग्रह का कार्य है। इसी प्रकार गौरव अर्थात्‌ गर्द भी तीन है-ऋद्धिगवे, 
रसगरव और साताग्रवं । इन्द्रियों के अनुकुल भोजनपान तथा अन्य सुख वैभव-सामग्री 
मिलने पर आत्मा में बड़प्पन का भान होना गौरव या गव॑ कहलाता है। इस प्रकार 
का गयव॑ भी अन्तरंग परियग्रह के कारण होता है, इसलिए गवं भी अन्‍्तरंग परिग्रह है। 
मनतवचनकाया को पापजनक क्रियाओं से बचाना-रोककर रखना गुप्ति है; जो तीन 
प्रकार की है। अगुप्ति अन्तरग परिग्रह है और ग्रुप्ति उससे बचने का साधन है। इसी 
प्रकार तीन बिराधनाएँ है. ज्ञानविराधना, दश्शन विराधना और चारित्र विराधना। 
ये तीनों विराधनाएँ भी मिथ्यात्व आदि अन्तरग-परिग्रह के कारण होती हैं, इसलिए 
ये भी अन्तरंग परिग्रह के रूप हैं । 

चत्तारि कसाया झाभ-सक्ना-विकहा तहा ये हुंति जज़रो --चार कषाय हैं-- 
क्रोघ्र, मान, माया और लोभ । ये चारों कषाय तो अभ्तरंग परिग्रह में हैं ही, यह 
पहले स्पष्ट किया जा चुका है। चार प्रकार के ध्यान हैं--आर्त्तध्यान, रौद्रध्यान, धर्म 
ध्यान और शुक्ल ध्यान । इन चार ध्यानों में से आार्तध्यान और रौद्रध्यान, ये दो ध्यान 
अन्तरंग परिग्रह रूप और हेय [त्याज्य) हैं; तथा धर्म ध्यान और शक्लध्यान ये दोनों 
भात्मा को अन्तरम परिय्रह के चिन्तन से हटाकर मिजस्वरूप या आत्मगुणचिम्तन छूप 
भ्परिग्रह वृत्ति में स्थिर करते वाले हैं। इसलिए उपादेय हैं। आहारसंजञा, भयसंज्ञा, 
मथुनसंज्ञा और परिग्रहसज्ञा; ये चार संशाएँ---वासनाएं हैं; जो प्रमाद, कंषाय, नोक- 
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वाय भर अशुभयोग से पैदा होती हैं। इसलिए ये चारों अन्तरंव परिग्रह के कारण 
होने से एक प्रकार से अ-तरंग परिग्रह रूप ही हैं। इसी प्रकार स्त्रीविकया, भक्ता- 
विकथा, राजविकथा और देशविकथा; ये चारों विकथाएं वेदादिसू्प नोकषाय के उदम 
से होती हैं, इसलिए अन्तरग परिग्रह के ही अन्तगंत हैं । 

पंच य किरियाओो समितिइंदियमहब्दघाईं थ - पांच क्रियाएं हैं--कायिकी, 
भ्राधिकरणिकी, प्राद्रं षिको, पारितापनिकी और प्राजातिपातिकी । जीव को प्रवृत्ति- 
विशेष को किया कहते हैं । क्रिया से कर्मों का ग्रहण होता है और कर्मों का प्रहण 
अन्तरग परिग्रह है। इसलिए क्रियाएँ भी अन्सरंग परिग्रह की कार्यरूप हैं। सम्यक्‌ 
प्रकार से निरवश प्रवृत्ति करना समिति है। वह भी पाच प्रकार की है ईर्यासमिति, 
भाषासमिति, एपणासमिति आदान निक्षेपसमिति और पारिष्ठापनिका समिति । ये पांचो 
समितियाँ अविरति या प्रमादरूप अन्तरंग परिग्रह को मिटाने तथा अपरि ग्रहत्व भाव में 
प्रवृत्त करने की कारण होने से उपादेय हैं। पाच इन्द्रियाँ हैं--स्पर्शन, रसन, ध्ाण, 
चक्षु और श्रोत्र । इन पाचों का निग्रह न करना अन्तरग परिग्रह है। इसी प्रकार 
पाच महातव्रत हैं--अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरियग्रह । ये पाचों अव्रतरूप 
अन्तरग परियग्रह को रोकने में मूलभूत कारण हैं, इसलिए ये अपरियग्रहत्व के लिए 
उपादेय हैं । महाब्रतो का अभाव या दोष परिग्रह है । 

छज्जीवनिकाया छच्च सेसाओ छह जीवनिकाय हैं---पृथ्वी काय आदि | ये 
अपने आप में जय हैं। इनका असंयम करना अन्तरंग परियग्रह है तथा इन पर संयम 
करना आन्तरिक परि ग्रह का निरोध-अपरियग्रह है। इसी प्रकार ६ लेश्याएं हैं - कृष्ण- 
लेश्या, नीललेश्या, कापोतलेश्या, तेजोलेश्या, पद्मलेश्या और शुक्ललेश्या । कंषा- 
योदयसहित जो मन-वचन-काया की प्रवृत्ति होती है, उसे लेश्या कहते हैं। इनमें से 
प्रथम की तीन लेश्याएँ अप्रशस्त हैं और बाद की तीन लेश्या प्रशस्त हैं। लेश्याएँ 
कृपाय रूप अन्तरग परिग्रह के कारण होने से अन्तरंग परिस्रह में ही शुमार हैं । 

सत्त भया सातभय हैं --इहलोकभय, परलोकभय, अददानभय, अकस्मादभय, 
आजीविकाभय, मरणभय और अपयशभयव । इनका वर्णेन पहले किया जा चुका है। 
भेय नोकपाय मोहनीय के उदय से होता है, जो कि अन्तरम परियग्रह का ही एक 
अग है। 

अट्टु थ भधा---"मद आठ हैं--जाति का मद, कुल का मद, बल का सद, रूप 
का मद, तप का मंद, ऐश्वर्य (प्रमुता) का मद, ज्ञान का मद ओर लाभ का मद 4 
सानकषाय के अन्तर्गत होने से अन्तरंग परियग्रह के ही अंग हैं । 





१--मभद के विषय में यह गाथा प्रस्तुत है--- 
'जाईकुल बलरूवे, तबईलरिए सुए साभे ।' -- सपादक 


७६३ श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


नवधेत थ अंभजेरवयगुत्तो-खेत की बाड़ के समान ब्रह्मचये की रक्षा करने 
बालो ये नौ गुप्तियाँ हैं । एक गाथा के द्वारा इन्हें प्रस्तुत करते हैं-- 
'बसहि-कह-नितिज्जिदिय कुड्डंतरपुव्वकीलिए । 
पणोए अहमायाहार विभूसणा य जव बंभगुप्तोओ ॥!' 
अर्थात्‌ू--१---स्त्री-पशु-नपु सक के संसगें से रहित एकान्त स्थान से निवास 
करना, २---रत्री आदि की कथावार्ता न करना, ३--एकान्‍्त मे स्त्री के साथ न 
उठना-बैठना, ४--इन्द्रिय निग्रह करना, ५--दीवार की ओट में रहकर ब्रह्मचयं धातक 
कामक्रीडा आदि क्रियाओं का न देखना, ने सुनना ६--गृहस्थ (पूर्व) अवस्था मे 
बनुभूत कामक्रीडा आदि का स्मरण न करना ७--इन्द्रिय दर्पकारक स्वादिष्ट गरिष्ठ 
पदार्थों का सेवन न करना, ८--अतिमात्रा मे आहार न करना, €--शरीर को 
विभूषित न करना । ये ब्रह्म चर्य की रक्षा करने वाली ग्रुध्तियाँ (बाड़े) हैं। वेदोदय से 
समुद्भूत अब्रह्मचयं रूप अन्तरग परिग्रह को रोकने में ये नौ गुप्तियां सहायक हैं, इस- 
लिए अपरिग्रहव॑त्ति के लिए उपादेय हैं । 
वसप्पकारे थ समणधम्भे-- दम प्रकार का श्रमगधम है | निम्नोक्त गाथा इसके 
लिए प्रस्तुत है-- 
खंती महृत अज्जब मत्ति तव-सजमे ये बोधण्वे । 
सच्य सोयं अकिवषण थ॑ बंध से जहधस्सो ॥' 
उत्तम क्षमा, उत्तम मार्दव, उत्तम आजंव, उत्तम मुक्ति (त्याग-निर्लोभिता) 
उत्तम तप, उत्तम संयम, उत्तम सत्य, उत्तम शौच, उत्तम आकिअ्चन्य (लापव)और उत्तम 
ब्रह्म चय । इन दस धर्मों के साथ. लगाया गया उत्तम शब्द यह सूचित करता है कि 
जो क्षमा आदि सम्पग्द्शनसहित हैं और उत्कृष्ट हैं, वे ही श्रमणघर्स्थरूप है और 
वे ही परम्परा से मोक्ष के साधक होते है । 
एक्कारस ये उवासकाज---श्रमणोपासकों की ११ प्रतिमाएँ हैं। निम्नोक्त 
शास्त्रीय पाठ इसके लिए प्रस्तुत है-- 


'एक्कारस उवासयपडिमाओ पन्‍नताओ, तंजहा १ दंसण सावए, २ कयव्यय- 
कम्मे, (३) सामाइयकर्ड, (४) पोसहोववासनिरए, (५) दियाबंभवारी रशिपरिमाणकर्डे, 
(६) दिया वि राओों वि बभयारो असिणाइई, (अभिसाई) वियड्भोई मोलिकडे 
(७) सच्िसपरिश्याएं, (८) आरंभपरिष्णाए, (£) पेसपरिण्णाएं, (१०) उहिट्ठभत्त- 
परिष्णाए. (११) समणभूए यावि भषह ।' 

दर्शन प्रतिमा--सम्यग्दर्श का निरतिचार पालन करता। यह प्रतिमा 
एक मास की होती है। ब्रतप्रतिमा--सम्यगत्वसहित अशुश्नतों का ग्रहण करके तदनुसार 
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आचरण करना । इस प्रतिमा की अवधि दो मास की है। सामाधिकप्रतिसा-एक 
देश से सावक्षयोग का त्याग करके दोनों सन्ध्याकाल में समत्यताधना करना सामायिक 
प्रतिमा है। इस प्रतिमा की अवधि तीन मास की है। पोषधोपबासनिरतप्रतिसा- 
अष्टमी, चतुदर्शी आदि तिथियों या पर्वों पर पौषधसहित उपवास करना । इस प्रतिमा 
की अवधि चार मास की है। विन में ब्रहमचय तभ्ा राज्ि में अश्नह्मचयं के परिभाण 
को प्रतिमा--दिन मे ब्रह्मचय का पूर्ण पालन करना तथा राज्ि में भी मैथुन-सेवन 
का परिसाण करना । हस प्रतिमा की अवधि ५ मास की है। विन सें और राज्रि में 
पूर्ण ब्रहाचर्य पालन, अस्मान या रात्रिभोजनत्याग्प्रतिमा--दिन ओर रात्रि मे पूर्ण 
ब्रद्माचर्य का पालन करना, स्नान का त्याग करना अथवा राजिभोजन का सर्वेथा त्याग 
करना । इस प्रतिमा का धारक ब्रह्मचारी की तरह खुल्ली लाग की घोती पहनता 
है, दिन मे भी प्रवाशयुक्त स्थान में आहार करता है। इस प्रतिमा की अवधि ६ 
मास की है। सचिसलाहारपरिज्ञात-त्थाग प्रतिमा-सचित्त (अप्रासुक) आहार का त्याग 
करना । इस प्रतिमा की अवधि ७ मास की है। आरम्भत्यामप्रतिमा-सब प्रकार के 
आरम्भो का त्याग करना चाहिए । इस प्रतिमा की अवधि ८ मास की है। प्रेष्यत्याग- 
प्रतिमा-आरभजनक कार्यों को दूसरो (नौकरों आदि) से भी करवाने का त्याग करना । 
इस प्रतिमा के पालन की अवधि नो मास है । उद्िष्टत्याग प्रतिमा-अपने उद्ं श्य 
से बने हुए आह्ाारादि का भी त्याग करनता। इस प्रतिमा का धारक श्रमणोपासक 
अपने निमित्त से बने हुए आहारादि को भी ग्रहण नही करता । उस्तरे से सिरमुण्डन 
करता है या चोटी रखता है। इस प्रतिमा का कालमान' १० मास है। असचभूत: 
प्रतिभा-इस प्रतिमा का साधक श्रावक श्रमण की तरह रहता है, साधु की तरद्द सभी 
क्रियाएं करता है, चोलपट्टा बाधता है, चादर रखता है, सिरमु डन करता है या लोच 
करता है। इस प्रतिमा का कालपरिमाण जघन्य एक, दो या तीन दिन का है, तथा 
उत्कृष्ट ११ मास है । 


इन ग्यारह श्रावकप्रतिमाओं को उत्तरोत्तर धारण करने वाले श्रमणोपासक 


को पूर्व-यूव प्रतिमाओं में गरहीत नियमों एवं क्रियाओं का सर्ववा पालन करना 
अनिवायें है । 


बारस य लिक्लपंशिमा--भिक्षुओ की बारह प्रतिमाएंँ हैं, जिनका वर्धनः 
हम अहिसा संवरद्वार में कर आए हैं । ११ उपासक प्रतिमाएं और १२ भिक्ष्‌, 
प्रतिमाएं अन्तरंग्रपरिप्रह के त्याग मे सहायक होने से उपादेय हैँ। 
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किरियाटाया 4--तेरह क्रिया स्थान हैं। कमंबन्धन की कारणभूत चेष्टा क्रिया 
कहलाती है । क्रियाओं के स्थान यानी भेदों को क्रियास्थान कहते हैं। निम्नलिखित 
थाथा इस सम्बन्ध मे प्रस्तुत है-- 

'अदृठाए चटठा हिंसाई कम्हा विट्ठी य मोस5 दिश्वेय । 
अज्हप्पमाणइईसित्त सायालोभेरियावहिया ॥।' 

अर्थात्‌--'१ अरथक्तिया, २ अनर्थक्रिया, से हिसाक्रिया, ४ अकस्मातृक्रिया, 
४ दृष्टि विपर्यासा क्रिया, ६ मृषावादक्रिया, ७ अदत्तादानक्रिया, ८ अध्यात्मक्रिया, 
€ मानक्रिया, १० अमित्रक्रिया, ११ मायाक्रिया, १२ लोधक्िया और १३ ईयपिथिकी 
किया । 

अब हम क्रमश: इनका लक्षण स्पष्ट करते हैं-- 

अर्थ दण्छ क्रिया---अपने शरीर, स्वजन, स्वजाति या राज्याभियोग आदि 
के लिए त्रस-स्थावर प्राणियों मे से किसी को प्रयोजतवश हिसारूप दण्ड देना अर्थदण्ड 
क्रिया है। अनर्थ रण्ड क्रिया -बिना ही प्रयोजन के अज्ञान, मोह या ढं षवश बिच्छ, 
चूहे, आदि किसी भी त्रस या स्थावर प्राणी को हिसारूप दण्ड देना अनर्थ दण्ड क्रिया 
है। हिंसा वच्च क्रिया--यह साप आदि दुष्ट है या यह व्यक्ति दुष्ट या बरी है, इसने 
मुझे था मेरे अमुक सम्बन्धी को मारा था, मारता है या भविष्य में मारेगा-इस इरादे 
से हिसा रूप में दण्ड देना हिसादण्ड है। अकस्माद दण्ड क्रिया--भ्ृग, पक्षी या साप 
आदि किसी दूसरे प्राणी को मारने के इरादे से लाठी, डंडा, बाण या पत्थर फेंका, 
लेकिन वह बीच में ही किसी दूसरे के लग गया और उसकी मृत्यु हो गई या उसे 
चोट पहुंची; तो वहां भकस्माद दण्ड क्रिया होती है। दृष्टि विपर्यासा क्रिया--किसी 
मित्र, स्नेही या निर्दोष को शत्रु, ढ थी मा दोषी समझ कर मार डालना हदृष्टिविपर्यासा 
किया है। सुधा दण्ड क्रिया--अपने लिए, दूसरों के लिए या दोनो के लिए जहां 
असत्य बोलने से हिसा होती है, वहां मृषा दण्ड क्रिया होती है। अवत्तादान दण्ड 
किया स्व, पर या उभय के लिए की गई चोरी के निर्मित्त से हिसा होती है, 
वहां अदत्तादान दण्ड क्रिया होती है। अध्यात्म क्रिया--किसी भी बाह्य निमित्त के 
बिना अकारण ही मन में किसी के प्रति क्रोध, ढ् ष, घृणा, अहंकार, माया या शोक 
आदि भाव उत्पन्न होने से जो भावहिता होती है, उसे अध्यात्म दण्ड क्रिया कहते हैं । 
सास प्रत्थत क्रिया--आाति, कुल, बल, रूप, ज्ञान, तप, ऐश्वर्म और लाभ आदि के 
मद-अहुंकार से मत्त होकर दूसरों की निन्‍दा करना, झिड़कना, लोगों के सामने नीचा 
दिखाना, ऐसी क्रिया मान प्रत्थय क्रिया कहलाती है। सिन्र ढवंथ अत्यय क्रिया--अपने 
माता-पिता, भाई, मित्र आदि स्वजतों के जरा से अपराध पर बहुत बड़ा तीव्र दण्ड 
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देना मित्र द्व घ प्रत्यय क्रिया है। मायाप्रत्थथ क्रिया--सन में कुछ और रसे, वचन से 
कुछ और बोले और शरीर से चेष्टा या आचरण कुछ और करे या दूसरों से छिप्राकर 
किया करे, वहाँ मायाप्रत्यय क्रिया होती है। लोस प्रत्थधय क्रिवा--लोभ के वशीभूत 
होकर अनापसनाप सावज्य आरम्भ करे, परिग्रह में गाह़ आसक्ति रखे, स्त्रियों व 
काम भोगों में अत्यन्त आसक्त रहे तथा अपने शरीर को बहुत जतन से रखते हुए 
दूसरे प्राणियों को काम लेने के लिए मारे, पीटे, भूखा रखे, वहां लोभ प्रत्यय क्रिया 
होती है। ईर्यापर्थिकी क्रिया--ग्यारवें उपशान्त मोह गुण स्थान से लेकर तेरहवें 
सयोगी केवली गुण स्थान तक के साधुओं को समिति-गुप्तियुक्त गमनागमन करते 
समय कैवल त्रियोग के निमित्त से जो मात्र एक सामयिकी साताबन्धलक्षणा क्रिया 
लगती है, उसे ईर्यापथिकी क्रिया कहते हैं । 


ये १३ क्रियाएं अन्तरग परिग्रह से सम्बन्धित हैं । 


अयगाभा- जीवो के चौदह समास-समृह हैं--(१) सूक्ष्म एकेन्द्रिय पर्याप्तक, 
(२) सूक्ष्म एकेन्द्रिय अपर्याप्तकक, (३-४) बादर एकेन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक (५-६) 
द्वीनिद्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तकक, (७-८) त्रीन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक; (£-१०) 
चतुरिन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, (११-१२) परेन्द्रिय असंज्ञी पर्याप्तक, अपर्याप्तक, 
(१३-१८) पर्ेन्द्रिय सज्ञी पर्याप्तक, अपर्याप्तक | इस प्रकार कुल १४ जीवसमूह होते 
हैं। ये शव हैं। इनके प्रति हिसादि के भाव से अन्तरग परिग्रह होता है, उससे 
बचना चाहिए । 


परसाधस्मिया--नारकी जीवों को नरक की तीसरी पृथ्वी तक जाकर दु 
देने वाले असुर कुमारविशेष परमाधाभिक कहलते हैं। ये १५ प्रकार के हैं-- 
(१) अम्ब, (२) अम्बरीष, (३) श्याम, (४) शबल, (५) रोद (६) उपरौद्, (७) 
काल, (८) महाकाल, (६) असिपत्र, (१०) धनु (११) कुम्भ, (१२) बालुक, (१३) 
बैतरणिक, (१४) शरस्वर और (१४५) महाघोष । इनके लक्षण ऋ्मश: इस प्रकार हैं--- 
अम्श--जो परमाधासिक नारकियों फो आकाश में ऊपर ले जाकर मारता है, 
उछाखता है, गिराता है, या निःशंक छोड़ देता है, उसे अम्ब कहते हैं । अम्बरीष---- 
जो नारकों को मारकर केंची से भाड़ मे भूनने योग्य छोटे-छोटे टुकड़े करता है, उसे 
अम्बरोष कहते हैं। भ्याम--जओो काला कलूदा परमाधामिक रस्सी, हाथ जादि के 
प्रहार से नारकों को भारता है, उसे श्याम कहते हैं। शबषल--जों नारकों की आंतें, 
जबी, कलेजा आदि को नोचता और निकालता है, उस चितकबरे रंग वाले असुर को 
शंबल कहते हैं। रौह्--ओ रग्परिणामी असुर भाले, त्रितुल (शक्ति) आदि में नारकों 
को पिरोकर काटता है. उसे रौद कहते हैं। उपशोद्र--जो अत्यन्त रौद्रपरिणामी असुर 
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नारकों के अमोपांग मुदूगर से मग करता है, उसे उपरौद्र कहते हैं। काल--जो मृत्यु 
के समान भयकर एवं काला असुर नारको को कडाही, चूल्हे आदि में पकाता है, उसे 
काल कहते हैं। महाकाल--जो तारकों के तीक्ष्ण मास के टुकड़े-टुकडे करके स्वयं 
दाता है या उन्हें जबरन खिलाता है, उसे महाकाल कहते हैं। असिपन्न- जो असुर 
असि यानी तलवार के आकार के पत्तों वाला वन वैक्रियशक्ति से बनाकर वहाँ छाया के 
हैदु उन वृक्षों के नीचे आये नारकों पर वे खज़ के समान तेज धार वाले पत्ते गिरा 
कर उनके तिल-तिल दुकड़ें कर डालते हैं, वे असिपत्र कहलाते हैं। धनुष्‌--जो देव 
घनुष्‌ से छोड़े गए अधंचन्द्र आदि बाणों से नारकीयों के नाक, कान आदि छिन्नभिन्न 
करता है, उसे धनुष्‌ कहते हैं । कुम्भ -जो असुर नारकों को घड़े आदि मे पकाता है, 
वह कुम्भ है। बालुक--जो असुर कदम्बपुष्पाकार वाली वच्च की तरह कठोर तप- 
तपाती बालू (रेत) की विक्रिया करके उस पर चने की तरह नारकीय जीवों को 
भूनता है, उसे बालुक कहते हैं । बंतरणिक--जों परमाधामभिक तपाने से 
पिघले हुए सीसा, तांबा आदि धातुओं के खौलते हुए गर्मागर्म रस से भरी हुई 
बैतरणी नदी विक्रिया से बनाता है और उसमें नारकीयों को जबरन डालता है, उसे 
वेतरणिक कहते हैं । खरस्वर --जो असुर बज्ञ के समान तीर के काटे वाले सेमर के 
पेड़ पर नारकी को चढ़ाकर कर्कश आवाज करता हुआ उसे उलटा खीचता है, उसे 
खरस्वर कहते हैं। भमहाघोष--जो असुर डर के मारे कापते हुए लाचार नारकों को 
पशुओ की तरह जबरन बाडो मे भर कर जोर-जोर से बिल्लाता हुआ बद कर देता 
है, वह महाघोष है | ये १५ परमाधाभिक असुर यहाँ ज्ञेय हैं और इस पाठ का यहाँ 
देने का उ्ठ श्य भी पूर्वोक्त अन्तरग परियग्रह से बचने के लिए दिया गया है। 

गाहा शोलसवा - जिसमें गाथा नामक १६ वा अध्ययन है, ऐसे सूत्रकृताग 
सूत्र के प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध में १६ अध्ययन हैं, जिन्हें जातना तथा उनमे से हेय, श य, 
उपादेय का विवेक करना साधु के लिए जरूरी है। इन सोलह अध्ययनों के वाम इस 
प्रकार हैं---! समय, २ बैतालीय, ३ उपसर्ग परिज्ञा, ४ स्त्रीपरिज्ञा, £» निरय विभक्ति, 
६ महावीरस्तुति, ७ कुशील परिभाषित, ८ वीय॑ € धर्म, १० समाधि, ११ मार्ग, 
१२ समवसरण, १३ यवातथिक, १४ ग्रन्थ, १५ यमकीय और १६ गाथा । 

असंजम---असंयम के १७ भेद हैं। वे इस प्रकार हैं -(१) पृथ्वी काय-असयम, 
(२) अप्काम-असंयम, (३) तेजस्काय-असंयम, (४) वायुकाय-असयम, (५) वनस्पति 
काय-असंयम, (६) द्वीन्द्रिय-असंयम (७) त्रीन्द्रिय-असंयम, (५८) चतुरिम्द्रिय-असंयम, 
(६) पंचेर्द्रिय-असंयम, (१०) अजीव-अपंयम, (११) प्रेज्ञा-असंयम, (१२) उपेक्षा- 
असंयम, (१३) अपहृत्य (प्रतिष्ठापन) असंयम, (१४) अप्रमार्जन-असंयम, (१५) मच- 
असयम, (१६) बचत-असंयस और (६७) काय-असंयम । 
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(१ से €) पृथ्वीकायादि पाच स्थावर जीवों तथा द्वीन्द्रियादि चार त्रस-जीवों 
की हिसा या आरम्भ करना पृथ्चोकायादि-असंग्रम है। अबीवकाय-असंयम वह है, 
जहाँ बहुमूल्य वस्त्र, पात्र, पुस्तकादि का ग्रहण किया जाता है। प्रेक्षा-असंय्स-- 
धर्मस्थान, उपकरण आदि की प्रतिलिखन न करना या अविधिपूर्षक प्रतिलेक्षत करना 
प्रेज्ञाअसबम है। उपेक्षा-असंय्म -सयमयुक्त कार्यों में प्रवृत्ति न करना, असयम-युक्त 
कार्यों मे प्रवृत्ति करना उपेक्षा असंयम है। अपहृत्य-असंयम (प्रतिष्ठापन असंवम)--- 
विधिपूर्वक मलमृूत्रादि त्याग न करने से यह अश्रयम होता है। अध्रमार्जन असंयम--- 
क्स्त्रपात्रादि का प्रमाजंन न करने से या अविधिपूर्वेक प्रमाजेन से यह असयम 
होता है। मन, वचन और काया को पापजनक कार्यों में प्रवेत्त करना क्रमशः सस 
असंबस, बचन-असंयस और काय-असंयम है । दूसरी तरह से भी असंयम के १७ भेद 
होते हैं--पांच आश्रवों से विरत न होना, पांच इन्द्रियों का लिग्नहू न करना, तथा 
चार कषायो का त्याग न करना, तीन दण्ड से अविरति--इस प्रकार १७ प्रकार के 
असयम हैं, जिन्हें अन्तरग फरिग्रह जानकर उनसे बचना जरूरी है। 


अअंभ---१८ प्रकार का अब्रह्मचर्म होता है। निम्नोक्त गाथा प्रस्तुत है 
इसके लिए-- 


'ओरालियं वर दिव्य मणवयकायाण करनजओगेहि। 
अगुभोयण--कारावण--करणजेण७ट्ठारसाध्यंस॑ ति ॥' 
ओऔदारिक कामभोगो को मन, वचन, काया से भोगना, मुगवाना और भोगते 
हुए का अनुमोदन करना; ये € औदारिक काम भोग हैं। इसी प्रकार दिव्य काम- 
भोगों को मत, वचन, काया से भोगना, भुगवाना और भोगते हुए का अनुमोदन 
करता, ये € दिश्य कामभोग हैं। भौदारिक और दिव्य दोनों मिलाकर १८ भेद अब्रह्म- 
चर्य के हुए । इन्हें अतरग परिग्रह समझ कर साधु को इनसे बचना चाहिए। 
भाष--कातासूत्र के १६ अध्ययन हैं । वे इस प्रकार हैं-. 
१--उत्क्षिप्त--मेघकुमा रवर्णन, २--संघाट-धन्यसाथंवाहु और विजय चोर 
का हृष्टान्त, ३ अंड--मोर के अडों का हृष्टान्त, ४ कूमं--कछुए का हृष्टान्त, 
५ शेलक---राजधिशैलक का हृष्टान्त, ६ तुम्ब -तुम्बे का हृष्टान्त, ७ रोहिणी--- 
रोहिणी आदि का वर्णन, ८ मल्ली-भगवती मल्लिनाथ तीचकरी का हृष्टास्त, 
& माकंदी--जिनरक्तित ओर जिनपाल का रहृष्टान्त, है० चन्द्रिका--बांदनी का 
इतर, ११ दायदब--दावदव वृक्ष का हृष्टान्त, १२ उदक १३ मंडक - नन्‍्दत 


मणिहार का हँप्टटन्ल, १४ तैतली--तैतलीपूत्र कुमार का हृष्टान्त, १४ नंदिफल, 
है 
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१६ अपरकंका--द्रौपदी के हरण का वर्णन, १७ आकीर्ण--आकीर्णक अश्व का 
हृष्टान्त, १८ सुपमा-- चिलातीपुत्र चोर का हृष्टान्त, १६ पुण्डरीक--पृण्डरीक 
कु डरीक का हृष्टान्त । इन अध्ययनों से हेय, शे य, उपादेय का विवेक प्रात्त करके यथा- 
योग्य करना चाहिए । 

असमाहिठाणा-- २० असमाधि स्थान हैं--(१) द्रृतच्ारित्व--सयम की 
परवाह न करके जल्दी-जल्दी चलना । (२) अप्रमाजित-चारित्व--भूमि आदि 
का प्रमाजंन किये बिना चलना, उठना, बैठना आदि। (३) बुष्प्रमाजितचारित्व--- 
विधि पूर्वक भूमि आदि का प्रमार्जन न करने से होने वाली असमाधि | (४) अति- 
रिक्त शय्यासलिकत्थ--मर्यादा से अधिक आसन तथा शय्या--स्थान रखना । (५) 
रात्निक (आचार्यादि) परिभावित्व--अपने से बड़े या आचार्य आदि के सामने 
बोलना, उनका अविनय करना । (६) स्थविरोपधातित्व-आचार्यादि वृद्ध पुरुषों 
का आचारदोष, शीलदोष या अवज्ञा आदि से पीडा पहुचाना । (७) भतोपधातिश्व --- 
एकेन्द्रिय आदि जीवों का घात करना; (८) संज्वलनत्व--प्रतिक्षण 
रोप करने या मन मे डाह आदि से जलते रहना। (६) कोधनस्थ-- अत्यन्त क्रोध 
करते रहना । (१०) पृष्ठिमांसकत्व--अपने विरोधी या किसी की भी पीठ पीछे 
निन्‍्दा करना। (११) असोद्णसवधारकत्व या अपहारकस्थ--सदेह युक्त बात को 
भी निःसदेह बताना। अयवा दूसरे के गुणों का अपलाप करना भी अभी+ण अपहारकन्वहै । 
(१२) नये-नये (अनुत्पक्न) अधिकरणोंका उत्पादन--पहले उत्पन्न न हुये नये-नये 
कलह खड़े करना अथवा यत्रादि नये-नये उत्पन्न करना । (१३) पुरातनाधिकरण को 
उदी रणा--पुराने शान्त हुए क्षमड़ों को हवा दे कर ताजे करना या बढ़ाना। (१४) 
सरजश्कपाणिपादत्व--सजित्त रज से भरे हुए हाथ-पैर वाले दाता से आहार ग्रहण 
करना । (१५) अकाल स्वाध्यायकरण--निषिद्ध काल में स्वाध्याय करना । (१६) 
कलहकरत्व--कलह के कारणभूत कार्यों का करना या उनमे भाग लेता । (१७) 
शब्दक रत्थ---रात्रि में जोर-जोर से स्वाध्याय आदि करना (१८) झंक्षाकरत्व-- गण 
या संघ में फूट पैदा करने या संघ के मन सें पीड़ा पैदा करने वाले वचन बोलना, 
(१६) सुरप्रभाजभोजिस्व--सूर्योदय से लेकर सूर्यास्त तक भोजन करते ही रहना | 
(२०) एचजा मे अससितत्थ--एपणासमित्ति पृवंके आहार की गवेषणा न करना, दोष 
बताने पर झग्रड़ा करना आदि । 

ये सब दोष अन्तरंग परिग्रह से सम्बन्धित होने के कारण इन्हें त्याप्य ही 
समझना चाहिए । पु 

सबला--भारित्र की मलिनता के कारणों को शबल कहते हैं, वे २१ हैं-- 
(१) हस्तकर्म करना, (२) अतिक्रम, व्यतिकम और अतिज्ञार से मैथुन सेवन करना, 
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(३) अतिक्रमादि पूर्वक रात्रि भोजन करना, (४) आधाकर्म (५) सागारिक-शय्यातर 
का आहार ग्रहण करना, ६) औद शिक एवं क्रीतीादि भोजन करता, (७) बार-बार 
प्रत्याल्यात (त्यागे हुए) अशनादि का ग्रहण करना । (५) ६-६ महीने के अन्दर एक 
सम को छोडकर दूसरे गण मे जाना । (६) महीने में ३ बार नाभि तक ग्रहरे पानी 
में उतरना, (१०) महीने मे ३ बार मायाचार करना (११) राजपिंड ग्रहण करना, 
(१२) आकुटिट--इरादे से पृथ्वी कायादि प्राणियों की हिसा करना (१३) आकुट्ट- 
इरादे से मृषावाद बोलना, (१४) आकुट्टि से अदत्तादान ग्रहूष करना (१५) शात्त 
रूप से सचित्त भूमि पर कायोत्सर्ग आदि करता | (१६) इरादापूर्वक गीली, रजसहित 
भूमि पर, सचित्त शिला या पत्थर या घुन लगे हुए काष्ठ पर सोना-उठना । (१७) 
अन्य किसी बीजादि प्राणी पर बेंटना, उठना, सोना आदि। (१८) जानबुझ कर 
कन्दमूल आदि खाना। (१६) वर्ष मे १० बार नाभिप्रमाण जल में उतरना (२०) 
एक साल में १० बार मायाचार करना (२१) पुन पुनः सचित्त जल से भीगे हुए हाथ 
आदि से आहार आदि ग्रहण करना । ये सब दोष अन्तरग परिग्रह के कारण होने से 
इन्हें अन्तरग परिग्रह कहने मे कोई आपत्ति नही । 


परिसहा - धर्म और मोक्ष के पथ से अ्रष्ट न होते हुए कर्मों की निर्जरा 
(क्षय) के लिए जिन्हे समभाव पूर्वक सहा जाय, उन्हे परिषह कहते हैं। वे २२ हैं-- 
(१) क्षुधापरियषह, (२) पिपासा परिषह, (३) शीत परिषह, (४) उष्ण परिषह, 
(५) दशमशक परिषह, (६) अचेल परिपह, (७) अरति परिषह्‌, (८) स्त्री परिषह, 
(६) चर्या परिषह, (१०) निषद्या परिषह, (११) शय्या परिषह, (१२) आक्रोश 
परिषह, (१३) वध परिषह, (१४) याचना परिषह, (१५) अलाभ परिषह, (१६) 
रोग परिषह, (१७) तृणस्पर्श परिषह, (१८) जल्ल (मल) परिषह, (१६) सत्कार- 
पुरस्कार परिषह, (२०) प्रज्ञा परिष्ठ (२१) अज्ञान परियह और (२२) अदर्शन 
परिषह्‌ । इनका अर्थ इनके नाम से ही स्पष्ट है। ये बाईस परिषह कमेंरूप अन्तरंग 
परिग्रह की निर्जरा के लिए होने से उपादेय हैं । 

सृथगडज्ञ्यण सूत्रकुतांग सूत्र मे कुल २३ अध्ययन हैं । प्रथम श्रुतस्कन्ध्र में 
१६ अध्ययन हैं, जिनके नामों का उल्लेख हम पहले कर चुके हैं। द्वितीय भ्रुतस्कन्ध 
में ७ अध्ययन हैं; जिनके नाम इस प्रकार हैं--१-पृण्डरीक, २--क्रियास्थान 
३--आहार परिज्ञा, ४--प्रत्याख्यान क्रिया, (---अनगारश्रत ६--आद्ं ककुमार और 
७--नालद । 


देबा-- देवों के मुख्यतया २४ भेद होते हैं-- १० भवनवासी, ८ वाणव्यन्तर, 
४ ज्योतिष्क और १ वैमानिक । परिभ्रह त्याग रूप साप्तवा की पेरणा देने वाले होने 
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से ये शेय हैं। कई आच(ये इसके बदले २४ देवाधि देव तीर्थंकर मानते हैं। कहा भी 
है-- अठबीस देवा केइ पृण बिति अरिहुता। अपरिग्रह साधना के लिए अत्यन्त 
प्रेरणा दायक होने से अरिहन्त देव ज्ञ य और उपादेय हैं | 
सावणा--पाच महाव्तो की पच्चीस भावनाएं होती है । वे इस प्रकार हैं-- 
४ अहिसा महाद्रत की, ५ सत्य महात्रत की, ५ अचोये महात्रत की, ४ ब्रह्मचये 
महात्रत की और ५ अप रिग्रह महाब्रत की । इन पच्चीस भावनाओं का उल्लेख इसी 
शास्त्र मे प्रसग वश किया गया है, इसलिए विशिष्ट स्पथष्टी करण करने की आवश्यकता 
नहीं। ये पच्चीसो भावनाएं अन्तरय ओर बाह्य दोनो प्रकार के परिग्रहों से साधक 
की रक्षा करने में उपयोगी होने से उपादेय हैं । 
उहँ सा-- दशा कल्प और व्यवहार के कुल मिलाकर २६ उहंश या उहंशन काल 
हैं । अर्थात्‌ १० उद्दश दशाश्रुत स्कन्ध के हैं, ६ उ्ं श बृहत्कल्प के है और १० उददंश 
व्यवहार सूत्र के है। इन तीनों के उ्श कुल मिलाकर २६ होते है। ये 
अन्तरग परिग्रह की निवृत्ति मे सहायक है। इसके प्रमाण के लिए निम्नोक्त गाथा 
प्रस्तुत है-- 
“दस उहूं सणकाला दसाण, छच्चेव होंति कप्पस्स । 
दस सेव ये वयहारस्‍्स, होंति सब्देधि छव्दीसं।। 
गुणा-- अनगार (साधु) के २७ ग्रुण होते हैं--५ महात्रत, ५ इन्द्रियों का 
निग्रह, ४ कपायों का त्याग, भावसत्य, करण सत्य, योग सत्य (मन-बचन-काया को 
एकरूपता सत्यता), क्षमा, वेराग्य (आसक्ति का अभाव), मनवचन काया का निरोध, 
ज्ञान-दर्शन-चारित्र की सम्पन्नता, वेदनादि का सहन करना और मारणान्तिक कष्ट 
(उपसगग) समभाव से सहना । ये २७ गुण अन्तरग परिग्रह से साधुजीवन की रक्षा के 
लिए तपयोगी होने से उपादेय हैं । 
परकप्पा-- आचार प्रकल्प २८ प्रकार का होता है। यहां मचार और प्रकल्प 
दो शब्द हैं। आचार से आवचारांग सूत्र के दोनों श्रृत स्कन्धो के २५ अध्ययन तथा 
प्रकल्प से निशीयकल्प के ३ अध्ययन ग्रहण किये गए हैं। अआजाराग सूत्र के प्रथम 
श्रुत-स्कन्प के £ अध्ययम इस प्रकार हैं--(१) शस्त्रपरिज्ञा, (२) लोक विजय, 
(३) शीतोष्णीय, (४) सम्यकत्व, (४) आवंति (६) ध्रुव, (७) विमोह, ८) उपधान 
शत और (६) महापरिशा | द्वितीय श्रुत स्कन्घ के १६ अध्ययन इस प्रकार हैं-- 
(१) पिडेषणा, (२) शब्या, (३) ईर्या, (४) भाषा, (५) बस्त्रंबणा (६) पात्र 
चणा, (७) अवग्रह प्रतिमा (८ से १४) सात सप्तिकाएँ, (१४) भावना और (१६) 
विमुक्ति । निशोथकल्प के तीत अध्ययन हैं--(१) उद्घातिक, (२) अनुद्धातिक और 
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आरोपणा । जिसमें लघुमासादि प्रायश्चित का वर्णन है, वह उद्घातिक निशीय 
है जिसमें गुरु भासादि का वर्णन है, वह अनुद्धातिक निशीय, और जहाँ 
किसी एक प्रायश्चित्त में अन्य प्रायश्चित का आरोपण करने का बर्णन है, 
यह आरो५पणानिशीय है। इस प्रकार कुल मिलाकर २८ भेद आवार प्रकल्प के होते 
हैं। ये आचार प्रकल्प साधु के जीवन में अन्तरग-बाह्य-परिग्रह का दोष लग जाने पर 
उसकी शुद्धि तथा अपरिय्रह वृत्ति की प्रेरणा के लिए उपयोगी होने से उपादेय हैं । 


पावसुत्त--२६ प्रकार के पापश्र त* हैं। वे इस प्रकार हैं--(१) भीम 
(२) उत्पात, (३) स्वप्न, (४) अन्तरिक्ष, (५) अंग, (६) स्वर, (७) लक्षण और 
(७) व्यञज्जन । इन आठ निमित्त शास्त्रों के सूत्र, वत्ति और वातिक के भेद से २४ 
भेद हो जाते हैं। विकथानुयोग, विद्यानुयोग, मत्रानुयोग, योगानुयोग और जन्यती्थिक 
प्रवृत्तानुयोग--ये ५ पूर्वोक्त २४ भेदों के साथ मिलाने से २६ भेद पापश्र,त के होते हैं । 
सक्षेत में इनके लक्षण इस प्रकार हैं (”) भौमशास्त्र--जिसमे भूगर्म एव मूविकार- 
भूकम्प अदि का वर्णन है। (२) उत्पात शास्त्र--रुधिरवृष्टि आदि उत्पात के फलों 
का निरूपण करने वाला शास्त्र । (३) स्वप्न शास्त्र---जिसमे स्वप्लफलों का वर्णन है । 
(४) अन्तरिक्ष शास्त्र--आकाश मे होने वाले ग्रहण आदि के फल का वर्णन करने 
वाल शास्त्र | (५) अंग शास्त्र--शरीर के अवयवप्रमाण तथा अमस्फुरण (फड़कना) 
आदि के फल का जिसमे विवेचन है। ६) स्वरशास्त्र जीव-अजीव के द्वारा होने 
वाली आव।ज़ पर से फल का निरूपण करने वाला शास्त्र । (७) लक्षण शास्त्र -- 
शरीर के लाछनो-लक्षणो (चिह्नों) को देखकर फल का निरूपण करने बाला शास्त्र । 
(५) व्यजन शास्त्र-- तिल, मस आदि व्यंजनों के फल का कथन करने बाला शास्त्र । 
इन ८ निमित्त शास्त्रों के सूत्र, यृत्ति और वारतिक के भेद से २४ भेद हो जाते हैं । 
(२५) विकथातुयोग--अर्थ और काम-पुरुपार्थ के प्रतिपादक कामन्दक और वात्स्यायन 
आदि शास्त्रों को विकथानुयोग कहते हैं। (२६) विद्यानुघोध - रोहिणी आदि विद्याओं 
के साधते का विधान करने वाला शास्त्र विद्यानुयोग है। (२७) मंत्रानुयोग--वैटक, 


१- कही-कहीं २६ पापश्र्‌ तो के सम्बन्ध में निम्नोक्त गाथा मिलती है--- 
“अट्ठंगनिभित्ताई दिव्यु१ प्यायंर सलिक्ण३ झोसंद ज॑। 
सुमिभ४ सर६ भबजण७> लक्खणें,८ एक्किक्क पुण तिविहं२४ ॥ 
गंधव्व२५ नट्ट२६ वत्यु २७ तिगिण्छ २८ धंणवेयसंशुत्त २६ ।” 
पूर्वोक्त २४ के अतिरिक्त गान्धर्व, नाट्य, बास्तु, चिकित्सा और धनुर्वेद, ये ६ 
और हैं । ' 
--खाषादक 
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सर्पमंत्र आदि के साधने के उपाय बताने वाला शास्त्र मंत्रान॒ुयोग है। (२८) गोगाघु- 
योग वशीकरण, मोहन, मारण, उच्चाटन आदि योगों का प्रतिपादन करने वाला 
शास्त्र योगानुयोग है। (२६) अभ्यतीधिक प्रवानुबोग--कपिलादि अन्यतीथिकों 
द्वारा प्रवृत्त किया हुआ स्वसिद्धान्तानुरूप आचार-विचार का प्रकट करने वाला 
शास्त्र अन्यतीथिक-प्रवृत्तानुयोग है । 

मोहणिम्मे-- महामोहनीय कर्मबन्धन के ३० रथान (कारण) हैं। वे इस 
प्रकार है--(१) जल में डुबोकर त्रसजीबों को मारना । (२) हाथ आदि के द्वारा 
प्राणियों के मुह आदि को ढक कर (श्वास रोक कर) मारना। (३) चमड़े की 
गीली रस्सी कस कर सिर पर बाध कर प्राणी को मारना (४) मस्तक पर मुद्गर 
आदि से प्रहार करके प्राणी को मारना (५) ससार समुद्र मे डूबते हुए प्राणियों के 
उद्धार के लिए द्वीप के समान श्रेष्ठ मनुष्य को मारता । (६) शक्ति होते हुए भी 
दुष्ट परिणामबश रोगी की सेवा शुश्रू षा न करता । (७) तपस्थी को बलात्‌ धर्मे-भ्रष्ट 
करना। (८) दूसरो के सम्यन्दर्शन आादि मोक्षमार्ग के शुद्ध परिणामों को विपरीत 
परिणत करके अपकार करना । (६) जिनेन्द्र देवों की निन्‍्दा करना | (१०) आचार्य 
उपाध्याय आदि का अवर्णवाद (निरदा) करना । (११) ज्ञानदान आदि से उपकारी 
आचाये आदि के उपकार को न मानना तथा उनका सम्मान आदि न करना । 
(१२) राजा के प्रयाण करने के दिन आदि का पुन-पुन कथन करना । (१३) वशीकरण 
आदि का प्रयोग करना (१४) त्याग किये हुए भोग आदि को अभिलापा करना 
(१५) बहुश्नूत न होने पर भी अपने को बहुश्नूत कहना । (१६) तपस्वी न होने पर भी 
खुद को तपस्वी नाम से प्रसिद्ध करना, (१७) बहुत से प्राणियों को बाड़े आदि में 
बंद करके आग जलाकर धुए से दम घोटकर मार डालना । (१८) अपने द्वारा किये 
गए दुष्कृत्य को दूसरे के सिर पर मढ़ना, (१६) विविध प्रकार से मायाजाल रचकर 
लोगो को ठगना । (२०) अशुभ परिभामवश्त सत्य बात को भी सभा में झूठी बताना। 
(२१) बार-बार लडाई छेडते रहना । (२२) विश्वास में लेकर दूसरे का धन हड़प 
जाना । (२३) विश्वास पैदा करके दूसरे की स्त्री को बहकाना। (२४) कु आरा 
(अविवाहित) न होने पर भी खुद को कुआरा कहना । (२५) ब्रह्मचारी न होने पर 
भी रवयं को ब्रह्मचारी कहना । (२६) जिस व्यक्ति के द्वारा ऐश्वयं प्राप्त किया है, 
उसी के माल पर हाथ साफ करने का मनोरध करना। (२७) जिस व्यक्ति के 
द्वारा प्रसिद्धि प्राप्त की, उसी के काम में रोड़े अटकाता । (२८) राजा, सेनापति 
तथा राष्ट्रहितेषी आदि बहुजनमान्य नेता की हत्या करना। (२६) देव आदि को 
प्रत्यक्ष न देखने पर भी मायापूर्वक कहना कि "मुझे तो अमुक देव दिखाई देते हैं।' 
(३५) देवों के प्रति अवज्ञा करते हुए कहना कि 'मैं ही देव हु” | ये तीस मोहनीय 
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कर्म-बस्धस के कारण हैं। ये सब अन्तरंग प्रिभ्रह के ही रूप हैं, इसलिए हेय समझ 
कर इनका त्याग करना चाहिए। 


सिद्धातिगणा--सिद्धों के प्रथम समय में ही उत्पन्न होने वाले या आत्यन्तिक 
३१ गुण होते हैं - (१) मतिज्ञानावरणीय का क्षय, (२) श्रुतज्ञानावरणीय का क्षय, 
(३) अवधिज्ञानावरणीय का क्षय, (४) मन पर्याबज्ञानावरणीय का क्षय, (५) 
केवलज्ञानावरणीय का क्षय, (६) चक्षुदर्शनावरण का क्षय, (७) अचक्षु दर्शतावरण का क्षय 
(5) अवधिदर्शनावरण का क्षय (६) केवलद्शनावरण का क्षय (१० से १४) निद्रा, 
निद्रानिद्रा, प्रचला, प्रचला-प्रचला और स्त्यानगृद्धि--इन पाचों निद्राओं का क्षय, 
(१५) सातावेदनीय क। क्षय, (१६) असातावेदनीय का क्षय, (१७) दर्शन मोहनीय का 
क्षय, (१८) चारित्रमोहनीय का क्षय, (१६ से :२) नरकायु, तियंड्चायु, मनुष्यायु और 
देवायु का क्षय, (१३-२४) उच्चगोत्र और नीचगोत्र का क्षय, (२५-२६) शुभनाम 
और अशुभनाम का क्षय, (२<-से ३१) दानान्तराय, लाभान्तराय, भोगान्तराय, 
उपभोगान्तराय ओर वीर्यान्तराय का क्षय । इस प्रकार ८ कर्मों की मुख्य ३१ प्रकृतियों 
के क्षय रूप गुण सिद्धो को प्रथम समय मे ही उपलब्ध हो जाते हैं। अथवा सिद्धों 
के ३१ गुण इस प्रकार भी होते हैं--५ संस्थान (परिमडल, वृत्त, श्यस, चतुरत्न और 
आयत, «५ वर्ण, ५ रस, २ गन्ध, ८ स्पर्श, ३ वेद, इन २८ बातों से रहित तथा 
अकाय, असग और अरूप ये तीन मिलाकर कुंल ३१ गुण हुए। ये गुण भी अशरीरी 
होते ही सिद्धों में प्रगट हो जाते हैं । परिभ्रहमुक्ति के लिए ये गुण प्रेरणादायक होने 
से उपादेय हैं । 


जोंगसंगहे. पोग का अथं है--भन, वचन ओर काया के व्यापारों 
का सग्रह, यानी प्रशस्त मत वचन और काया की प्रवृत्तियों का संग्रह योगसंग्रह 
कहलाता है। मोक्ष साधक साधुओ के लिए ३२ प्रकार की शुभ प्रवृत्तियों की शिक्षाओं 
का यहाँ सग्रह है। वह इस प्रकार है- १ आलोचना मोक्ष साधक योग के लिए 
शिप्य को आचार्य के सामने अपने दोषो को भलीभाति यथातथ्य रूप में प्रथट करना 
चाहिए, २ निश्वलाप--आचार्य को भी मोक्ष-साधवायोग के लिए शिष्य द्वारा कृत 
आलोचना दूसरा सुने नही, इस प्रकार से सुननी चाहिए और दूसरों को कहनी नहीं 
चाहिए । १--आपत्ति आने पर स्वयं धर्म पर हढ़ रहना और दूसरों को घ॒र्म में हढ़ 
करना, ४-- दूसरों का सहारा लिये बिना ही उपधाव आदि तप करना । (५) आचार्य 
आदि द्वारा दी गई सूृत्रा्थ ग्रहण रूप तथा प्रस्युपेक्षाधासेबना रूप शिक्षा प्रहंण 
करना । (६) शरीर का श्गारादि की दृष्टि से संस्कार न कश्ता। (७) अपनी 
* तपस्या या क्रिया का ढिढ़ोरा नहीं पीटना, प्रयट न करना । (८) निर्लोभी रहुवा । 
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(६) तितिक्षा-कष्ट सहिष्णुता का होना, परिषह जीतना (१०) धर्म पालन में सर- 
लता रखना, (११) शुचिता-सत्यता या पवित्रता का आचरण करना, (१२) सम्यग्दर्शन 
शुद्ध रखता, (१३) चित्त को स्वस्थ समाधि से युक्त रखना, (१४) ज्ञानाचार, दर्शना- 
चार, चारित्राचार, तपआचार और वीर्याचार, इन पाच आचारों का किसी के सामने 
अपनी प्रसिद्धि किये बिना मोनपूर्वक पालन करना । (१५) विनय का आचरण करना, 
किसी भी प्रकार का अभिमान न करना, (१६) पधैयंवान्‌ बनना, धर्म के पालने में 
दैन्य न दिल्लाना । (१७) संवेगयुक्त बनना, अर्थात्‌ मुमुक्षु बनकर सासारिक बातों से 
डरना-- दूर रहना। (१८) प्रणिधि--माया न करना। (१६) अपना आचरण 
उत्तम और शुद्ध रखना, (२०) सवर का प्रयोग करना, आते हुए कर्मों--आश्रवों 
को रोकना । (२१) अपने अन्दर आते हुए दोषों को रोकना । (२२) समस्त कामों -- 
विषयो से विरक्त रहुना। (१३) मूल गुणों से सम्बन्धित प्रत्याख्यान (त्याग) प्रहण 
करना । (२४) उत्तर गुण सम्बन्धी प्रत्यास्यात--त्याग, नियम लेना । (२४) शरीर, 
उपधि साधन तथा कपाय आदि का द्रव्यभाव रूप से व्युत्सम करना | (२६) प्रमाद 
का त्याग करना । (२७) प्रतिक्षण समाचारी के अनुसार कार्य करना--निकम्मा न 
रहना । (२८) ध्यान रूप संवर की साधना करना । (२६) मारणान्तिक वेदना होने 
पर भी क्षोभ न करना। (३०) विषयो की आसक्ति का स्वरूप ज्ञपरिज्ञा से जानकर 
प्रत्याख्यान परिज्ञा से उसे छोडना, (३१) गृहीत प्रायश्चित्त का पालन करना अथवा 
प्रायश्चित्त लेना, (३२) जीवन की अन्तिम घडियो के समय सलेखना करके आराधक 
बनना । 

लित्तिसा आसातथा--आय यानी ज्ञानादि का लाभ, उसकी शातना अथवति्‌ खडना 
आशातना कहलाती है। इसके तेतीस भेद हैं- (१) गुरु या बडो के पास-पास शिष्य 
का सट कर चलना । (२) गुरु या बड़ों के आगे-आगे अविनयपूर्वक चलना। (३) 
गुरु प्रा बड़ों के पीछे शिष्य का अविनयपूर्वक चलना । (४-५-६) शिष्य का गुरु या 
बड़े साधुओं के आगे, पीछे या बराबर में सटकर खड़े रहना । (७-८-६) गुरु या 
बड़े साधुओं के आगे, पीछे या बराबर मे सटकर शिष्य का बैठना । (१०) बड़े 
साधुओं के साथ स्थडिल भूमि (शौचक्षियां) जाने पर शुचि करके उनसे पहले आ 
जाना। (६११) बड़े साधुओं के साथ स्थषडिलभूमि (शोचक्रिया) जाने पर उनसे 
पहले बहां से लौट कर ईरययपिथिक प्रतिक्रमण 'कर लेना । (१२) मिसने 
या दर्शन के लिए आए हुये किसी व्यक्ति को बड़े साधुओं हारा बुलाने से पहले ही 
शिष्य द्वारा बुला लेना । (१३) रात को बड़े साधुजन आवाज दें कि कौन जागता 
है, कौन सो रहा है ?; तब जागते हुए भी उनके बचनों को सुने-अनसुने करके चुप 
रहना। (१४) भिक्षा में लाया हुआ आहार पहले दूसरे शिष्यादि को बता कर 
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फिर गुरु आदि को जताना। (१५) भिक्षा में लागा हुआ आहार का कथन पहले 
दूसरे शिष्यादि के आगे करके बाद में गुरुजनों के भागे करना। (१६) लाये हुमे 
आहार के लिए पहले शिष्यातदि को आमंत्रित करना, तत्पश्यात्‌ बढ़े साधुओं या 
गुद को आमत्रित करना। (१७) भिक्षा में प्राप्त आहार लाकर पहले बड़े या वृद्ध 
साधुओ को पूछे बिना अपने प्रियपात्र साधुओं को दे देना । (१८) बड़ों के साथ में 
भोजन करते हुए खुद जल्दी-जल्दी बढ़िया चीज़ों पर हाथ साफ कर देना। (१६) 
किसी प्रयोजनवश बडो के बुलाने पर उसका जवाब न देना । (२०) बड़ों के बुलाने 
पर आसन पर बैंठे-बैठे ही उत्तर देना--हा, बोलिए क्या कहते हैं ? अथवा कार्ये 
करने के आलस्य से बड़ों के पास ही न फटकना । (२१) बड़ों के द्वारा कोई बात 
पूछने पर उनके सामने अविनयपूर्वक बोलना या उटपटांग बड़बड़ाना । (२२) गुझ्जन 
या बड़े साधु शिप्य या छोटे साधु से कहें--वत्स ! यह काम करो, तुम्हें लाभ होगा । 
तब अविनय-पूर्वक जवाब देना--आप ही इसे कर लीजिए, आपको लाभ हो जायगा । 
अथवा बडे साधु कहे कि आये ! रुग्ण साधु की सेवा नहीं करते ? तब उत्तर देना 
कि रुरण की सेवा आप ही क्यो नहीं कर लेते ? (२३) बड़ों के प्रति कठोर भाषा 
का प्रयोग करता । (२४) बड़े जिन-जिन शब्दों का प्रयोग करें, उनके सामने उन्हीं 
शब्दों को दोहरा कर प्रत्युत्तर देना, अथवा गुरु द्वारा धर्मशिक्षा देने पर अन्यमनस्क 
होकर बैठ जाना, उनकी बातो का समर्थन न करना । (२५) गुरुजनों के व्याख्यान 
में अविनयपूर्यक प्रश्त करता और गुरु हरा उसका जवाब देने पर कहना कि---“आपको 
याद ही नही है।” (२६) बड़ो के व्याख्यान में उनकी भूल प्रथट करके सभा-मंगर 
करना या धर्मकथा की प्रवचनघारा को तोड़ देता। (२७) बडे व्याख्यान दे रहे 
हो उस समय अपने लिए दितकर बात को अहितकर समझ कर अहुचि दिखाना । 
(२६) वड़ो के द्वारा व्याख्यान करते समय बीच में ही सभा में विक्षेप डाल देना कि 
अब तो भिक्षा का समय हो गया है ! कब्र तक कहे जाओगे ? इस प्रकार बोलकर 
सभा को क्षुव्प्र कर देना । (२६) गुरुजनों का व्याख्यान पूरा हुआ नहीं, उससे पहले 
ही अपनी दक्षता बताने के लिए स्वयं व्यास्यान शुरू कर देना। (३०) युरु की 
शय्या पर बैठ जाना। (३१) उन्तकी शय्या पर पैर लगाना या ठोकर भरता, 
(३२) बड़ों के आसन से ऊँचे आसन पर बैठना, खड़ा रहेगा या सोना । (३३) 
गुरुदेव के आसन के बराबर आसन पर खड़े होता, बैठना या सोना। इस प्रकार 
कुल ३३ आशासनाएँ हैं, जो अभिमानरूुप अन्तरम परियग्रह से जनित होती हैं, 
इसलिए इन्हें हेश समझ कर छोड़ता चाहिए । 
धुरिया--देवों में ३३ इन्द्र हैं। वे इस प्रकार हैं--भवनपति देवों के २३० 

इस्द्र । ज्योतिष्क देवो के २ इन्द्र, बैमानिक देवों के १० इन्द्र, राजा नृदेव (अनुष्यों 


छछ्द श्री प्रश्वव्याकरण सूच 


में देवतुल्य) डहलाता है, उन राजाओं का चत्रवर्ती इन्द्र कहलाता है। इस दृष्टि 
से एक 'नृदेवेन्द्र -- चक्रवर्ती मिलकर कुल ३३ देवेन्द्र हुए । 

भवनप्रतियो के २० देवेन्द्रो के नाम हस प्रकार हैं--(१) चमरेनद्र, (२) 
बलेन्द्र, (२) धरणेन्द्र, (४) भरूतानन्द, (५ वेणुदेव, (६) वेणुताल, (७) हरिकान्त, 
(८) हरिसह, (६) अग्निसिह, (१०) अस्निमाणव, (११) पूर्ण, (१२) वशिष्ठ, 
(१३) जलकान्त, (१४) जलप्रभ, (१५) अमितगति, (१६) अभितबाहुन (१७) 
बेलम्ब, (१८) प्रभजन, (१६) घोष और (२०) महाघोष । ज्योतिष्क देवेन्द्र दो 
हैं---सूर्य और चन्द्र | वैमानिक देवेंन्द्रों के १० नाम इस प्रकार है--१--शक्र न, 
२--ईशानेनद्र, ३- सानत्कुमार, ४--माहेन्द्र, ५ ब्रह्म, ६--लान्तक, ७--शुक्र, 
८. सहस्नार, €£ प्राणत और १०- अच्युत । 

इस प्रकार एक बोल से लेकर तेतीस बोल" तक का वर्णन समाप्त हुआ । 


तंतीस बोलों की आराधना करने वाले श्रमण की उपलब्धि --ये तेतीस बोल 
साधु जीवन के प्राण है। इनकी आराधना-साधना जो श्रमण कर लेता है, वह अपने 
जीवन में किन-किन विशिष्ट गुणों की उपलब्धि कर लेता है--इसी बात का सकेत 
शास्त्रकार इन पक्तियों द्वारा करते हैं--'विरतोपणिहोसु'*'“"'सक॑ कल निराकरेसा 
सहहते सास भगवतो अणियाणे._ अमृढ्सणवयणकायगृस ।' इन पक्तियों का 
आशय यह है कि जो साधक अन्तरग और बाह्यरूप मे परिग्रह से स्वंथा निरलिप्त, 
मुक्त और निरपेक्ष होना चाहता है, उसके लिए अत्यन्त आवश्यक है कि वह एक बोल 
से लेकर ३३ बोलों तक मे बताई हुई बातो में से जेंय को जाने, हेय को त्यागे और 
उपादेय को जीवन में उतारे। इन तेतीस बोलो में से प्राणातिपात आदि जिन-जिन 
पदार्थों से विरत होना है; उन्हें हेय समझ कर उनकी विरति में विशिष्ट एकाग्रता 
प्राप्त करे, तथा दूसरी जिन-जिन बातो से विरत नही होना है उन्हें जय या उपादेय 
समझ कर उनमे प्रवृत्त हो जाय, तथा इन और इस प्रकार के बहुत-से मोक्षसाधक 
स्थानों--बातो से, जो कि जिन भगवान्‌ द्वारा प्रणीत समवायांगादि शास्त्रों मे 
प्रतिपादित हैं, सत्य हैं, शाश्वत हैं. त्रिकालसिद्ध सिद्धान्त रूप हैं, तथा द्रव्य भाव 
रूप से अवस्थित हैं, उनमें शका और काक्षा (इहलौकिक पारलोकिक आदि से सम्बन्धित 
१--इन ३३ बोलों का निरूपण समवायांग सूत्र, स्थानांगसूत् (स्थान & 
यूत्र ३९३), उत्तराध्ययन सुत्र (अध्ययन ३१) तथा श्रमणसूत्र मे भी है। समवायांग 
सूत्र में इत पर विस्तृत विवेचन भी मिलता है। जिज्ञासुजन वहाँसे विस्तृत 
विवेचन अवगत करलें। 
-- संपादक 
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कामनाओं) को दूर करके उन पर तहदिल से श्रद्धा करता है, भगवान्‌ के इस प्रवचन 
पर 'तमेब सच्च मिस्सक ज॑ जिर्नेहि पबेहएं इस वाक्य के अनुसार पूरी श्रद्धा करता है, 
इनका आचरण देवेन्द्र आदि के ऐश्वर्य की अभिलाषरूप निदान से रहित, गये 
(गौरव) से रहित, लोभ से रहित और मोह से विरक्त होकर करता है, वह श्रमण 
अपने सन, वचन और काया को परिसप्रह वृत्ति से बचाकर पूर्णतया सुरक्षित कर लेता 
है । और अपरिभ्रह वृत्ति मे स्थिर हो जाता है । 


तेतीस बोलों के निरूषण के पीछे उद्देश्य--परिग्रह त्याग के प्रकरण में हम 
तेतीस बोलो के कथन करने का आशय यह है कि अन्तरंग और बहिरंग दोनों 
प्रकार से परिग्रह का त्याग करने पर ही अपरियग्रह महाश्रत की परिपूर्ण रूप से आराधना 
हो सकती है। चूकि परिग्रह में अहण होता है और अपरिशग्रह भे त्याग । इसलिए 
साधक को कई बार पता ही नहीं होता कि मुझे किन-किन चीजो का साधना के लिए 
ग्रहण करना है, और किनका त्याग करना है ? वह एक के बदले दूसरे पदार्थ को 
पकड लेता है। इसलिए साधक के सामने अपने जीवन में साधक, बाधक तथा ने 
बाघक न साधक-इन तोनो प्रकार की जो जो खास वस्तुएं आती हैं, उतकी एक सूची 
(३३ बोल तक की) यहां दे दी है। साधु को परिग्रह त्याग के लिए इनका शान होना 
बहुत आवश्यक है। ज्ञान होने पर ही वह साधक बातों को उपादेय, बाधक बातों को 
हेय और न बाधक न माधक बातो को ज्ञय समझ सकता है। उसके बाद घमंध्यान 
शुक्ल ध्यान आदि जो बाते उपादेय हैं, उन्हे वह ग्रहण करता है, असंयम, राग-हव व 
आदि जो वस्तुएं हेय हैं, उनका बह त्याग करता है और देवेन्द्र, परमाधाभिक आदि 
जो बातें ज्ञे य हैं उनकी वह जानकारी कर लेता है। इन हेय-श य-उपादेय रूप बातों 
का यथायोग्य आचरण ही परिग्रह त्याग और अपरिग्रह वृत्ति के स्वीकार का 
कारण है। यही इन तेतीस बोलो के निरूपण का उद्देश्य है । 


अपरि प्रहसंवर का साहात्म्य और स्वरूप 


पूर्व सूत्र॒पाठ में मिथ्यात्व आदि अन्तरग्रपरिग्रह के रूप में साधु जीवन में सहसा 
घुस जाने वाले महापाप से साथु को सावधान करने हेतु एक बोल से लेकर ३३ बोलों 
का शास्त्रकार ने विशद निरूपण किया है। अब शास्त्रकार अपरिग्रह सवरह्वार का 
माहात्म्य, तथा स्वरूप निम्नोक्त सृत्रपाठ द्वारा बताते हैं-- 


मूलपाठ 
जो सो बोरवरवश्रण-विरतिप्रवित्थर-बहुविहृप्पकारी, 
सम्मतविसुद्धयूलो, धितिकंदो, विणयवेति (इ) ओ [तो), 


हैँ; 


छद० ओ प्रश्तव्याकरण सूत्र 


निग्गततिलोक्क-विपुलजसनिविडपीणपवरसुजातखंधो, पंच- 
महव्वयविसालसालो,  भावणतयंतज्ञझाणसुभजोगनाणपल्लववरर- 
कुरधरो, बहुगुणकुसुमसमिद्धो, सीलसुगंधो, अणण्हवफलो, पुणों 
य मोक्खवरबीजसारो, मंदरगिरिसिहरचुलिका इवं इमस्स 
मोक्खव रमुत्तिमगस्स सिहरभूओ, संवरवरपादपा चरिमं 
संवरदारं। 

जत्य न कप्पद गामागर-नगर-खेड-करब्बड-मडंब-दोण मुह- 
पट्टणा-5घसमगयं च किचि अप्पं व बहुं व अणु व थूलं व तस- 
थावरकायदव्वज।यं मणसावि परिवधेत्तु, ण हिरन्नसुवन्नलेत्तवत्यु, 
न दासीदासभयकपेसहयगयगवेलगं च, न जाणजुरग पयणाइ, 
णछत्तक न कुडिया, न उबाणहा, न पेहुणवीयणतालियंटका, 
जण॑ यावि अय-तउय-तंब-सीसक-कंस-रयत-जातरूव-मणि- 
मुत्ताधार-पुडक-संख-दंत-मणि-िग-सेल-काय-व रचेल-चम्म -त्ताईं 
महरिहाइ' परस्स अज्ञझोववायलोभजणणाइ परियड्ढेउं गुणवओ, 
ने यावि पृष्फफलकंदमूलादियाइ', सणसत्तरसाइ सब्वधन्नाइ 
तिहि वि जोगेहि परिधेत्तु ओसहभेसज्जभोयणट्रुयाएं संजएणं । 
कि कारणं ? अपरिमितणाणदंसणघरेहि सोलगुणविणयतवसजम- 
नायकेहि,. तित्थयरेहि, सव्वजगज्जीववच्छलेहि, तिलोय- 
महिएह जिणवरिदेहि एस जोणी जंगमाणं दिद्ठा, न कप्पइ 
जोणिसमुच्छेदो त्ति तेण वज्जंति समणसीहा, जंपि य ओदण- 
कुम्मास-गंज-तप्पण-मंथु - भुज्जिय-पलल - सूप - सकक्‍्कुलि-वेढिम - 
वरसरक - चुन्न-क्रोसगर-पिंड - सिहरिणि - वट्ट - मोयग - खीर- 
दहि-सप्पि-नवनोत-तेल्ल-गुल - खंड-मच्छंडिय-मधु - मज्ज-मंस- 
खज्ज ऊ-वंजण-विधिमादिक॑ पणीयं उवस्सए परधरे व रन्‍्ने त 
कप्तती, तंपि सन्तनिहिं काउं सुविहियाणं, ज॑ पि य उद्दिदुठविय- 
रवियगपज्जवजातं पक्रिण्ण-पाउ करण-पामिच्चं, मीसकजायं, 


दसवां अध्ययस : पंचम अपरिय्रह-संवरद्वार ७दरै 


कीयकडपाहुड च दाराद्र-पुन्नपगर्ड, सम्रणवणोमग्रद्ुुयाएं वा क्यं, 
पच्छाकम्मं, पुरेकम्म॑, नितिकम्मं, मक्खियं, अतिरित्तं, मोहरं चेव 
सयग्गहमाहडं, मट्टि उवलित्त, अच्छेज्ज चेव अणिसट्ठु ज॑ तं॑ तिहोसु 
जन्नेसु ऊसवेसु य अंतो व बहिं व होज्ज समणट्ठ॒ुयाएं ठवियं, 
हिसासावज्जसंपउत्तं न कप्पती तं पि य परिघेत्तु । 


अह केरिसयं पुणाइ कप्पद् ? ज॑त॑ एकारसपिंडवायसुद्ध, 
किणण-हणण-पयण-कयका रियाणुमोयण-णवकोडी हि. सुपरिसुद्ध , 
दसहि य दोसेहि विप्पमुक्कं, उग्गम-उप्पायणेसण।ए सुद्ध, ववगय- 
चुय-चविय-चत्तदेहं च फासुयं ववगयसंजोगमरणिगाल विगयधूमं 
छट्ठाणनिमित्त छक्‍कायपरिरक्खणट्वा हणि हणि फासुकेण 
भिक्‍्सेण वट्टियव्वं। ज॑ं पि य समणस्स सुविहियस्स उ रोगायंके 
बहप्पकारंमि समुप्पन्ने वाताहिकपित्तसिभअइरित्तकुविय तह 
सन्निवातजाते व उदयपत्ते उज्जलबलविउलकक्खड़- 
पगाढदुक्से असुह-कडुयफरुसे, चंडफलविवागे महब्भए जोवियत- 
करणे, सव्वसरी रपरितावणकरे न कप्पइ तारिसे वि तह अप्पणों 
परस्स वा ओसहभेसज्जं भत्तपाणं च तपि सन्निहिकय्य, जंपिय 
समणस्स सुविहियस्स तु पडिग्गहधारिस्स भवति भायण-भंडोव हि- 
उवगरणं पड़िग्गहो परादबंधया पादकेसरिया पादठवरं न 
पडलाइईं तिन्‍नेव रयत्ताणं च गोच्छुओ तिन्नेव य पल्छादा 
रयोहरण-चोलपट्डक-पुहणंतकमादीयं एयं पि ये संजमस्स 
उवबूहणटुयाएं वायायवदंसमसगसोयपरिरवखणट्ुयाएं उबग थ॑ 
रागदोसरहियं परिहरियव्व॑ं संजएण णिज्च पडिलेहण-पप्फोडण॑- 
प्रमज्जणाएं अहो य राओ य अप्पमत्तेण होइ सतत निक्खिवियव्य 
सच गिण्हियव्वं च भायणंडोवहि उवगरणं । 


७५२ श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 
संस्कृतच्छाया 

यः स॒बीरवरबचनविरतिप्रवित्तरवहुविध प्रकार , सम्यक्त्वविशुद- 
भूलो, धृतिकंदो, विनयवेविकस्त्र लोक्य-निर्गतविपुलयशोनिबिड्पीन प्रवर- 
सुज/तस्कन्ध:, प5चमहुत्रतविशालशालो, भावनात्वगन्तर्‌-ध्यानशु भयोगज्ञान- 
पल्‍लचवरांकुरधरो, बहुगुण , सुमसमद्ध:, शोलसुगन्धोउनाक्रवफल. पुनश्च 
भोक्षवरबीजसारो, . मन्‍्द रगिरिशिध्वरचूलिकेवा-स्य मोक्षवरसुक्तिमागंस्य 
शिक्वरभूतः संवरवरपादपश्चरमं सब रहा रस । 

यत्र न कल्पते प्राभाकर-नगर-खेट-कब्बंट-म उम्ब-द्रोणमु अ-पत्त नाअस- 
गत थे किजिदल्पं वा बहु वा अणु था स्थूल वा असस्थावरकायद्रव्यजात 
समनसाउपि परिगहीतु, न हिरण्यसुवर्णक्षेत्रवास्तु, न दासोद|[सभृतकप्रेष्य हय॑- 
गजगवेलक उ्, न यानपुस्थशयनानि, न छत्रकं, न कु डिका, न उपानहो, न 
पेहुण (मयूर पिच्छ) व्यजन (वोजन) तालवुन्तकानि, न चापि अयस्त्रपुक- 
ताम्र-पोसक-कांस्य-रजत-जातरूप-मणि-मुक्ताधार पुटक शंखदन्तसणि श्व्‌ ग- 
शलकायवरचेलचर्मंपात्राणि महाहाणि परस्पाध्ध्युपपातलोभ जननानि परि- 
कर्षयितु (परिवद्ध यितु ) गुणवतों, न चापि पुष्पफलकन्दमूलादिकानि सम- 
सप्तदशकानि सर्वधान्यानि शत्रिभिरपि योग: परिगृहोतु ओषधसेषज्य- 
सोजनार्थाय संयतेन । कि कारणम्‌ ? अपरिसितज्ञानवर्शनधरः शोलगुणविनय- 
तपः्संयमतायकंस्ता थं कूरे: सर्वंजगज्जो ववत्पलेस्त्रिलोकम हिते जिनव रे - 
जब्र रेषा योनि: जद्भमानां हृष्टा, न कल्पते योनिसमुच्छेद इ१्त तेन वर्जेयन्ति 
अरुणसिह।:, यदि थे ओदन-कुल्माष गंज-तर्पंण-मथु-ल्ष्ट (धान)-पलल- 
सूप - शब्कुलोवेष्टिमवरसरकचर्णकोशकर्पिडशिक्षरिणोीवर्तक - (घनतोमन) 
सोदकक्षो रद्धिसपिनेवनोततेलगुडखण०डसत्र्यंडिकासधुमधदमांसस चव्यं जन- 
विध्यादिक प्रणोत उपाभ्ये परगृहे वाएरष्ये न कल्पते तदषि सन्निधोकर्तु 
सुविहितानाप, मबपि चोहिष्टस्थापितरचितपर्यबजातं प्रकोर्जप्रादृष्करणाप- 
सित्यकं सिश्रकशातं ऋतकृतप्राभतं बानायपुष्यप्रकृतं, अ्रसणवनोपकार्थतया 
वा कृत पश्ञात्कर्त पुरःकर्म नेत्यिकं चिितमतिरिक्त मोसरं चबंब स्वयंप्राहूं 
आहत मृत्तिकोपलिप्तमाश्देश चेवानिसृध्टं पतततू तिथिथु यश थु॒उत्तवेध 
चान्तबंहिा भवेद्‌ श्रमणार्थ स्थापित हिसासावच्यसम्प्रयुक्त न कल्पते तदपि 
स परियहीतुम । 


दतवां भ्रध्ययन : पचरम अपरिग्रह“संवरद्वार ज्थर 


अथ कीहशं पुन कल्पते ? यत्तद्‌ एकादशरपिड्पातशुद्ध/ कमज- 
हनन-पचन कृत-कारिता5नुमोदन-तथको टिंलि:. सुपरिशुद्ध,_ वशलिश्च 
वोधधिप्रमुक्त, उद्गमोत्पादनेषणय। शुद्ध व्यपगत-च्युत-च्याजित-त्यक्तवेहूं ज 
प्रासुकं, व्यपगतसंधोगसनंगारं विगतधम वटस्थाननिम्तित्त घटकायपरि- 
रक्षणार्थ अहन्यहुनि प्रासुकेन सेक्येण बतितव्यमू, यदि च॑ अमणनस्य 
सुबहितस्य तु रोगातके बहुप्रकारे ससुत्पक्ष वब।ताधिकपिस्तप्तिभाति- 
रिक्तकुपिते तथा सन्निपातजाते चोदयप्राप्ते उज्ज्यलबलबिपुलककंशप्रगाढ़- 
दुःखेएशुभकटुफपरुषे चण्डफलविपाके महाभये जीवितान्तकरण रंबेंशरोर- 
परितापनकरे न कल्पते ताहशे5८पि तथा/त्मने परस्से या ओवधसंघजं भक्तपानं 
सथ तदपि सन्निधोकृतम्‌ । यदपि च भ्रमणस्य सुविहितस्य तु पतदग्रहधारिणों 
भवति भाज भांडोपध्युपकरण पतद प्रह: पात्रबन्धन पात्रकेसरिका पात्रस्थापनं 
पटलानि त्रीण्येव रजस्त्राणं चगोबछकस्त्रय एवं व प्रर्छादा रमोहरण- 
चोलपट्टकमुखानन्तकाविक एतदपि च संयमस्यों रब हमार बातातप- 
दंशमशकशीतपरि रक्षणार्थलया उपकरण रागढू घरहित परिधत्त व्य संयतेन 
नित्यम, प्रतिलिखन (प्रत्युपेक्षण , प्रस्फोटन-प्रमा्जनायां अहोराध्र अप्रमत्तन 
भवति सतत निष्षेतथ्यं च गृहोत॒व्यं च भाजनभांडोपध्युपकरणम्‌ । 


पदान्वयार्थ-- (जो सो यह आगे कहा जाने बाला जो (चरिमं सबरदारं) 
अन्तिम--परिभ्रहूविरति अपरिग्रहवृत्तिरुप-संवरहार है, यह (सवरवरपादपो) 
संबर के रूप में अंध्ठ वक्ष है। बहु (वोरबरबयणविरतिपवित्थरबहुविहृप्पकारो) 
शी भगवान्‌ महावीर स्वामी के श्रंष्ठ बचनों से कही गई परिग्रहुनियत्ति ही उसका 
विस्तार (फंलाव) है तथा अनेक प्रकार के संदों से युक्त है। (सम्मसबिसुद्धमूलों) 
धम्यग्दर्शन हो उस अपरिप्रह बुक की विशुद्ध जह है। (घितिकंदो) धेयं---जिस- 
स्वास्थ्य ही उसका कन्द है, स्कन्ध से नोये का भाग है। (विधयवेइमों) विनव-नअता 
ही उसको पाश्यवेविका थला है। (तिस्मततिलोरक विपुल-लतनिविड-पीथ-पवर- 
सुआतलंधो) अपरिपग्रह का तोमों लोकों में व्याप्त विस्ती्थ पश ही उसका घना, 
स्‍्थूस, महान और धुनिष्पन्न स्कन्ध-तमा है । (पंचमह्ययविसालसालो) उसको 
पंजम महात्त-हृप विशाल शाल्ायें हैं। (भावषतयंत्रज्ताण धुभओगनाण ।ल्लबधरं- 
कुरधरो) अनित्यत्वादि भावना ही उस अपरिप्हु बल की अन्तिम स्वचा--छातर है, 
तथा बह धमोरि भ्यान, शुभयोग ओर शासरूप पतसों ओर भंव्ठ औऊहूरों को धारण 
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करने बाला है। (बहुगुण-छुसुम समिद्धों) निलोभ्ता आदि शुभफलप्रद अनेक गुणों 
रूपी फूलों से यह अपरिग्रहवृक्ष समृद्ध है। (सोलसुगन्धों) शोल--इहलोकिक फल- 
निरपेक्ष सदाचार या पत्ावृत्ति ही उसको सुगरध है । (अचण्हु बफलो) असा- 
अब - गये कर्मों का प्रहूण न करता --या आते हुए नव कर्मों का निरोधरूप संबर ही 
उसका फल है अथवा सगवदजबजन सें स्थिति होना---आज्ञा पालन करना ही उसका 
कल है। (पुणो य) और फिर (सोक्सवरबीजसारों) उस अपरिप्रह वृक्ष का बोज 
भोक्ष के वोज--बोधियोज रुप है, वही उसका मिजारूप सार है, (मंदरगिरितिहर- 
खूलिका इव इमस्स मोक्‍्लमरमुत्तिमर्गस्स सिहरभूओो) सेदपर्यत के शिखर को जोटो 
के समान उत्तम संपूर्णकर्मक्षयरुप भावभोक पर जाने के लिए जो यहू निर्लॉभता 
(मुक्ति) रूप श्र ८ठ मार्ग है, उसका शेखर भूत है ! 

(जत्ब) परिप्रह स्थागरूप अन्तिम संवरदार में (ग/मागर-नगर-लेड-कब्बड- 
सहंध-दोणमुह-पटूणासमगय ) गांव, खान, नगर, धूल के कोट थाली बस्तो, कस्या, 
सदम्य--जिसके चारों ओर ढाई-हाई योजन तक बस्ती न हो, बंदरगाहु, महानगर 
था ब्राअम में रखा हुआ (किलि) कोई सो पदार्थ अप्पं व) अल्पमूल्य अथवा (बहुंव) 
बहुमूल्य (अब चूलंब) थोड़ा हो या ज्यादा, अबवा छोटा हो या बड़ा (तसधाबर- 
काय दव्वजायं) शंखादि प्रसकायरूप तथा रत्नादि स्थावररूप स्ेतन या अजेतन 
ब्रब्यतमूह (सणसावि परिधेत) शरीर से तो दूर रहा, सन से भो प्रहण करना 
(ग कप्पई) उचित नहों है। (हिरप्रतुवन्नलेसवर्वु) चांबो-सोना, क्षेत्र-लुलो जमीन 
और सकान (जल) प्रहण करना योग्य नहीं; (चल) तथा (दासोदास भयकपेसहय- 
गय-गरबेल्) दासो-दास, मोकर-बाकर, घोड़ा, हाथी, लेगा-रखना भी (न) योग्य गहों 
(थ) और (जाणजुम्पसपणाइ) गाड़ो, रण आदि सवारियां, अबवा गोल्लदेश प्रसिद्ध 
जंपान विशेष तथा शवनीय पदार्थ लेगा (म) योग्य नहीं है, (छत्तकं) छाता भी (व) 
लेना ठोक नहों, (म कुडिया) कमंड्सु भी लेगा उचित नहों; (न पेहुणवीयण- 
तालियंटका) न भोरपिश्छ एवं बांस आदि का बना पंखा या ताड़ का पंजा लेगा ठीक 
है। (ण यावि अय-सडय-तंब-सोलक-कंस-रमत-जातरूव-मरलि-मुलाधर-पुडक-संख- 
बंत-सजि-सिय-सेल-कायभरजेलचम्मपत्ताइ) ओर न ही लोहा, बंग, तांबा, सीसा, 
कांसा, चांदी, सोंता,अ्रसाकास्तादे सणि, सोतियों का आधार पुटक--सीपष, शंक्ष, 
हाथोदांत, या हायीबांत की बनी हुई सणि, सॉंथ, पाथाज, उशम कांच-शौशा, 
कपड़ा और भसड़ा तथा इनके बने हुए पाज- ब्ंत ग्रहण करना ठीक है। सभा 
(महतरिहाई) बहुमुल्य बस्तुएं। थो (परस्स) दूसरे के (अश्होघबरयलोभजनचाई) 
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खिल में प्रहण करने को क्ातुरता तथा लोभ पेदा करने वाली हों, उन्हें (परियड्ढें्) 
खींचता अपनी और झपदना, बढ़ाना या जतन से रखना (मृुणवओ) भूलनुणादि 
से युक्त भिक्षु के लिए (न) उचित नहीं है। (न यावि) और ने ही (संजएण) 
संयसी साध को (ओसहुभेसक्जभोयणट्ठाए) ओऔषध, अनेक वस्तुओं से बनी हुई दवा- 
सेजज तथा भोजन के लिए (पुष्पफलकंदमूलादियाइ ) फूल, फल, कद और पुल, 
आदि को तथा (सणसत्तरसाई सब्बधस्नाद) जिनमें १७ वां घान्य सभ है, 
ऐसे १७ प्रकार के सभी थान्यों -अनाजों का (तिहिबि जोगेहि) तोन योगों -मत 
बचन काया से (परिधेत्त ) प्रहण करना । (न) ठोक नहों है। (कि कारण ?) इससमें 
क्या कारण है? (अपरिमियणाणदसणधरेहि) अमन्तश्ञान और अनन्त बर्शन के 
धारण करने वाले, (सोलगृण-विणय तवसंजमनायकेहि) शील -समाध्ति, मुलगुण 
जादि, विनय, तप और संयंत्र के नायक--मार्रद्शक (सव्यजगज्जोब वच्छलेहि) 
सारे जगत्‌ के जीवों के प्रति वात्सल्य से ओतप्रोत, (तिलोयमहिएहि) तीनों लोकों 
के पुजनोय (जिणवरिन्देहि) बीतरागों में भ्रष्ठ केवल ज्ञानियों के इस्र यानो तीर्यकरों 
ते (एस) फूल, फल, धान्य आदि को (जगसमाण) श्रस् जीवों की (जोमी) पोनि--उत्पत्ति 
स्थान के रूप में (दिदृठा) जाना--देखा है। (न कप्पद जोभितमुच्छेशेति] अतः 
घोनि का नाश करना उचित नहीं है, (तेण) इसी कारण से (समणतीहा) धुनिपु गव 
(बज्जति) पूर्वोक्त पुष्प आदि का ग्रहण करने का त्याग करते हैं। (3) और 
(ओदणकुम्मास-गंज- तप्पण-मंव-मुण्जिय-पलल-सुप - सबकुलिवेडिम-वरस रकर्णप8-सिहु- 
रिणि-बहु-मोयग-ली २-रहि-सप्पि-नवनीत-तेल्ल-गुल-खंड-मउठंडिव-सधु-मऊउज-मंस- अम्जक- 
न्वंजण-विधिमादिक) सात--पके हुपे चावल, उड़द अथवा लोपिया-चंवला, 
गज नासक भोज्य पदार्थ, सततू, बेर आदि को कुट्टी, भुने हुये या सेके हुये जने अधि 
अनाज, तिल की पिंट्टी अथबा तिलपपड़ो, मूंग आदि को दालें, पूड़ी अथवा तिल 
सांकली, बेढमी --एक प्रकार को सोटी चोकोर बनाई हुई रोटो, शबकर के रस से 
भरें हुये मुलावयजासुन रसगल्ला आदि; कचोरी, समोसा आदि जिनसे दाल की 
पिदृठो आदि भरी जाती है, गड़ आदि का पिंड म। शक्‍करसिला हुआ बही - 
भोलंड, दाल के बड़े, लड़डू, दृध, दही, धी, भक्‍्खत, तेल, ग्‌ड़, सांड, मित्री, भधु, 
भक्त, सांस, खाजा, अनेक प्रकार के साग, जदनों, मधार, रायता आदि व्यंजन तंथा 
पाकविधि से बने हुबे सब भोज्य पदा् तथा (पथोयं, रसोले पोष्ठिक भोडर 
(जंपि) यद्यपि कुछ ग्रहण करने योग्य हैं, (वंपि) तथाषिं (उबस्सए्‌) उपाधयं--हवानंक 


सें (परपघरे ध) मा दूसरे धर सें, (रमेज) जचवा अगल में (सुनि्िवाण) परिप्रहत्य/णों 
दूं 
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उत्तम साधुओं को (सन्निहिं कारउं) संध्रह करना या अपने पास संखित करके रखना 
(न कष्पति) उनच्चित नहीं है। (जं पि य) तया जो (उदिट्ठ-ठविय-रचियय-पज्जवजातं) 
साधु के उहू श्य-निभित्त से गृहस्थ हारा बनाया गया, साथु के लिए मन में संकल्प 
करके अलग से रखा हुआ, लड्डू आदि के चूरे को आग में गर्स करके फिर से लड्डू आदि 
के रूप में बनाया गया, उद्दिष्ट वस्तु में दूसरों वस्तुएं सिलाकर बनाया गया और 
सी कोई पदार्थ तथा (पक्िष्ण-पाउकरण-पासिज्य) भूसि पर बिलखरते हुए लाया 
गया, दोपक जलाकर दिया गया, या उधार लेकर तंपार किया गया 
झोज्य पदार्थ, (मोसकजातं) साथ ओर गृहस्यथ दोनों के भिलेजुले उहूंश्य 
से तैयार किया हुआ, (कोयकडपाहुडं) साधु के लिए खरीदा गया, साधु को भेंट 
कप सें दिया गया (ब) अभ्बा (दाजट्ठ-पुन्न-पगर्) दान के लिए या पुण्य के लिए 
बनाया हुआ (समणवणोमगट्ठयाए था कर) निम्न न्‍्थ, बौद्ध, तापस, गेरिक और 
आजोधिक इन पांजों में से किन्हों श्रसणों के लिए तथा याचकों-भिखारियों के लिए 
बनाया गया भोज्य पदार्थ तथा(पच्छाकम्स) भिक्षा देने के बाद सखित्त पानी से जगह, हाथ 
था बर्तन बर्गरहु धोना, (पुरेकम्मं) आहार देने से पहले जगह, हाथ या बर्तन आदि 
सचित्त पानी से धोना (मितिकम्मं) सदा एक ही घर से लिया जाने बाला आहार, 
(सक्खियं) सचित्त पानी के संसर्ग से पुक्त दिया गया भाहार, (अतिरित्त ) परिमाण 
से अधिक आहार (मोहरं चेव) भिक्षा लेने के पहले या पोछे दाता को प्रशंसा करने 
से या बहुत कहा सुनी करने पर प्राप्त आहार, (सबरगहुूं) दाता के अभाव में 
इधर-उधर की बात करके या धर्माशीष देकर स्वयं लिया हुला भाहार (आह) साधु 
के सम्मुख लाथा हुला आहार, (सदिठ्उबसिसं) सिट्टी, गोबर आदि से लिप्त हाथ 
से दिया गया आहार, (अभ्छेज्ज) नौकर आदि से जबरन छीनकर दिया गया 
आहार, (अथीसट्ठ) दाता का अपने अधिकार का न हो, ऐसा अनेक व्यक्तियों के अधि- 
कार का दिया हुआ आहार और ,जं तं) यदि पहु आहारादि पदार्थ (तिहीसु) मदन- 
भ्रयोरशी आदि तिथियों के मौके पर (जम्नेतु) यज्ञों के अवसर पर, (ऊसवेसु) 
उत्सवों के समय एर बनाया गया, (अंतो वा बहि थ) उपाक्षय के अंदर या बाहर 
(समणट्‌ठयाएं) साधु के लिए (ठविमं) रखा गया, (हिस्तासावस्मसंपरसं) हिंसा तथा 
सायहकर्स से युक्त (होम्ज) हो, तो (लंपिथ) वह सब आहारादि पदार्थ सी (परिषेतु ) 
साधु के प्रहुण करने (ने कप्पति) थोग्य नहीं है । 

(अह पुणाइ) तो फिर (केश्सियं) कंसा आहारादि (कप्पति) साधु के प्रहण 
करने योग्य है ? (अं तं) जो आहारादि (एश्कार्स पिडयायसुड़) आतवारांग सूत्र के 


देसवां अध्ययत्त : पच्रम अपरिप्रह-संवर ७८६ 


द्वितीय अत स्कम्ध के पिडेघणा नासक प्रथम अध्ययन के भ्यारह उद्देशों से बचित 
दोधों से रहित-शुद्ध हो, (किणण-हणण-पयण-कब-कारियाणुमोशमनवकोडीहि 
सुपरिसुद्ध ) मुल्यादि से खरीदना, शस्त्रावि से छेदनत द्वारा प्राशिहिसा से उत्पल करना, 
अग्नि से पकाना, इन तोनों कार्यों का करना, कराना और अनुमोदन करना, इस 
प्रकार € फोर्टियों से रहित-विशुद्ध हो, (५) तथा (दसहि दोसेहि विष्पसुक्क) शंक्तित 
आदि दस दोषों से रहित हो, (उन्गमउप्पायबेसणाए सुद्ध) आधाकर्म आदि १६ 
उद्गम के, धात्री आदि १६ उत्पादना के दोयों से, भाहारादि को गवेषणा से शुद्ध हो 
(च) तथा (ववगयचयचाविय-चत्तदेहे) चेतनपर्याय से अचेतनत्व को प्राप्त आयुक्षय होने 
के कारण जीवनादि क्रिया से रहित किया गया, स्वयं जीदों के द्वारा छोड़ दिया भया, 
(फासुयं) प्रासुक आहार तथा (ववगयसंजोगं, विगयधूसं) संयोजना के दोष से रहित, 
धूम दोष से रहित आहार (छट्ठाणनिमित्त) क्षुधावेदनानिवृत्ति द वंयावुत्य आदि के छह्‌ 
निमित्त से (ठक्कायपरिरक्खणट्ठा) छहू काय के जोदों को रक्षा के लिए साथु को 
(हणिहर्णि) प्रतिदिन (फासुकेश सिक्‍्लेण वट्टियव्यं) प्रासुक भिक्षान्त पर निर्वाह 
करना चाहिए । (जं पिय) और जो (सुविहिय्स्स समणस्‍्स) शास्त्रविहित आचरण 
करने वाले साधु के, (बहुप्पकारम्मि रोगायंके) बहुत प्रकार के अत्यन्त कष्टप्रद रोग के 
उत्पन्त होने पर(बाताहिकपिसातिभअतिरिसकृविय,तहसप्षिपातजाते)वायु को अधिकता से, 
पित्त तथा कफ के अत्यन्त कुषित हो जाने से तथा बात-पित्त-कफ तोनों के संयोग से उत्पन्न 
सम्निपातजन्य रोग के (समुप्पल्ने) उत्पस्न हो जाने पर (4) अथवा (असुभकड़यफरसे 
चंडफलवियवागे) अशुभ, कटुक और कठोर प्रचंड-सयंकर फलभोगरूप विपाक वाले 
(उज्जल-बल-विउल-कफ्खड-पगाढ-हुक्से) सुख के लेश से रहित, प्रथल, जिरकाल तक 
बेदन किये जाने वाले, अतएवं कर्कश द्रध्य को तरह चुभने वाले प्रगाढ़ दु.ख के (उदय 
प्त्त ) उदय में आने पर (जोवियंतकरणे) जोबन का अन्त करने वाले (सबम्बसरीर- 
परितानणफरे) सारे शरोर में सन्‍्ताप उत्पन्न करने धाले (तारिसे भह्णए अधि) 
ऐसे महान्‌ भम के उपस्थित होने पर भी (तहु) तथा (अप्यणों परस्स था) अपने 
या दूसरे के लिए (ओसहभेसज्ज) ओवध ओर भंदज (ल) और (भ्तपा्) भोजनपात 
(संपि) बहु भी साधु को (सस्निद्ि-कृयं) अपने पास संग्रह करके रखना (न कप्पइ) 
योग्य नहीं है। (अंपिय) ओर जो कि (सुविहियस्स पड़िग्गहुधारिस्स समणस्स) 
शास्त्रविहित अत्थरण करने वाले पाश्रतारों भ्मण के (भामचर्मडोगहिटवकरणं) 
काठ के पात्र, मिट्टी के पात्र-बतेन, रजोहरण आदि उपकरण जेसे कि-(पड़िग्भहो) पात्र, 
(पादबंधन) पाज आंधने को झोली, (पायकेसरिया) पाज्रकेसतरों - पात्र प्रमाजंतो 


छघद श्री प्रश्नव्याकरंण सूत्र 


पोसिका, (पाइठवर्ण) जिस कबल के टुकड़े में पात्र रखे जाते हैं, वह पात्रस्थापन, 
(जल) और (पदलाइं) सिक्षा के समय पात्रों को ढकने के वस्त्रतण्ड--पल्ले, 
(तिन्मेव) कम-से-कम तोन तो होते ही हैं, (ज) और (रयताण) पात्रों को घूल ले 
रक्षा करने के लिए पात्रों पर लपेटने का रजस्त्राण नामक वस्त्रस॒ण्ड, (मोच्छओ) 
पात्र और वस्त्र प्रमार्जन करने का गोच्छक नाम का कंब्वलखड़ (लू) तथा (तिन्‍्नेव) तोन 
ही (पच्छादा) शरोर पर ओढ़ने के वस्त्र-चादरें, दों सुती एक ऊनी; (रपोहरण-चोल- 
पट्टक-मुह॒णंतकमादीयं) रजोहरण, चोलपट्टा एवं मुलवस्त्रिका इत्यादि (उवगरणं) 
उपकरण हूँ | (एयपि) ये सभी (संजमस्स उवब्‌हणद्रघाएं सयम को वद्धि-रक्षा के 
लिए (वायायववेस-भततग-सोय-परिरक्खणट्ठयाए) हुवा, धूप, डांस, मच्छर और ठंड 
से शरीर की रक्षा करने के लिए (संजएणं) साधु को (णिच्च) प्रतिदिन (रागदोस- 
रहिय॑) राग-ह ष से रहित होकर (परिहरियव्यं) धारण करने चाहिए। (च) तथा 
उनके (यश्लिहुथ-पप्फोडण-पसज्जणाए) प्रतिलेखन करने, झटकने एय प्रमार्जत करने 
में (अहो ये राओो 4) विन और रात (अप्पमतते ण) प्रमाद से रहित होकर साधु को 
(सायण-भंडोवहि - उबगरण) काष्ठ पात्र, मिट्टी आदि के बतंन तथा अन्य उपकरण 
(सतत) मिरम्तर (निव्लियव्य) रखना, (श्र) और (गिष्हियव्व) प्रहण करना 
(भवति) होता है । 


मूला्थ-- जो यह आगे कहा जाएगा, वह अन्तिम-परिग्रहनिवृत्ति-अपरि- 
ग्रहवृत्तिर्प सबरद्वार-संवर श्रेष्ठ वृक्ष है। श्री भगवान्‌ महावीर के श्रेष्ठ 
वचनो से कट्दी हुई अनेक प्रकार से परिग्रहनिवृत्ति ही उस अपरिग्रह वृक्ष का 
विस्तार-फंलाव है। सम्यक्त्व ही उस वृक्ष का मूल है, धृति ही उसका 
कन्द यानी स्कन्ध से नीचे का भाग है, विनय ही उसकी वेदिका है! तीनो 
लोकों में व्याप्त विस्ती्ण यश ही उसका घना, स्थूल महान्‌ और सुनिष्पक्न 
स्कन्ध-तना है। पांच महाव्रत ही उसकी विशाल शाखाएँ हैं, अनित्यत्व आदि 
भावनाएँ ही उस अपरिस्रह वृक्ष की त्वचा-छाल है। वह अपरिग्रह वृक्ष धर्मादि 
शुभध्यान, प्रशस्त योगत्रय और ज्ञानरूप पत्तों एवं अंकुरों को घारण करने 
वाला है। शोल ही उसकी शोभा है। आश्रव का अभाव अर्थात्‌ संवरण ही 
उसका फल है, मोक्ष का बीज बोधि ही उस वृक्ष का बीजसार है--बीज के 
अन्दर की मींगी है। भेदपवंत के शिखर की चोटी के समान यह मोक्ष के 
निलोभितारूपी श्रेष्ठ मार्ग का शिखर है । 


देसबां अध्ययत : पंचम अपरिसप्रह-संवर छ्यहै 


जिस परिभ्रहत्यागरूप अन्तिम संवर द्वार में गाँव, खान, नगर, लेट 
(धूल के कोट) वाली बस्ती, कस्बा, मडम्ब, बन्दरगाहू, विशाल नगर या 
आश्रम में प्राप्त हुए किसी भी अल्पमल्य या बहुमूल्य, छोटे या बड़े, सचेतन या 
अचेतन, शंख आदि त्रस काय के तथा रत्नादि स्थावर काय के सामान्य 
द्रव्यसमृह तथा सोना, चांदी, खेत और मकान ग्रहण करना योग्य नहीं है । 
दासी, दास, नौकर चाकर, घोड़ा, हाथी, बकरा तथा रथादि याहुत 
अथवा गोल्लदेश प्रसिद्ध जम्पान (पालकीविशेष) तथा शब्या का ग्रहण 
करना भी ठीक नही है। न छाता ग्रहण करना चाहिए, न कमंडलु | ने 
जुते खडाऊं आदि ग्रहण करने चाहिएँ और न ही मोरपिच्छ, बांस आदि 
का पंखा तथा ताड़ का पंखा ही ग्रहण करना उचित है। तथा न ही लोहा, 
बंग, तांबा, सीसा, कांसा, चांदी, सोना, मणि, मोती या मोती का आधार- 
पुटक-सीप, शंख, हाथीदांत, हाथीदांत का बना हुआ मणि, सींग, पाषाण, 
उत्तम कांच, कपडा, चमड़ा अथवा इन सबके बने हुए पात्र तथा दूसरों के चित्त 
मे लेने की उत्कण्ठा और लोभ पैदा करने वाली इसी तरह की अन्य बहुमूल्य 
वस्तुआ का ग्रहण करना, झपट लेना अथवा उसकी वृद्धि या रक्षा करना 
मूल गुण आदि से विभूषित अपरिग्रहो साधु के लिए उचित नहीं है। संयमी 
साधु को ओषध, भंषज्य (अनेक वस्तुओं के संयोग से बनी हुई दवा) तथा 
भोजन के लिए फूल, फल, कंद, मूल आदि तथा जिनमें सन नामक धान्य 
सतरहवाँ है, ऐसे सभी प्रकार के अनाजों का मन-बचन-कायरूप तोनों 
योगों से ग्रहण करना ठीक नही है । 


प्रश्न होता है कि ऐसा न करने का क्या कारण है ? इसके उत्तर में 
शास्त्रकार कहते है--अनन्तज्ञान और अनन्त-दशन के धारक, शील (सदा- 
चार या समाधि), मूल गुणादि, विनय, तप और संयस के नायक--भार्गदर्शक, 
सारे जगत्‌ के प्रति वात्सल्य रखने बाले, त्रिलोकपृूज्य, केबल शानियों के इच्ध 
तीर्थकरों ने उक्त फूल, फल, घान्य आदि को भ्रसजीवों की थोनि के रूप में देखा 
/ है; योनि का नाश करना उचित नहीं है, इसी कारण श्रमणसिह उन फल-फूल . 
आदि का त्याग करते हैं। और जो भात, उड़द या लोभिया (चंवला), 
अथवा खिले हुए मूंग आदि, गंज नामक भोज्यविशेष, सत्तू, बेर आदि 
की कुटटी-चूर्ण, भुने हुए या सेके हुए चने आदि अनाज, तिल की कुट्ंटी- 


७१० श्री प्रश्तब्याकरण सूत्र 


पिट्ठी, मूंग आदि की दाल, पूड़ी या तिल पपड़ी, बेढ़नी नामक चोकोर रोटी 
या मिस्सी रोटी, शक्कर के रस से भरे हुए गुलाब-जामुन, रसग्रुल्ला आदि, 
जिनके अन्दर बेसन आदि भरा जाता है, ऐसे कचौरी, समोसे आदि पदार्थ, 
गुड़ आदि का पिंड, शक्कर पिला हुआ दही--श्रीखंड, दाल के बड़े, लड्डू, 
खीर, दही, घी, मक्खन, तेल, गुड, खांड़, मिश्री, शहद, मद्य, मांस, खाजे, 
अनेक प्रकार के साग, चटनी, रायता, अचार आदि व्यंजन तथा स्वादिष्ट 
पोष्टिक पदार्थ विधिपूर्वक बढ़िया तरीके से बनाए हुए कुछ भोज्य पदार्थ 
उचित होने से ग्राह्म हैं; तथापि उपाश्नय-स्थानक में या दूसरे मकान में 
अथवा जंगल में शास्त्रविहित आचरण करने वाले साधुओं को इन्हें अपने 
पास संग्रह करके रखना उचित नही है। इसके अतिरिक्त जो आहार साधु 
को उ्ू श्य करके बनाया गया है, साधु के लिए ही अलग से रखा गया है, 
मोदक के चूरे से लड्डू बांधकर साधु के लिए तैयार किया गया है, उद्दिष्ट 
भोजन या भात अ।दि एक चीज को दही आदि दूसरी चीज के साथ मिलाकर 
रूपान्तर किया हुआ, भूमि पर बिखरता हुआ, दीपक जलाकर दिया जाने वाला, 
उधार लेकर तंयार किया गया, साधु और गृहस्थ दोनों के लिए संयुक्त रूप में 
तैयार किया गया, साधु के निमित्त खरीदा गया, साधु को भेंट के रूप में दिया 
जाने वाला अथवा दान के लिए, पुण्य के लिए बनाया गया, अथवा बोद्ध भादि 
श्रमणों तथा याचको के लिए बनाया गया भोजन तथा जिस आहार के देने के 
बाद सचित्त पानी से हाथ या बतंन धोने पड़ें, या दान देने के पूर्व हाथ आदि 
सचित्त पानी से धोने पडे, जो आहार नित्य एक ही घर से लिया जाता हो, 
सचित्त पानी आदि के ससर्ग से युक्‍त भोजन, मात्रा से अधिक भोजन, आहार 
लेने के पूर्व या पश्चात्‌ दाता की प्रसंसा करके या बहुत कहासुनो करके 
प्राप्त किया गया आहार, मिट॒ठी तथा गोबर आदि से लिप्त हाथो से दिया गया 
आहार, तथा नौकर आदि दुर्बल से छीनकर दिया गया आहार, एक व्यक्ति द्वारा 
अनेक व्यक्तियों के अधिकार का दिया जाने वाला आहार, तथा मदनत्रयोदशी 
आदि तिथियो मे, यज्ञों मे, उत्सवों मे-खुशियों के मोको पर या यात्राओं मे-मेलों 
ठेलों में उपाश्रय के अंदर या कहीं बाहर साधु के लिए रखा गया हिसा तथा 
सावद्य कर्मों से युक्त आहारादि हो, उसे भी ग्रहण करना साधु के लिए 
वर्जनीय है । 


प्रश्न होता है, तो फिर कौन-सा आहारादि पदार्थ साधु को लेना 
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उचित है? इसके उत्तर में शास्त्रकार कहते हैं--जो आहारादि पदार्थ 
आचारांग सूत्र द्वितीय श्रुतस्कन्ध के पिण्डेषणा नामक प्रथम अध्ययन कै 
ग्यारह उद्ंश्ञों में वर्णित दोषो से रहित होने से शुद्ध हो, वह साधु के लिए 
ग्राह्म है; तथा खरीद कर लाना, प्राणि हिसा से तैयार करना, अग्नि में पकाना; 
इन तीनों कार्यों को स्वयं करना, दूसरों से करवाना और करते हुए की अनु- 
मोदना करना; इस प्रकार नो कोटि के दोषों से रहित जो शुद्ध आहार हो, 
तथा शकित आदि दस दोषों से मुक्त एवं आधा कम आदि सोलह उद्गम के 
तथा धात्री आदि सोलह उत्पादन के दोषों से रहित आहार की गवेषणा से 
प्राप्त विशुद्ध भोजन ही साधु के लिए ग्राह्म है। तथा जो आहार सचित्त से अचित्त 
हो चुका है, जीवन के संसर्ग से रहित है, आयुक्षय होने से जीवों के द्वारा च्युत 
है या छुडाया हुआ है, या जीवों ने जिसे स्वयं छोड़ दिया है, ऐसा प्रासुक 
आहार साधु के ग्रहण करने योग्य है। जो आहार संयोजनादोष से रहित 
हो, अंगार दोष से निमु क्त हो, धूमदोष से रहित हो, वह भी साधु के 
लिए ग्राह्म होता है । क्षुधावेदना की निवृत्ति तथा वेयावृत्य आदि छह कारणों 
के योग से छह काय के जीवो की रक्षा के लिए साधु को प्रति-दिन 
प्रासुक भिक्षान्न पर ही निर्वाह करना चाहिए । 


शास्त्रोक्तविधिपृूवक आचरण करने वाले श्रमण के शरीर में 
अनेक प्रकार का ज्वर आदि भयानक कथ्टप्रद रोग उत्पन्न हो जाने पर, 
वात की अधिकता से, पित्त और कफ के अत्यन्त कुपित हो जाने पर तथा 
बात-पित्त-कफ तीनों के संयोग से सन्निपातजन्य व्याधि के उत्पन्न होने 
पर, तथा सुख के लेश से शून्य, प्रबल- कष्ट से भोगने योग्य, चिरकाल 
तक अनुभव किये जाने वाले, अत एवं ककंद द्रव्य के समान अनिष्द 
गाढ़ दुःख के उदय होने पर अशुभ, कट्ु और कठोर भयंकर दारण फल 
को भुगाने वाले, जीवन का अन्त करने वाले तथा सारे शरीर में असह्य 
संताप पैदा करमे वाले महान्‌ भय के उपस्थित होने पर भी 
अचित्त बना हुआ औषध, भैषज्य, आहार-पानी हो, तो भी अपने या दूसरे 
के लिए संचित करके पास में रखना शास्त्रीय विधि से युक्त नहीं है। 
शास्त्रोक्त विधि के अनुसार चलने वाले पात्रधारी साधु के लिए जो काष्ठ पात्र, 
मिट्टी के अतेन या रजोहरण, वस्त्र आदि उपकरण विहित हैं, जैसे कि-- 
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पात्र, पात्र बांधने की झोली, पात्र केसरिका-पाज्नप्रमाजेनी पोत्तिका, पात्र 
रखने का कम्बल का टुकडा, भिक्षा के अवसर पर पात्रों के ढकने के तीन 
बस्त्र खण्ड--पल्ले, पात्रों को धूल से बचाने के लिए उनके चारो ओर लपेटा 
जाने वाला वस्त्र, पात्र प्रमार्जन करने का कम्बलखण्ड, दो सूती 
और एक ऊनी--यों तीन चादरें शरीर पर ओढ़ने के लिए, रजोहरण, 
चोल पट्टा और मुखवस्त्र इत्यादि उपकरण है। ये सब उपकरण भी 
संयम की वृद्धि या पुष्टि के लिए तथा हवा, धूप, डांस, मच्छर और ठंड से 
अपनी रक्षा के लिए हैं। सयमी साधु को इन्हे रागठ्े ष से रहित होकर धारण 
करना चाहिए। साधु को प्रतिदित इनका प्रतिलिखन, प्रस्फोटन--(कटकना) 
तथा प्रमार्जन करते हुए इन पात्र, भाण्ड तथा उपकरणों को रातदिन सतत 
अप्रमत्त (सावधान' होकर रखना और लेना--उठाना चाहिए । 


ग्यार्या 


पूर्वोक्त सूत्रपाठ मे खासतौर से अन्तरग परिग्रह से निधृत्ति के लिए एक 
बोल से लेकर तेतीस बोल तक के शिक्षावचनों का प्रतिपादन शास्त्रकार ने किया 
था। अब इस सत्रपाठ में अपरिय्रहवृत्ति का माहात्म्य एव उसकी साधना के लिए 
सहायक गुणों का निरूपण करते हुए अपरिग्रह वृत्ति की साधना के लिए किन-किस 
कल्पनीय वस्तुओं को ग्रहण करना योग्य है तथा किन-किन कल्पनीय वस्तुओं को 
भी किस हालत मे ग्रहण करना उचित नहीं है और किस हालत में उचित है ? इस 
प्रकार बाहापरिग्रह भाव से मुक्त या निलिप्त रहने का स्पष्ट विवेक बताया है । 


जब तक साधक के दिल-दिमाम मे यह बात भली भांति जम न जाय कि 
अपरिग्रह वृत्ति से साधुजीवन कितना शान्त, निश्चिन्त, भाररहित, स्वपरकल्याण- 
साधना मे उपयोगी, आत्मिकसुख सम्पन्न, निरपेक्ष, निःस्पृहट आकाक्षारहित एवं 
नि नव बन जाता है, तब तक वह सहसा अपरिग्रहसंवर के उपाय मे प्रवृत्त नही 
होगा । यदि श्रद्धावश प्रवृत्त हो भी गया तो आगे चल कर संसार के विविध लुभावने 
प्रलोधनों, आकर्षणों या इन्द्रियविषयों के मायाजाल में फस कर बाहुर से अपरि- 
ग्रही वेष रखकर भी अन्दर ही अन्दर परिग्रही बना रहेगा, दम्भ करके स्वर॒परवंचना 
करता रहेगा । इसी हेतु से शास्त्रकार ते सर्वप्रथम अपरियग्रहसंवरद्वार के पांचों प्रकार 
के संवरों में श्रेष्ठ वक्ष की सांगोपांग उपमा दी है । 


अपरिग्रहसंवर : श्रेष्ठ संवरवृक्ष--संसार में वृक्ष ही एक ऐसा पदायथ है, 
जो जीवों की जीवनशक्ति का पोषण करता हुआ, समस्त इन्द्रियविषयों की पूर्ति 
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करता है। साथ ही स्वयं सर्दी, गर्मी, बर्षा और आफतें सहकर पथिकों को छाया 
देने वाला, पक्षियों को बसेरा देने बाला, अपने फल, फूल, पत्तों आदि से तथा अपने 
जीवनरस से अनेकों प्राणियो को जीवनदान देने बाला उपकारी वृक्ष ही होता है । 
वह मान-अपमान में भी सहिष्णु बना रहता है। इसी कारण शास्त्रकार ने अपरिय्रह- 
संबर को भी संवर के महावृक्ष की उपमा दी है । 


अपरिग्रहसवर रूपी श्रेष्ठ बुक्ष के अगोपांग तथा उसका क्रियाकलाप इस 
प्रकार है -- 


जिस वृक्ष का जितना अधिक विस्तार--फलाव होता है, वह उतना ही 
अधिक छायादार एवं शाल्तिदायक बनता है--इस दृष्टि से अपरिग्रहसव खृक्ष के 
फैलाव का कथन किया है । भगवान्‌ महावीर के प्रवचनों से उत्पन्न होने वाले 
विविध क्षयोपशम आदि अनेक भावों से मन में परियग्रह से विरक्ति हो जाती है 
तो साधक के मन में अनेक प्रकार के त्याग, नियम, प्रत्यास्यान और 
तप के शुभ विचार उठते हैं। यही अपरिग्रहवृक्ष का फैलाब है। अपरिग्रहवृक्ष 
की जड़ है- सम्यग्दशंन । क्‍योंकि वीतराग अपरिग्रही देव, मार्गदर्शश गुर और 
धर्म इन तीनो के प्रति हढ़ श्रद्धा हुए बिना अपरिग्रहवृक्ष टिक नहीं सकता। 
अत' सम्यकत्व पर हो अपरिग्रहवृक्ष अपनी जड जमाए हुए है। घैयें--चित्त की 
स्वस्थता ही इसका कन्द है, स्कन्ध का अधोभाग है । चित्त की स्वस्थता के बिना 
अपरिग्रहवृत्ति स्थायी रूप से पनप नहीं सकती। वृक्ष के चारों ओर वेदिका-धला 
बना देने से उप्तकी सुरक्षा बढ़ जाती है। यहाँ अपरिग्रहवृक्ष की वेंदिका विनय 
है। विनय के बिना अर्थात्‌ अपरिग्रहवृत्ति रूप आचार के प्रति घृणा और अनादर- 
बुद्धि या उपेक्षा पैदा होगी, तो उस वृक्ष की सुरक्षा नहीं हो सकेगी। इसलिए 
अपरिग्रहवृक्ष की सुरक्षा के लिए विनयवेदिका अनिवार्य है। अपरियग्रहसंवर दिलोजान 
से अपनी साधना करने वाले साधक को स्वेत्र प्रसिद्ध कर देता है, उसके नाम और 
कार्यों का डंका भूमडल में बज जाता है। इसलिए तीनों लोकों में व्याप्त विस्तीर्ण 
यश ही अपरिग्रहवृक्ष का विशाल, घना, स्थूल और सुन्दर स्कम्म्न है। पांचों महावत 
इसकी विशाल शाखाएँ हैं। वास्तव में अपरिभ्रहवुत्ति भा जाने पर अहिसा, सत्य, 
भस्तेय और ब्रह्मचयं सहजरूप से जीवन में आ आभाते हैं। इसलिए ये शाखाएं बन 
कर अपरियग्रहवृक्ष को मजबूत बनाते हैं। अनित्यत्थ आदि १२ भावनाएं इस अपरि- 
ग्रहवृक्ष की छाल है। जैसे छाल तृक्ष के शरीर की रक्षा करती है, सदी गर्मी 
आदि से बचाव करती है, वैसे ही अभित्यादि भावनाएं साधक के अपरिप्रही- 
जीवन में उत्साह, स्फूत्ति, श्रद्धा, रुचि और तीम्रता भरकर कठिन कष्टफर प्रस॑गों के 


छह श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


समय में भी अपरिग्रहवृत्ति में स्थिर रखती हैं और लोभ, अभिमान, मोह, काम आदि 
बाधाओं से साधक के अपरिग्रही जीवन को बचाती हैं। ये बार-बार साधक को प्रेरणा देती 
हैं कि “जिन वस्तुओं को ग्रहण करने या पाने के लिए तुम आतुर हो रहे हो, वे सब 
अनित्य हैं, नाशवान हैं, तुम्हें शरण देने वाली नहीं हैं। तुम्हारे साथ जाने वाली 
नही हैं, तुम्हारी आत्मा से भिन्न हैं, शरीर मे जाकर वे गदगी बढ़ाती हैं अथवा 
लड़ाई-झ्षगडे आदि की गदगी बढ़ाती हैं, कर्मबन्धन की कारण हैं, तुम पर आधिपत्य 
जमा कर तुम्हें गुलाम बनाकर तुम्हारी स्वतत्रता का हरण करने वाली हैं, धर्म- 
विमुख करने वाली हैं ।” इसके अलावा धर्म आदि शुभ ध्यान, शुभयोग और ज्ञान- 
विशेष इस वृक्ष के अकुर और श्रेष्ठ पत्ते हैं। मूलगुण, उत्तरगुण आदिया घैयें, 
समता, सहिष्णुता, अनासक्ति आदि बहुत-से ग्रुण ही इस अपरियग्रहवृक्ष के फूल हैं, 
जो इसके वैभव को बढ़ाते हैं। इहलोकिक फल की निरपेक्षतारूप समाधि या 
नि स्पृह प्रवृत्तत्प सदाचार ही इस महावृक्ष की सुगन्ध है। अनाश्रव -कर्मों के 
आगमन का निरोध ही इसके फल हैं। वास्तव में अपरिग्रहवृत्ति परिपक्व हो जाने 
पर कर्मों का आगमन प्रायः कम हो जाता है। मोक्ष के लिए जो वोधिदीज है, 
यही इसका बीजसार है--बीज का सारभूत तत्त्व मिजा है। भेरुपचंत के शिखर के 
समान समस्त कर्मक्षयरूप मोक्ष का मार्गभूत निलोभित्व इसका शिखर है। अपरियग्रह- 
वृत्ति में निर्लोभता ही परले सिरे पर रहनी है । वही जीवन की हर प्रवृत्ति भे ऊपर- 
ऊपर थिरकती रहती है। साधनापथ मे निर्लो भतारूप सर्वोच्च शिखर के नजर पड़ते हो, 
साधक परिग्रहवृत्ति से सावधान हो जाता है। इस प्रकार अन्तिम संवरद्वार एक श्रें ८्ठ 
संवरवृक्ष है, जो अपरिग्रही के जीवन के लिए आधार है। 

अपरिग्रही के लिए क्या प्राह्म है, क्या अग्राह्म ?--चूकि अपरिय्रहशब्द में कुछ 
भी ग्रहण न करने का भाव आ जाता है; इसलिए सामान्य साधक चक्कर में पड़ जाता 
है कि जब सभी चीजें सर्वथा ग्रहण करने का निषेघ अपरिग्रह-सवर में आ जाता 
है तो फिर साधक का जीवन कैसे चलेगा ? शरीर के लिए कुछ चीजे अनिवायये 
होती हैं, कुछ चीजे सयभ पालन के लिए भी आवश्यक होती हैं। उन्हें ग्रहण किये 
बिना साधक का शरीर नहीं टिक सकता और शरीर नहीं टिक सकता तो उसकी धर्म- 
साधता कंसे होगी ? इस गुत्थी को सुलझाने के लिए शास्त्रकार मध्यममार्गे बताते 
हैं, जिससे साधक के जीवन में संयम का भी पालन हो जाय और शरीर भी टिका 
रह सके, परिग्रह से होने वाले दोष भीन लगें और अपरिग्रहवृत्ति का भी 
पालन हो जाय । 


अपरिप्रहो साधक के लिए संप्रह करके रखना परिप्रहबुत्ति है--पत्मपि 
परिग्रह के लक्षणों के अवसर पर हम पूर्णतया स्पष्ट कर चुके हैं कि वस्तुओं के केवल 
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प्रहण करने भर से परिग्रह नहीं हो जाता और बाहर से वस्तुओं को बिना सोचे-बमले 
अज्ञानवश छोड देने से या न रखने से कोई अपरियग्रही भी नहीं बन जाता । 

इसीलिए शास्त्रकार ने अपरिग्रही साधु के लिए साफ-साफ कहा है. “न कष्पई 
“” अप्यं व बहूं व अभु व चूल॑ थ. मणसाति परिधेतस” परस्स अज्झोषवायलोभ- 
जणजजाह परियड्ठेंउ ““तिहियि जोगेहि परिधेत' । 

साधु कई दफा यह सोच लेता है कि कोई चीज जंगल मे पड़ी है, वह किसी 
की मालिकी की नही है, ओर न वह किसी के अधीन है, प्रकृति का भंडार खुला 
है, पानी, फल, वनस्पति, अनाज आदि यों ही पड़े हैं, साधु उसमें से जरूरत के 
अनुसार ले ले और उपयोग करले तो क्या हर्ज है? मगर अपरिग्रही साधु के 
लिए शास्त्रकार उपयुक्त पक्तियों मे साफ-साफ निषेध कर रहे हैं कि ऐसी कोई भी 
चीज चाहे बह फालतू ही पडी हो, या कम कीमत की हो, परन्तु साधु के लिए लेना 
उचित नही है। इसके पीछे दो कारण हैं। एक तो यह है कि सोना, चादी, खेत, 
मकान, दासी-दास, नौकरचाकर, हाथी-घोड़ा, रथ, पालकी, सवारी, छाता, जता, 
पख्रा, ताबा, लोहा, रागा, जस्ता, कासा, मणि, मोती, सीप, शंख, हाथीदांत, कांच, 
सीग, पत्थर, चमडा या कीमती रेशमी कपडा या अन्यान्य कीमती रंग बिरगी व 
फंशनेबल वस्तुएं, जिनको देखकर दूसरों का जो लेने के लिए ललचाए या जिनके 
लिए हत्या आदि करे, ऐसी बेशकीमती चीज साधु के सयभपालन के लिए कतई 
उपयोगी नही है। इन्हे ममत्वपूरवंक रखने से अन्य अनेक दोषों के बढ़ने की सम्भावना 
है । क्योकि जमीनजायदाद, धन दौलत और मकान आदि के लिए दुनिया में 
सगे भाइयो, पिता-पुत्र एव ससुरदामाद आदि में भी परस्पर भयंकर झगड़े, युद्ध मुकहमे- 
बाजी हत्या, मारपीट, दगाफिसाद आदि हुए हैं। धाघु इन चीजों में से किसी 
भी चीज को लेकर व्यर्थ ही एक नई आफनत मोल ले लेगा। फिर इन चीजो को 
लेकर साधमी साधुओो मे भी परस्पर कलह और मसनोमालिन्य बढ़ेंगे, आत्मशान्ति 
स्वाह्य हो जायगी, जीवन की उत्तम साधना खटाई में पड़ जाएगी । 

इनके निषेध करने का दूसरा कारण यह है कि साधु यदि इन चीजों 
को रखते लगेगा तो उसे मनन ही मन इन चीजों को अपने भक्तों से लेने 
की चाह बढ़ेगी, उसके लिए वह यंत्र, मन्र, चमत्कार, ज्योतिष आदि के प्रयोग 
लोगों को बताएगा । आखिर उसे घनाढ़यों या सत्ताधोशों की गुलामी, खुशामद गा 
जीहजूरी करनी पड़ेगी । उसकी स्वाधीनता लुट जाएगी, वह धनवानों के हाथों में बिक 
जाएगा और उन्ही की हां में हां मिलाएया । उसके वलत कारनामों का भी समर्गंद 
करता रहेगा। उनके गलत कामों को भी आश्षी्वाद देने लगेगा । कंदाचित्‌ कोई साधु 
गुलामो न करे तो भी उसकी आत्मा तो इस बनावश्यक प्रिग्रह के बोक्ष से दव ही जापनी, 
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उसकी तेजस्थिता और सत्यवादिता खत्म हो जायगी। इन चीजों के ग्रहण करने के 
पीछे निषंध का तीसरा कारण यह है कि एक थार साधु को इन चीजों के 
रखने की आदत पड़ जायगी तो फिर उसे उन चीजों को बढ़ाने की धुन सवार होगी । 
इस ग्रकार करने पर उसकी साधना मिट्टी मे मिल जाएगी । 


इनके ग्रहण करने के निषेध के पीछे चौथा कारण यह है कि साधु की 
अपरिय्रहवृत्ति फिर खत्म हो जाएगी। उसमे वह हृढता नहीं रहेगी, वहू त्याग नहीं 
रहेगा, जिसे देखकर नरेन्द्र और देवेन्द्र तक भी उसके चरणो मे झुकते हैं। स्वपर- 
कल्याण की साधना भला इस झझंट मे पड़ जाने पर कैसे हो सकेगी ? 


इसलिए शास्त्रकार ने उपयु क्त सूत्रपाठ में स्पष्ट कर दिया है कि चीज चाहे थोड़ी 
हो या ज्यादा हो, कम कीमती हो, या बेशकीमती हो, प्रत्यक्ष मे किसी की मालिकों 
की हो या न हो, जगल में पडी हो, खेत में पड़ी हो, घर में रखो हो या किसी गाव, 
नगर, खान आदि में रखी हो, अथवा उस वस्तु का मालिक खुशी से साधु को मेट दे 
रहा हो, अथवा प्रसन्नतापूर्वक ध्रहण करने की अनुमति दे रहा हो, किन्तु साधु को उसे 
हाथ से छूना तो दूर रहा, मन से भी प्रहण करने का बिचार नहीं करना चाहिए। 
क्योंकि साधु ने मोह का त्याग किया है। अत मोह की वृद्धि करने वाले इन पदार्थों 
से उसे मन, वचन और काया से सदा दूर रहना चाहिए। अन्यथा उनके उपाजेन में 
अनेक हिसादि परापकर्म करने पड़ेगे, उनकी रक्षा के लिए 'बाबाजी की लग्रोटी' 
बाली कहावत को तरह सतत चिन्तित रहना पडेंगा और उनके वियोग हो जाने 
पर हृदय में अत्यन्त दु.ख होगा | मोही जीव ही इन पदार्थों के अर्जन, रक्षण गौर 
ओर वद्ध न में सदा दर्त्ताचत्त रहता हैं। साधु को ऐसे प्रपच में पड़ने की वया 
जरूरत है ? 


फिर साधु तो स्वावलम्बन पर आरूढ हुआ है। अपनी तमाम क्रियाएं प्रायः 
बह स्वय अपने हाथ से ही कर लेता है। इसी कारण वह साधु जीवन अग्रीकार करने 
से पूर्व ही दासी, नौकर-चाकर आदि सेवक, हाथी-घोड़े, रथ, पालकी आदि सवारियों 
का त्याग कर चुका हैं। तब से ही वह आत्मावलम्बी हो कर विचरण कर रहा 
है। उसे अब इन परावलम्बी बनाने वाले साधनों की क्या जरूरत है ? क्योंकि पराव- 
लम्बी व्यक्ति सदा संक्लेश पाता है । निर्बेल आत्मा ही सदा दूसरों का सहारा दूढ़ा 
करता है। फिर परावलम्बी हो जाने पर राग द्वंपादि बन्धन बार-बार आते 
हैं। इसी कारण मोक्षदद का अभिलाषी साथु इत सब पराश्चयों का त्याग कर 
अपने सब काम प्राय” अपने हाथ से ही करके सुखी रहता है । शास्त्रकार ने इसीलिए 
दास दासी, नौकर चाकर तथा समस्त प्रकार के वाहनों के निंेध के उपरान्त छाता, 
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जूता, पंखा, आदि पराश्चित बनाने वाले साधनों को ग्रहण करने का भी निषेध किया 
है। निम्न॑न्ध श्रमण न तो छातः रखता है, न पश्ा ही रखता है, और न जूते पहनता 
है। जबकि अन्य धर्मसम्प्रदायों के साधु उक्त सब चीजें रखते हैं ओर इनका यथासमय 
उपयोग भी करते हैं । जैनश्रमण मोहादि कर्म शत्रुओं से लड़ने के लिए उच्यत रहता है। 
वह मोहजनक या राजसी ठाठबाठ के दिल्वावे की चीजों से दूर रहता है । इसी 
प्रकार वह अन्तरग में मोहोत्पादक एवं बाह्यरूप में हिसादि पापों के जनक लोहा, 
ताबा, सीसा, रांगा, कासा, चादी, सोना, मणि, सीप॑, मोती, शख, हाथीदांत, सींय, 
उत्तम काच, रेशभी वस्त्र और चमडा तथा इनमें से किसी धीजके बने हुए बहुमूल्य 
बतंन आदि का ग्रहण और संग्रह करना तो दूर रहा, मन से भी उन्हें अपने निश्ाय 
(अधीन) में रखने का नहीं सोच सकता । इसोलिए ये सब उसके लिए निधषिद्ध 
बताए हैं । 

अब -ही ऐसी चीजे जो जमल, बगीचे या खेत में पैदा होती हैं, जिनका कोई 
मूल्य नहीं है, जिनका जगल में कोई मालिक भी नहीं होता, प्रकृति के भंडार में 
यो ही पडी रहती हैं, जैसे कि--फुल, फल, कद, मूल, (जड़ी-बूटी, जौषधि) तथा १७ 
प्रकार के अनाजों में से कोई अनाज आदि । पूर्वोक्त निषेधवचन से तथा वैसे भी 
सचित्त वस्तु ग्रहण करने का साधु के लिए निषेध होने से साधु को इन चीजों के 
ग्रहण करने की कतई मनाही है। किन्तु उसके सामने एक विकल्प तो यह बना ही 
रहता है कि मानलो, कभी रोग, बीमारी या भोजन न मिलने का सकट उपस्थित 
हो गया तो वह क्‍या करे ? क्या वह इन प्रकृतिदत्त चीजों को ले ले या संग्रह करके 
अपने पास रखले ? न रखे तो ऐसे समय में शारीरिक संकट को दूर करने का क्‍या 
उपाय है ? इन सब बिकलपो का योग्य समाधान करते हुए शास्त्रकार कहते हैं कि ये 
फल, फूल, अनाज आदि सचित्त है, तथापि यदि ये सूख कर अचित्त हो जांय, इनमें से 
बीज आदि निकल कर अलग हो जांय अथवा बीज में उगने की शक्ति नष्ट हो जाय, 
तब भी इन्हें ग्रहण करना उचित नहीं है। इसका समाधान थे यों करते हैं कि 
विश्ववत्सल, विश्ववन्य, अनन्तज्ञानदर्शन के धारक, शील गुण विनय तप: संगमादि 
के भाग दर्शक तीर्थकरों ने अपने ज्ञान से जान-देखकर इन्हें (कन्द आदि तथा ब्रीहि 
आदि धान्यों को) त्सजीबों की योनि (उत्पत्ति स्थान) बताया है। यानी कंदमूलादि 
तथा ब्रीहि आदि धान्य हरित अवस्था में स्थावर एकेन्द्रिय वनस्पति कांसिक जीवों 
के आश्रयभूत हैं, लेकिन सूख जाने के बाद उनके केवल शरीर मात्र रह जाते हैं। 
वनस्पतिकाथ के जीव उनमें से च्युत हो जाते हैं। किन्तु व्रायुविशेष तमन्ना अन्य 
निमित्तों के मिलते पर उन सूखे कन्दादि या धान्य आदि में श्रसजोव उत्पन् हो जाते 


हैं। इसी कारण पड्जीव निकाय के रक्षक साधुओं के लिए हिंता दोष के भय से उसको 
प्रदृण करता वर्जित बताया है । 
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रोग, बीमारी, आतंक या आकस्मिक भोजन का अभाव आदि के संकट की समस्या 
के समाधान के लिए सीधा माय भिक्षावृत्ति का महापुरुषों ने बताया ही है । ऐसे समय 
में तो कोई न कोई श्रद्धालु श्रावक औषध या पथ्ययुक्त आहार के दान से साधु की 
सेवा करके अपने को धन्य मानता है। फिर भी कोई आकस्मिक सकद आजाए तो 
साधु को घीरता पूर्वक उसका सामना तपोबल से करना चाहिए । परिषह सहन करने 
में ही उसकी बीरता है। विधि पूर्वक भिक्षा के द्वारा जो भी वस्तु प्राप्त हो जाय, 
उसी में सतुष्ट रहने मे ही साधु जीवन की शोभा है । 


अब रही ऐसी चीजें, जो गृहस्थ ने अपने लिए बनाई हैं, अचित्त है, साधु के 
लिए आहार के रूप मे ग्राह्म हैं और उन्हे कोई श्रद्धालु गृहस्थ साधु के उपाश्रय 
(धर्म स्थान) मे या धर्मस्थान के सिवाय किसी दूसरे मकान मे या कही जगल मे साधु 
के लिए रखना चाहता है या रखने के लिए देना चाहता है, ज॑से कि भात, दाल, तत्त्‌ , 
तिलपिट्ठो, बेर आदि का आटा, सेके या भुने हुए चने आदि अनाज, पूड़ी, दहीबड़े, 
श्रीखड, खीर, दूध, दही, धी, तेल, गुड, खाड़, मिश्री, शहद आदि चीजें। 
क्या साधु इन चीजों को ले लेया अपने पास संग्रह करके रख ले ? इसका स्पष्ट 
निषेध करते हुए शास्त्रकार कहते हैं--“ग कप्पति तंपि सन्निह काउ सुविहियाण' 
यानी ये अचित्त और कल्पनीय चीजे भी सुविहित साधुओ को संग्रह करके अपने पास 
रखनी या रखानी कल्पनीय--उचित नहीं हैं । इस निषेध के पीछे एक 
कारण तो यह है कि साधु रात्रि को खाने-पीने की कोई भी चीज अपने पास 
नहीं रख सकता है और न कही अपने लिए रखवा सकता है। इसलिए सग्रह करके 
रखने पर उसे परिग्रह दोष लगेगा। दूसरा कारण यह है कि साधु परिब्राजक है, 
उसे कही एक जगह जम कर रहना भी नहीं है, इसलिए वहाँ से अन्यत्र विहार करने 
पर उन सगृहीत चीजों की चिन्ता उसे करनी पडेगी । या मान लो, कोई अत्यन्त वृद्ध 
या अशक्त होने से एक जगह स्थिरवास हो जाय तो भी उसे उन संगृहीत चीजों की 
बार-बार चिन्ता और देखभाल करनी होगी तथा उनमे कोई जीवजन्तु पड़ जायेंगे 
तो उनकी विराधना भी होगी। फिर संग्रह करने की वृत्ति होने पर साधु उसी जगह 
मोहवश कोई न कोई बहाना बना कर रहुमे लगेगा । उसकी सयमशील वृत्ति में मोह 
भयंकर बाघा पहुंचाएया । तोसरा कारण यह भी है कि फिर वह आलस्‍स्यवश भिक्षा 
के लिए नहीं जाएगा औौर रातिभोजन का त्याग होते हुए भी मोहवश उन चीजों में 
से कदाचित्‌ कुछ सेवन भी करलेगा । यह भी उसके लिए व्रतभग का दोष होंगा । चौथा 
कारण यह भी है कि फिर साधु अपने किसी श्रद्धालु भक्त को उसमें से देने भी लगजाय 
या विक्रय करने की वृत्ति आजाय । यह भी अहुत बड़ा खतरा है, उसके साधु जीवन 
के लिए। एक कारण यह भी है कि साधु के जीवन में फिर अपरिप्रह वृत्ति या 
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आकाशवृत्ति--निसमभ निर्भरता नहीं रहेगी । वह बात-बात में संग्रह करते को 
लालायित हो जायगा | उसे यह विश्वास नहीं रहेगा कि कल मुझे आहार मिलेगा या 
नही ? इस प्रकार अपरिग्रहवृत्ति पर उसका विश्वास डग्रमगरा जाएगा। 


इन सब कारणों को लेकर साधु को कल्पनीय अचित्त वस्तुओं का भी दूसरे 
दिन के लिए संग्रह करने का निषं०ध किया है। इसीलिए दशवंकालिक सूत्र में 
अपरिग्रही साधु के लिए ऐसा स्पष्ट विधान है--- 


बिडमुब्भेइमं लोग तिल्‍ल॑ सप्पि ल फ़ाणियं । 
ण ते सप्रिहर्मिण्ठति नायपुत्तवओरया।॥।' 
अर्थात्‌--जो ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर के वचनों के श्रद्धालु अपरिग्रही 


साधु हैं, वे दोनो प्रकार के वमक, तिल, घी, तिलपपडो आदि अचित्त वस्तुएं भी संग्रह 
करना नही चाहते । 


उहिष्ट, स्थापित आदि दोधयुक्त आहार भी अ्रमण के 'लिए बजित---अब 
सवाल यह होता है कि जब साधु को आपत्काल के लिए भी अचित्त भोज्य पदार्थों के 
सप्रह करने से इन्कार कर दिया है, तब वह ऐसे मौके पर जबकि आह्वार सुलभ न हो, 
तब श्रद्धालु भक्त द्वारा साधु के लिए बनाया हुआ, उसी के निमित्त रखा हुआ, खरीदा 
हुआ या पहले या पीछे दाता की प्रशसा करने से प्राप्त होने वाला या अपनी विशेष- 
ताओ की अधिक डीगे हाकने से प्राप्त होने वाला अथवा किसी से जबरदस्ती छीनकर 
दिया गया, या दूसरे के अधिकार का उसकी अनुमति के बिना किसी दूसरे से दिया 
गया, था सामने लाकर दिया गया, अथवा उधार लेकर दिया जाने काला, 
दीपक जलाकर दिया गया, भेट के रूप मे दिया गया, बौद्धभिक्षुओं या याचकों के 
लिए बनाए गए आहार में से दिया जाने वाला, या दान-पुण्य की हष्टि से बनाया 
गया आहार, अथवा एक ही श्रद्धालु दाता के धर से रोजाना लिया जाने बाला 
आहार या गृहस्थ के यहाँ रखे हुए आहार में से स्वयमेद ग्रहण किया हुआ आहार 
अथवा तिथियों, यज्ञों, उत्सवो, पदों पर उपाक्य के अन्दर या बाहर साधु के लिए 
थास तोर से रखा गया आहार ले या नहीं ? इसके उत्तर में शास्त्रकार स्पष्ट इन्कार 
करते हैं---“अपिय उहिट्ठ-ठविय-रकिय ' “''ठबियं हिसासानण्यसंपठस न कप्पति त॑ 
पिय परिषेत ४! संक्षप मे आशय यह है कि पृ्वोक्त दोषों से मुक्त दिया गया आहार 
भी हिंसा ओर सावशकर्मों से लिप्त होने के कारण अपरिग्रही श्रमण को सेना 
उचित नहीं हैं । इसके आगे संग्रह करने का पुर: स्पष्ट निधेध्त शास्त्रकार 
करते हैं--'अंपि य समणस्स सुविहियस्स उ रोयायंके “““सब्यसरीरपरिताथनकरे 


६०० श्री प्रश्तव्याकरण सूत्र 


न कथ्पति तारिसे वि तहु अप्पणों परस्स वा“ संपि संनिहिकर्य । इसका आशंय भी 
गह है कि कैसी भी रोगातंक की या मरणासन्नता की स्थिति हो, वातपित्त कफादि प्रकोप 
से अनेक रोग, यहाँ तक कि सन्नचिपात भी हो जाय या सारे शरीर भें असह्य पीडा 
पैदा हो जाय, कर्मों के तीद्र उदय से मरणान्त कष्ट पैदा हो जाय, तो भी साधु को 
अपने या दूसरे के लिए औषपध, भ्ेषज्य या भोजनपान का संचय करके रखना उचित 
नही है । 

अपरिप्रही के लिए कंसा आहार ग्राह्म है ? अन्त मे, शास्त्रकार स्वय इस 
गुत्वी को सुलझाने के लिए निम्नोक्त पक्तियाँ देते हैं--“जं त॑ एक्कारसपिडवायतुद्ध 
ह2०३९०६ मवकोडोहि सुपरिसुद्ध * फासुकेण भिक्‍लेण बढट्टियब्व । इन सूत्र पक्तियों 
का अर्थ पदान्वयार्थ तथा मूलार्थ में हम स्पष्ट कर चुके हैं । तात्पयं यह है कि भिक्षा- 
विधि के या आहार-ग्रहण सेवन के जो दोष पहले अहिसासवर के प्रकरण में बता 
चुके हैं, उन तमाम दोषों से रहित, नवकोटिशुद्ध तथा अग्रार-धूम-सयोजनादि 
दोपो से मुक्त, प्रासुक, एचणीय तथा छह काय के जीवो की रक्षा के लिए शास्त्रोक्त ६ 
कारणों से लिया गया शुद्ध आहार ही साधु के लिए ग्राह्म है। प्रासुक भिक्षा पर ही 
साधु को जीवन निर्वाह करना चाहिए । 


तात्पर्य यह है कि साधु का जीवन सर्वेसपत्करी भिक्षा पर निर्मर है। भिक्षा 
की जो विधि शास्त्र में बताई गई है, उसी के अनुसार निर्दोष आहारादि ग्रहण करने 
पर अहिसा की भी रक्षा हो जाती है, अपरिग्रह व्रत की भी रक्षा हो जाती है और 
सथम का भी शुद्ध रूप से पालन हो जाता है, शरीर भी टिक'या जा सकता है। 
शास्त्र में साधु के लिए ६ कारणों से आहार-सेवन करना विहित है--' क्षुधाबेदना को 
मिटाने के लिए, सेवा (वेयाबृत्य) कर सके, इसके लिए, ईर्या-शोघन कर सकने के लिए, 
संयम पालन करने के लिए, प्राणो की रक्षा के लिए और धर्माराधना या धर्म चिन्तन 
के लिए ।' अतः धमंवीर साधु को सदा यह चिन्तन करना चाहिए कि मुझे केवल 
अपने शरीर को पुष्ट करने के लिए ही आहार नही लेना है, न इन्द्रिय विषयों के 
आसकित पूर्वक सेवन के लिए लेना है और न ही जिद्वालालसा को शान्त करने के 
लिए आहारादि लेता है। अपरिग्रह की दृष्टि से नतो मुनि को सचित्त वस्तुएं 
प्रहण करना है और न अचित्त वस्तुओं को भी संग्रह करके अपने पास रखना है। 





१ देखिये वह साथा--- 
बेयण-बेयावच्ले ईरिप्रदृठाए थे संजमदठाएं । 
तह पाजनतिवाएं छट्ठ पृ" धम्माधिताएं | 
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हाँ, यदि बीमारी आदि में किसी दवा आदि की जरूरत पड़ जाय तो वह दिन में 
गृहस्थ के घर से ल। कर दिन-दिन रख सकता है, रात्रि को नही । 

कुछ शंका-समाधान--यहां 'जंपिय ओदण “ ' विधिसादिक पणीय॑---इस 
सूत्रपाठ मे 'मज्ज-मंस' शब्द आया है; साधु तो मथ-मापक्त-सेबन के पूर्ण त्यागी होते हैं; 
दे सेवन करना तो दूर रहा, इन्हें ग्रहण भी नही करते । फिर यहाँ इस निषघात्मक 
सूजपाठ मे मच्च-मास के संग्रह का निषेघ करने की क्‍या आवश्यकता है ? इसका 
समाधान यह है कि यद्यपि साधु मश्चमास का त्यावी होता है, लेकिन भिक्षाटन करते- 
करते कदाचित्‌ ऐसे गृहस्थ के यहाँ अजाने पहुँच जाय, जो मासादि अंभक्ष्य पदार्थ 
सेवन करता हो; वह गृहस्थ भक्तिवश अन्य भक्ष्य पदार्थ की भांति 
उक्त पदार्थ को भी साधु के पात्र में डाल दे; तब साधु अन्य पदा्थे की भाति उनका 
उपाश्रय आदि मे संग्रह न करे अपि तु तत्काल दाता गृहस्थ को लौटा दे, यदि बह 
ने ले तो परिष्ठापन कर दे। इसे स्पष्ट करने के लिए यहाँ मद्यमास का उल्लेख 
किया है । 


बैसे साधु के लिए तो वगा, प्रत्येक मनुष्य के लिए, खासतोर से आये पुरुषों 
के लिए जैनशास्त्र में मद्य और मांस के सेवन का सर्वेथा निषेध है। नीचे हम कुछ 
शास्त्रीय प्रमाण प्रस्तुत करते हैं--- 

ज्ञातासूत्र के १६ वें अध्याय में समस्त प्राणियों का आहार ७ प्रकार का 
बताया है--- विउल॑ असर्ण पाथं साइम॑ खाइमं सुरं च मज्जं जे मस च | उनमे से 
मनुष्यों का आहार सिर्फ चार प्रकार का बताया हैं-- 

'सणस्साणं चउब्निहे आहारे पन्‍्णस , त॑० असणे जाब जातिमे । 

(--ठाणांग सूत्र ठा-४ उ-४) 

अर्थात्‌--'मनुष्यों का आहार चार प्रकार का बताया है--अशन, पान, 

स्वादिम और खादिम ।' 


इससे स्पष्ट है कि आगम में भद्यमास को मनुष्यों का आहार नहीं बताया 
है। मनुष्य सात्र के लिए उनके सेवन का निषेध है। फिर मासभक्षण करने से नर- 
कायु का बंध होना स्थानांग सूत्र के चोथे स्थान में बताया है--- 
अरउहिं ठार्णेहि जीचा णेरतियसाए कम्सं पकरेति, त॑ जहा--/महारंभताते, 
अहावरिभ्गहसाएं, पचिदिय-बहेशं, कुनिमाहारेज।' 
अर्थाप्‌- घार कारणों से मनुष्य तारक बनने के लिए आयुध्यकर्म का बन्ध करता 
११ 
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है--महारम्भ करने से, महापरिग्रह रखने से, पबेन्द्रिय जीवों का वध करने से और 
भासाहार से । का! 
व्याख्याप्रश्नप्तियूत्न शतक ८ उ० € मे तथा औपपातिक सूत्र वीरदेशना में 
भी 'कुणिस' शब्द का मास अर्थ हो किया गया है। जैसे--'कुणिमाहारेणं इति--- 
सांस-भोजनेनेति” 'कुणिमं मांससिति ।' 
जम्बूह्वीपप्रशप्ति मे मनुष्यों द्वारा सम्यमर्यादा की प्रतिज्ञा के समय सर्वप्रथम 
सांसाहार आदि अशुभ पदार्थ का सेवन करने वाले की छाया भी शरीर पर नही पढने 
देने का यानी एक पंक्ति में बैठ कर मासाहारी के साथ भोजन न करने का स्पष्ट 
उल्लेख है। देखिये वह पाठ--- 
'अम्हूं केइ अक्जप्िई असुभ कुणिम॑ आहार आहारिस्सइ, से ण अ्णेगाहि 
छापाहि यज्जनिज्जेति कट्टुू संठिईं ठदेश्संति । 
उपासकदशागसूत्र के प्रथम अध्ययन में आनन्द श्रमणोपासक के सातवे 
उपभोगपरिभोगपरिमाण ब्रत के ग्रहण करने के समय उपयोग्य और परिभोग्य 
वस्तुओं मे मद्य और मास का जरा भी उल्लेख नहीं है। अगर भ्रमणोपासक के लिए 
ये दोनों चीजें सेबननीय होती तो यहाँ आहार बगेरह की मर्यादा के समय इन दोनो 
का भी नामोल्लेख जरूर होता । परन्तु यहाँ नामोल्लेख न होने से स्पप्ट है कि 
गृहस्थ श्रावक की मर्यादा में भी ये दोनों चीजे वर्जित हैं । 
उत्तराष्ययन सूत्र के ७ वें अध्ययन में मद्य-मास-सेवनकर्ता को नरकायू का 
बन्ध बताया है। गह पाठ यह है-- 
“इत्वी - विसयगिड़े थे सहारंभ - परिग्गहे । 
सुजमाणे सुर संस परिवढ़े परवमे ॥६॥। 
अयवकस्करभोई थे तुढिल्ले चियलोहिए । 
जाठटय॑। मरए कंखे जहाएसं व एलए ॥७॥ 
इन सब प्रमाणों के अतिरिक्त समवायागसूत्र, उत्तराध्ययनसूत्र अ० ३३, 
स्थानांगसूत्र स्थान ६, श्रमणसूत्र आदि अनेक सूत्रों में मास-मेद्यसेवन के निषेधक 
अमेंक प्रमाण मिलते हैं। इन सबसे स्पष्ट हो जाता है कि साधु के लिए ही क्यों, 
श्रमणोपासक एवं आये, सभ्य गृहस्थ तक के लिए मांसमश्य सबंथा निषिद्ध हैं। 
साधु के लिए प्राह्म धर्मोपफरण अब सवाल यह होता है कि जब साधु 
अपरिग्रही होने के नाते अपने पास संग्रह करके भोजन, औषध, भैषज्य आदि नहीं रख 
सकता; तब क्‍या अपने संग्रमी जीवन के लिए उपयोगी एवं अनिवार्य वस्त्र-पात्र भी 
नहीं रख सकता ? इसके उत्तर में शाल्त्रकार स्वयं समाधान करते हैं---'अंपि सैमें- 
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ब्स्स सुविहियस्स तु॒पडिग्गहुधारिस्स भवति भागण - भंडोवहिउवयरणं''' 
सझरिहरियव्व/-- इन सब सूत्र पक्तियों का अर्थ तो मूलाय एवं पदान्वयार्थ में स्पष्ट 
किया जा चुका है; सिर्फ इनके पीछे शास्त्रकार का आशय स्पष्ट करना शेप है। 


यद्यपि यहाँ जो भी उपकरण विहित बताये ग्रए हैं,. व्रे स्थृलहृष्टि से देखने 
प्ले को परिग्रह ही लगेंगे, किन्तु शास्त्रकार की दृष्टि परिग्नह के वास्तविक अर्थ की 
ओर है। इसलिए वे इन सब उपकरणों के साथ परिशग्रहदोण एवं हिसादोष को 
टालने एव इन्हे अपरियग्रही के लिए ग्राह्म और रखने योग्य भानने पर ही जोर देते 
हैं । इसके लिए दशवंकालिकसूत्र का प्रमाण हम परिग्रह-आश्रव के प्रकरण मे प्रस्तुत 
कर चुके हैं। वहाँ 'संजमलम्जदठा धारंति परिहरंति य' (सयमपालन भौर लज्जा- 
निवारण के लिए धारण करते है, और पहनते हैं) कह कर उन सब वस्त्रपात्रादि 
धर्मोपकरणों को “न सो परिग्गहों वृत्तो' कह कर परिग्रह मानने से सर्वथा इन्कार 
किया है। यहाँ भी इनको परिग्रहत्वदोष से रहित बताने के लिए वे कहते हैं--- 
एयं पिय संजमस्स उवबूहणट्ठयाएं वायायव-दंसमसमसीयपरिरक्खथट्ठवाएं उबय- 
श्ण रागदोसरहिय परिहरियव्यं । 

अर्थात्‌--ये सब परिगरणित उपकरण भी स्रयम की वृद्धि या सहायता के लिए, 
हुवा, धूप, डास, मच्छर और सर्दी से रक्षा के लिए हैं, इन्हें राग-ईं परहित हो कर 
रखना चाहिए । और साथ ही इनके पास में रखने से, उनके उठाने-रखने में या 
देखभाल न होने की स्थिति में जीवों की हिंसा होने की संभावना है; अतः उक्त 
हिंसादोष से बचने के लिए शास्त्रकार में इस सूत्रपाठ के साथ ही स्पष्ट कर दिया 
है-- संजएस  णिल्य॑ पडिलेहबफ्फफोडम - पात्जयाएं अध्यमसेण *' * खत्सं 
निक्खियक्त थे गिल्हियव्व जे “ “ इसका आशय यह है कि सयमी साधु को इन 
उपकरणों के रखने के साथ-साथ सदा अप्रमत्त हो कर इनकी देखभाल ( 
द्वारा) रखना जरूरी है इन्हे उठाते-रखते समय भी यतना रखना आवश्यक है। कहा 


हे , 'अम्सत्थविसोहिए उदधरण आाहिर परिहरंतो । 
हर अपरिग्यहो त्ति भचिओ जि्ेहि तिजुक्कदंसोहि॥/ ८7»; 
०». अर्थातृ--अध्यात्म-विशुद्धिपूर्वक बाह्य उपकरण रखने वाले साधु को तैलोस्प- 
दर्शी तीर्थकरों ने अपरिग्रही ही कहा है । दास्तव में शास्त्रकार ते इस पाठ के द्वारा 
संर्भी साधु के सयम एवं जीवन दोनों की रक्षा कौ समस्या सुन्दर ढंग से _ल कर 
दी है। 


कल ५ 
द् हि बन ब 4 
है 


ड़ 


ष्ण्ड श्री प्रश्वव्याकरण सूत्र 


अपरि प्रही की पहिचाम 


पूर्व सूत्रपाठ मे बाह्य परिभ्रह को दृष्टि से कहाँ परिग्रह है, कहाँ अपरिय्रह है ? 
कौन सी बस्तु किस रूप मे ग्राह्म है, कौन-सी वस्तु सर्वथा अग्राह्म है या अमुक रूप में 
अग्राह्म है ? इसका सुन्दर विश्लेषण किया है। अब उस अपरिग्रही साधु को किन-किन 
लक्षणों से पहिचाना जा सकता है, इस पर शास्जकार सूत्रपाठ द्वारा निरूपण 
करते हैं-- 


मूलपाठ 

एवं से संजते, विमुत्ते, निस्‍्संगे, निप्परिग्गहरुई, निम्ममे, 
निन्‍नेहबंधरों, सव्वपावविरते, वासीचदणसमाणकप्पे, समतिण- 
मणिमुत्तालेट्ठुकंचणे, समे य माणावमाणणाए, समियरते, समित- 
रागदोसे, समिए प्मितोसु, सम्मदिट्ली, समे य जे सव्वपाणभूतेसु, 
से हु समणे, सुयधारए, उज्जुते, संजते, सुसाहू, सरण सब्व- 
भूयाणं, सव्वजगवच्छले सच्चभासके थ संसारंतद्विते, य संसार- 
समुच्छिन्ने, सततं मरणाण पारए (ते), पारगे य सब्वेसि 
संसयाणं, पवयणमायाहि अट्ठृहिं अट्टुकम्म-गंठो विमोयके, अदृठ- 
मयमहणे, ससमयकुसले य भवति सुहदुक्खनिव्विसेसे, अब्भितर« 
बाहिरंमि सया तवोवहाणंमि य सुटठुज्जुत्ते, खंते, दंते य, दिय- 
निरते, ईरियासमिते भासासमिते, एसगणासमिते, आयाणभंडमत्त- 
निक्‍्खेवणासमिते, उच्चा रपासवण-खेलसिघाण जल्लपरिट्ठावणिया- 
समिते, मणगुत्ते, वयगुत्ते, कायगुत्ते, गुत्तिदिए, गुत्तब्ंभयारी, 
चाई, लज्जू, धन्‍्ने, तवस्सी, खंतिखमे, जितिदिए, सोहिए, 
अणियाणे, अबहिल्लेसे, अममे, अकिचणे, छिन्नगंथे, निरुवलेवे, 
सुविमलवरकंसभायणं व मुबकतोए, संखेविव निरंजणे, विगय- 
रागदोसमोहे, कुम्मो इव इंदिएसु गुत्ते, जच्चकंचणगं व जायरूवे, 
पोक्खरपत्तं व निरुवलेवे, चदो इव सोमभावयाएं, सूरोथ्व 
दित्ततेए, अचले : हू मंदरे गिरिवरे, अक्खोभे सागरोज्व थिमिए, 
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पुढवी व सव्वफास-विसहे, तवसा वि य भासरासिछल्निव्व जाततेए, 
जलिय-हुयासणों विव तेयसा जलंते, गोसीसचंदर्ण पि व सोयले, 
सुंधे य, हरयो विव समियभावे, उम्घोसियसुनिम्मलं व, 
आयंसमंडलतलं व पागडभावेण सुद्धभावे, सोंडीरे कु जरो व्व, 
वसभेव्व जायथामे, सीहे वा जहा मिगाहिवे होति दुष्पधरिसे, 
सारयसलिलं व सुद्धहियए, भारंडे चेव अप्पमत्ते, खग्गिविसाणं 
व एगजाते, खाणु' चेव उड्ढकाए, सुन्नागारेव्व अप्पडिकम्मे, 
सुन्नागारावणस्संतो निवाय-सरणप्पदीपज्ञ्ञाणमिव निष्पकंपे, 
जहा खुरो चेव एगधारे, जहा अही चेव एगदिट्ठो, आगासं चेव 
निरालबे, विहगे विव सव्वओ विप्पमुक्के. कयपरनिलए जहा 
चेंव उरए, अप्पडिबद्ध अनिलोब्व, जीवोव्व अप्पडिहयगती, 
गामे गामे एकरायं, नगरे नगरे य पंचराय॑ दुइज्जते य जितिदिए 
जितपरीसहे निव्भोनो विऊ (विसुद्धों) सचित्ताचित्तमीसकेहि 
दव्वेहि विरायं गते, संचयातों विरए, मुत्ते, लहुके, निरवकंखे, 
जीविग्रमरणासविप्पमुक्के, निस्संध॑ निव्वणं चरित्ते धीरे काएण 
फासयंते, अज्ञप्पज्ञाणजुत्ते, निहुए, एगे चरेज्ज धम्मं। 

इमं च परिग्गहवेरमणपरिरक्‍्खणट्ठयाए पावयणं भग- 
बया सुकहियं, अत्तहियं, पेच्चाभाविकं, आगमेसिभह, सुद्ध , 
नेयाउयं अकुडिलं, अणुत्तरं, सव्वदुक्खपावाण विओसमण्णं । 

संस्कतच्छाया 

एवं स संयतों, विमुक्तो, नि संगो, निष्परिप्रहरलिर, निर्मेमो, निःस्मेह 
बरधनः, सर्वपापविरतों, वासीचन्दनसमानकल्प:, स॑ 
कांचनः, समश्च मानापमानतायां, शमितरमः (रत: अथवा श्यः), - 
रागह घः, समितः समितियु, सम्यगृहष्टिः, समश्य यः सर्वप्राणभतेवु, स 
खलु अमणः भुतधारकः,, ऋशुक:, (उच्तक्तः उच्चतोथा) संयत:, सुत्ताधु शरण 
सर्वभूतानां, सर्वजगद्बत्सलः सत्यभावकश्च, संसाराम्तस्थितश्थ, समुच्छिन्न- 
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संघारः, सतत मरणातां पारगः पारगश्च सर्वेबां संशयानां, प्रबचनसातृ्ि 
रष्ठाभिरष्टकर्मग्रन्थिविमोचकः, अध्टमवसथनः, _ स्वसमयकुशलश्च भवति- 
सुखदुःखनिधिश्ेषः, आस्यन्तरबाह्ों सदा तपउपधाने अर सुष्दूद्य क्तः, क् 
दान्तश्य, हितनिरतः, ईथासिस्रितो, भाषासमित, एथणासमित:, आदातभांष्डा- 
मत्रनिक्षेपणास मत, उच्चारप्रसवणखेलसिधानजल्लपरिष्ठापनिकासभिंतो, 
मनोमुप्तो, चचोगुप्त , कायगुप्तो, गुप्तेन्द्रियों, गुप्तश्रह्मचारी, त्यागी, लज्जुएं 
(लज्जालुः रज्जुर्वा), धन्यः, तपस्वी, क्षाम्तिक्षमों, जितेन्रियः शोभितः 
(शोधितः शोधिदो वा) अनिदान., अबहिलेंश्य, अममः, अकिचनः, छिन्न< 
प्रन्‍्यो, निरुफलेप:, सुविमलवरकांस्यभाजनमिव सुक्ततोषः. शल इस 
निरतनो, विगतरागढ् षभोहः, कुम्म॑ इवेन्द्रियेषु गुप्तो, ज८्यकांचनक्मियें 
जातरूपः, पुष्करपत्रसिव निरुफलेपः, चन्द्र इध सोम्पभावतया, सूर इब्‌ 
दीष्ततेजा, अचलो यथा मन्दरों गिरिवरो5क्षोत्रः सागर इव स्तिसितः, 
पृथ्यीव सर्वस्पशंसह', तफ्साईपि च भस्मराशिच्छन्न इब जाततेजा: 
ज्यलितहुतशन इवब तेजसा ज्वलन्‌, गोशीर्षचन्दनसिय शीतल: सुगन्धश्ना 
हवंक (दह) इव समिकाव , उद्घृष्ट-(उद्घर्ित) सुनि्ंल वा आदर्शजंड+ 
लतल वा प्रकटभावेन शुद्धभाव, शोण्डोरः कुजर इव, वृषभ इत्र 
जातस्थामा, सिहो वा यथा मगाधिपों भवति दुष्प्रथर्व्य, शारद (लिलमिव 
शुद्ध॒हृदयः, भारंड इवाप्रमत्ते, खज्िविषा्णमव एकज तः, स्थाणुरिवों: 
दू धवकायः, शुन्यागारमिवाप्रतिकर्मा, शुन्यागारापणस्थान्तर- निर्वातशरण- 
प्रदीपध्यातमिब निष्प्रकम्पः, यथा क्ष रश्येव एकधारो, यथाउहिश्लेव एक 
दृष्टि, आकाश चेंब निरालस्थः बिहग इवब सर्वतो विध्रमुक्तः, कृतपरनिलयों 
यथा चेवोरग., अप्रतिबद्ध अनिल इब, जोब इवाप्रतिहृतगतिः, प्रामे ग्रामे 
एकरात्,, नगरे नगरे ले पजरात्र (विचरन) लव जितेन्द्रियों 
जितपरिषहो निर्भयो विद्वान्‌ (विशुद्धो अथवा अद्विक:) सचित्ताचित्तमिश्रकेष 
द्रश्येषु बेराग्यं गतः, संचयाद्‌ विरतों मुक्तो लघुको निरवर्कांभों जीवित- 
सरणाशाविप्रमुक्तो नि:गन्‍्ध विन्नंणं चारित्र धीरः कायेन स्पृशन्‌ सततस- 
ध्यास्मध्यानपुक्तो निभृत एकश्चरेद्‌ धर्मम्‌ 


इद ज परिप्रहद्रिरमणपरि रक्षणार्थ अ्वचन भगवता सुकथितमात्महित॑ 


प्रेत्यणाविकत्‌ आगमिव्यद्भई शुद्ध, नेयायिकम, अकुटिलसमुसतर, सर्वदुःख- 
पापानां व्यथुयशमनम्‌ । 
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४४० अंदास्वया्--(एवं) इस प्रकार (से) पूर्योक्त अपरिन्रहत्नती (संबते) शंव्भी 
बी हक ) धनादि से मुक्त (निस्सने। आसक्तिरहित, (निल्परिन्महकई) जिसकी: 
में कोई रुणि नहीं रही है, (मिम्ममे) धर्मोपकरणों पर भो शो भमत्वरहित 
हैं।(निन्‍्मेहबंधण) स्मेह-बन्धन से भो जो भुक्त है, (सब्यपायविरते) देसा सर्ववापों 
से विरत साथ (वासोसंदजसमाजकप्पे) बसूलें से काटकर अपकार करते वाले तथा 
अंदम के 'समानः उपकार करने वाले दोनों पर समान कल्पना-बुद्धि बाला, (समतिण- 
मर्भियुत्तालेट्ट्ंजजे) जिसको दृष्टि में तिलका और मणि-मोती तथा ढेला और सोना 
सेनों समान हैं, (समें थ माणायमाणणाए) जो सम्मान और अपलाग दोसों' 
अवस्थाओं में सम है, (समियरते) जिसने परापकर्मरूप रज या विययों में रव- 
उत्सुकता को शान्त कर दिया है, (समितरागदोसे) जो राग-हथ का शमन करने 
कला है; (ससितीसु सभिए) पांचों सभितियों -सम्पक्‌ प्रवृत्तियों में समित-पुक्त है; 
(संस्मदिट्वी) जो सम्यग्वृष्टि है (५) तथा (जे) जो (सथ्वपाणभ्तेसु समे) समस्त भास 
और स्थावर जीवों पर समभावो है, (से हु समणे) वही अमण तपस्थी है, सम सन बाला 
है' अयवा शमन-शान्तकषाय है, (सुयधारए) वही भू त-शास्त्र का धारक-जआनकार हैं, 
(उ्जुते) वह सयम में उच्चत या उच्चमशोल है अषवा ऋशु-सरणल है। (स्र सह) 
वही सच्चा साध है (सव्वभयाजं सरणं) वहु॒ समस्त प्राणियों को शरण देने बाला--- 
रंक्षक है; (सव्व-जगवच्छले) समस्त विश्व के प्रति बात्सल्यभाव से ओतप्रोत 
विश्ववस्सल है; निःस्वार्थ हितेवी है; (सच्चभासके) सत्यशायों है; (य) तथा 
(संसररंसड्िते) बहु संसार के अन्त-किलारे पर स्थित है; (य) लबा (संसारसमुच्छिसे) 
उसने संसार-परिस्तमण को छिन्न-मष्ट कर दिमा है, (सतत) निरन्तर होगे बाले 
(सअरजाण) बाल-अज्ञानी जोबों के भावभरणों से (पारए) पार पहुंच यया है; 
(संब्बेसि संसयाणं थे पारगे) और बहू श्रमस्‍्त संक्षयों से अतोत थानों परे हो गया है; 
(नह्टाहू पववणमायाहि) पांच समिति और तोन युप्तिरुप « प्रवचनभाताओं के 
हारा (अट्ठकस्सगंठीविमोयके) आठ कर्मों रूपी मांठ को खोलने बाला हो कया है, 
(जंट्वेमयमहणे) जाति, कुल आदि के आठ मदों-अहंकारों का भशरन-नवाश करने बाला 
हैं, (५) और (ससमयकुसले) स्वकोय सिद्धान्त था आयार अचबा प्रतिज्ञा में कुशल 
(लबति) है! (सुहदुश्दनिव्यिसेसे) बहु सुल और दुःख में एक-सा रहता है; (थ) 
और (सया) सदा (अध्मितरवाहिरंमि तबोबहा्त्र) आध्यन्तर और बाह्य तपकप बुध 
के उपधान--निकट पहुंचने में (सुट्ठुभ्यते) अत्यन्त उ्तमशीज-सुस्वात्रों है; (अंत) 
क्षमाबान या कब्टसहिल्मु है, (दंते) इखियों का दशन करने बाला है (व) तथा 
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(हिसनिरतें) स्वपरहित में निरत-संखग्त रहता है। (ईरिय्सलिते) अध्य और भाव 
कप से ईर्या-पति करने में सम्पक्प्रवतिक्पसमभिति से युक्त है, (भासासभिते) भाषा में 
यतनावान्‌ है, (एसणासमिते) आहार - पानी आदि की एवकणा करने में -- गोचरी में 
यतनाशील है, (भायाणसंडमत्तनिक्खेवजासमिते) साजन, पात्र आदि उपकरणों को 
सम्यक्‌ प्रकार से लेने-उठाने और रखने को समिति-सम्यक्‌ प्रवत्ति से युर्ू है, 
(उच्चार-पासवण-लेल-सिधाण-जल्लपारिट्ठाबणियासमिते) मल, सृत्र, कफ, लॉंड- 
माक का सेल, पसीना आदि शशीर का सेल जआाबि मलों को जोब-जम्तु को बाधा से 
रहित सुस्थल में परिष्ठापन करने-डालने को समिति का आचरण करने बाला है; 
(मणगुत्त ) मनोमुप्ति सहित है, (क्यगुत्त) बचनगुप्ति से युक्त हे, (कायगुस ) काय- 
गुप्ति का पालक है, (गुसिदिए) हस्तियों को विषयों में सटकने से गुप्ति-रक्षा करने वाला 
है (गुत्तनभयारी ब्रह्मचर्य को सुरक्षा करने वाला है; (चाई) समस्त परिय्रह का त्माग 
करने वाला है, (लज्ज) अतिशय लज्जावान हे--पापों से शर्माने वाला है, अथवा 
रज्ज्‌-रससी के समान सरल है। (धस्ने) धन्य है, (तवस्सो) तपस्या करने वाला है, 
(संतिखमे) कष्ट सहिष्णुता-तितिक्षा में क्षप-समर्थ है, (जितिदिए) जितेख्रिय है, 
(सोहिए) गणों से सुशोभित है, अथवा आत्मशोधक है, या सर्वप्राणियों का सुहृद सिर 
है, (अणियाणे) निवान-आगासी भोगों को बांछा से रहित है; (अवहिल्लेसे) जिसकी 
लेश्याएं, अन्तःकरण को विचार-तरमें संयम से बाहर नहीं जातों, (अममे) भो 'में” 
और 'मेरा के अभिमानसूचक शब्दों से रहित है; (अकिचर्ण) जिसके अपने स्थामित्व 
का कुछ भी नहों है, (छिन्तमंथे) बाह्य और आश्यन्तर गांठ जिसने तोड़ दो हैं, 
(निरवलेबे) ओ कर्म के या आसक्ति के लेप से रहित हे, (सुविमलवरकंसभायण व 
मुक्कतोए) अतिनिर्मंल उत्तम कांसे का अंत जंसे पानी के सम्पर्क से मुक्त रहता है, 
बसे हो आसक्तिपूर्ण सम्बन्ध से मुक्त है (संखेजिव निरंजन) शंत्र के समान रागादि के 
अजन-कालिमा से रहित है, (विगवरामशोसमोहे) जो राग, हं थ और भोह से रहित है, 
(जुम्मो इब इ बिएस गुस्त ) कछुए को तरह जो इस्ियों को संगोपन करके रखता है; 
(जच्चकचणम व जायरूवे) उत्तम शुद्ध सोना जेसे ऊबिभान होता है, बेसे ही साथु भो 
आस्मा के शुद्ध स्वरूप की छवि प्राप्त कर लेता है, (पोष्तरपत व निरवलेवे) कमल 
के पत्त की तरह निलेप है, (सोमभावयाएं) अपने सोम्य स्टभाव के कारण (चंदो 
इद) चन्द्रमा को तरह है (सुरोष्य दिसतेए) सूर्य को तरह संयम के तेज से देदीप्पमान 
है (अचले जह मंदरे गिरिबरे) पर्बतों में प्रधान मेरपबंत की तरह सिद्धान्त पर जो अ- 
दलहै, (अवखोभे सागरोब्द चिमिए) समुद्र के समान क्षोभरहित एवं यर है, (पुढगो भ 
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सब्यफाससहे) पृथ्वी को तरह सब प्रकार के शुभ-अशुभ स्पशों को सहने बाला है, (तयसा 
वि य भ्रासरासि-छत्निज्य जाततेए) तपस्या से अन्तरंग में ऐसा देदीप्यमान लगता है, 
भागो भस्मराशि से ढको हुई आग हो; (जलियहुबासणों बिव तेयसा जलंते) अलती 
हुई अए्ग के समान तेज से जाल्वस्थभान है, (मोसोसअंदणमिव सोयले) योशीये 
अम्दन के तुत्य शीतल (य) और (सुगंध थे) अपने शोल से सुवस्धित है, (हरयोविय 
समियभावो) हुद-बढ़े तालाब के समान शास्त स्वभावों है, (उमधोसियसुनिम्भल व 
आयंसमंडलतलं) अच्छो तरह घिस कर अमकाए हुए निर्मेश दर्षणमंडल के तल के 
समान (पागड्भावेण) सहय स्वभाव से मायारहित होने के कारण अत्यन्त प्रमाणित 
व निर्मल जीवन वाला है, (सुद़्भावे) शुद्ध परिणाम बाला है, (कु जरोव्व सोंडीरे) कर्म- 
शत्रुओं की सेना को पराजित करने में हाथी को तरह शूरवोर है, (बसभोष्य 
जायथामे) वृषभ को तरह अंगीकृत बतों का भार धारण करने में समर्थ है, (पोहे था 
जहा मिग्राहिबे होति दुष्प्धरिसे) जैसे म्रगाधिपति सिह. अकेला ही अजेय होता है, 
बसा हो अजय; (सारयसलिल व सुड॒हियए) शरदऋऋतु के पानी की तरह स्वच्छ 
हुदय वाला, (भारंडे चेव अप्पमत्त ) भारंड पक्षो की तरह अप्रमत्त, (खग्गिविसाण व 
एगजाते) गेंडे के सोंग को तरह अकेला, अन्य सहायक से रहित (खाण चेव उद्ढकाए) 
दूंठ की तरह ऊध्वंकाय--कायोत्सगंस्थित रहने वाला, (सुन्नागारेव्व अप्यडिकम्से) 
सूने घर के समान शरोरसस्‍्कारों से रहित (सुन्नागारावणस्संतो) सूने घर तथा सूनी दृकान 
के अदर (निवायसरणप्पदोपज्झाणसिव निष्पकंपे) बायुरहित स्थान में रखे हुए दोपक 
के समान तथा शुभप्यान के समान दिव्यादि उपसर्ग के समय भो कम्पनरहित, (जहा 
खरो चेव एगधारे) छुरे या उस्तरे की जंसे एक सरीक्षो धार होतो है, बेसे ही मुनि 
भी उत्सगंमार्ग में एक धारा-अखंड प्रवत्ति वाला (जहा अहो चेज एनविट्ठी) जेसे सांप 
को दृष्टि एक खक्ष्य को ओर होती है, बंसे ही भोक्षमा्ग ,! साधना पर एकलाभ 
दृष्टिवाला साध, (आगासं जेब निरालंबे) आकाश को तरह आलम्बनरहित, 
(विहृगेविव सव्वओ विष्पसुक्के) पक्षो को तरहु सब तरह से परिष्रहुमुक्त (कयपरमिलएं 
जहा जेब उरगे। सपं के समान दूसरे के अनाए स्थान में निवास करने बाला; 
(अनिलोब्य अपडिबड्ध ) वायु को तरह वष्य-ज्ेत्र-काल-भाव के प्रतिबन्ध से रहित, 
(जीबोन्च अप्पडिहयगती) वेहरहित जोब को तरह स्वतंज् अप्रतिहत-बेरोकटोक 
गतिबाला-- +रंतर विहार करने दाला भुनि (साले गामे एमनरायं) प्रत्येक भांग में 
एक रात (य, तथा (भगरे नगर पचरामं) प्रत्येक मगर में पांच रात (दुदम्लंती) 
विजरण करता हुआ (य) और (जितिदिए) इन्चियविजयो, (जितपरिसहे) परिषह- 
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विजेता (निव्सओ) निर्भय, (बिक) विहान-यौतार्थ (सचिसाचिसमीसके!हि) सचित्तः 
हो, भचिस हो था मिथ हों, (बर््वेहि) सभी व्रथ्यों में (विरायं गते) बेराग्ययुक्त, 
(सैजयातो विरते) वस्तु का सचय करने से बिरत, (मुल) लोभरहित (लहुके) 
सोलोें प्रकार के गर्य के भार से रहित अथवा परिभ्रह के बोझ से हलक, (निरव्कंसे)” 
आफोक्षारहित, (जोवियमरणासबविष्पमश्के) जोने ओर भरने को आशा से विभुक्त, 
(भिस्संधं) चारित्र-परिणाम के विच्छेद से रहित, (निव्व्ण) निरतियार (चरित्त ) 
ऋरित्र का (धीरे) क्षोमरहित धोर या स्थितप्रश साथ (कायेण फासयंते) शारोरिक 
किया हारा पालन करता हुआ (सतत) निरन्तर (अज्सप्पक्मझाणजुसे) 
अध्यात्मण्यान में संलग्न (निहुए) उपशान्त साधु (एगे) रागादि को सहायता से 
अुशबा सहायक से रहित एकाकी (धम्मं चरेज्ज) चारित्र धर्म का आचरण करे । 
मूलार्थ-- इस प्रकार वह अपरिग्रही संयमी साधु धनादि के लोभ से 
मुक्त होता है, जमीनजायदाद. धनसम्पत्ति का त्यागी होता है। आसक्ति- 
सहित होता है । परिग्रह में उसकी जरा भी रुचि नहीं होती । धर्मोपकरणों 
परे भी ममत्व से रहित होता है। वह स्नेहबन्धन से रहित, सर्वपापों से 
बिरक्त है। वसूले से काट कर अपकार करने वाले और चन्दन के समान उपकार 
करने वाले दोनों पर समबुद्धि रखता है। उसकी दृष्टि में तिनका 
और मणि या मोती तथा ढेंला ओर सोना दोनो समान हैं। वह सम्मान 
जौर अपमान दोनो अवस्थाओं में सम रहता है। उसने पापकर्मरूपी रज 
या. विषयों में रय-उत्सुकता को शान्त कर दिया है। वह रागद्वेष का 
शैभन करने वाला है। जो पांचसमितियों से समित-युक्त, सम्यग्हष्टि तथा 
समस्त त्रस-स्थावर जीवो पर समभावी होता है; वह श्रमण-तपस्थी है या 
सम मन वाला है अथवा शमन-शान्तकषाय है, वही श्रुतधर-शास्त्रज्ञ है, सयम 
में उद्चत या उद्यमी है, वही स्वपर-कल्याण का साधक है, समस्त प्राणियों 
का आश्रयरूप है, वह समस्त विश्व के प्राणियों के प्रति वःत्सल्य से ओतप्रोत 
हैं, सत्यभाषी है, तथा सक्षार के अन्त-किनारे पर स्थित है। उसने ससार 
परिभ्रमण को नष्ट कर दिया है। वह अज्ञानी जीवों को सतत होने वाले 
भावषमरणों से पार पहुँच गया है, समस्त संशयों से परे हो गया है। वह पांच 
संमिति-तीन गृप्ति रूपी आठ प्रवचनमाताओं के द्वारा आठ कर्मों की 
गठिं खोलता है, आठ मर्दोंअहंकारों का उसने मर्दन कर दिया है, वह अपने 
सिद्धांत, आचार या प्रतिज्ञा के पालन में कुशल होता है । सुख और दुःख उसके 
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लिए:समांन हैं, ओर वह सदा अभ्यन्तर : और बाह्य तपस्या के उपधाने में 
असीन्त-पुष्षार्थ करता रहता है। वह क्षमाशील या कष्ट्सहिष्णु, इन्द्रियों 
का इस्स़:करने वाला तथा. स्वपरहित में रत रहता है। वह ईर्यासमितिः 
से'जुक्स, भाषासमिति से युक्त, एपणासमिति का पालक, आदानभांडामत्ररू 
नि्ोईगासमिति से युक्त, उच्चारप्रस्रवणबेलसिधाणजल्लपरिष्ठापनिका-६ 
समिति से सम्पन्न, मनोगृप्तिसहित, वचनगृप्तियुक्त तथा कायगृप्ति का पालक 
हैः। वह: इन्द्रियों को विषयों में भटकने से बचाता है, ब्रह्मचय॑ को सुरक्षा: 
करता है, समस्त परिग्रह का त्यागी, पापाचरण में लक््जाशील या रस्सी: 
केलसुमान सरल धन्य, तपस्वी, कष्ट-सहिष्णुता में समर्थ और जितेन्द्रियड 
छल है। वह गणो से सुशोभित या आत्मकणोघक अथवा समस्त प्राणियो: 
कद, मित्र, आगामी सुखभोगों की निदान--कामना से रहित है 
उसकी लेश्याएँ यानी चित्त की तरंगें सयम से बाहर नहीं जाती, वह मैं” और४ 
मेरा” के अभिमानसूचक शब्दों से रहित है। जिसके पास अपना कहने को 
कुछ सही है, जिसने बाह्य और आशभ्यन्तर गाठे तोड़ दी हैं, वह कर्मप 
या आसेक्ति के लेप से रहित है, अति निर्मल उत्तम कांसे का बतेन जैसे पानीः 
के पंपक से मुक्त रहता है, बसे ही आसक्तिपूर्ण सम्बन्ध से मुक्त, शंख की तरहईः 
रोमादि के अंजन कालिमा से रहित, तथा राग, है ५ ओर मोह से विरक्त है ।* 
कंछुए के समान इन्द्रियों का गोपन करने वाला, थुद्ध सोने के समान शुद्ध आत्म-* 
स्थरूप- के द्रष्टा, कमल के पत्त की तरह निलेंप है। अपने सौम्य स्वभाव के: 
कारण चन्द्रमा की तरह सोम्य, सूर्य के समान संयम के तेज से देदीप्यमाने," 
पव॑तों में प्रधान मेरुपवंत की तरह सिद्धान्त पर अविचल, समुद्र के समान 
क्षोभरहित एवं स्थिर, पृथ्वी की तरह शुभाशुभ सभी प्रकार के स्पशों को 
सुहने वाला है, तपस्या से वह अन्तरंग में ऐसा देदीप्यमान लगता है, मानों 
भुस्मराशि से. ढकी हुई आग हो। तेज से जलती हुई आग के समाबू, 
ज्ाउवल्यमान है! गोशीष॑चन्दन के तुल्य शीतल ओर शील से सुयन्धित तथा, 
बड़े छूुद के समान शान्तस्वभावो है। अच्छी तरह घिस कर चमकाये 
गए; निर्मल दर्बंणमंडल के तल के समान सहजस्वमाव से मायारहिद्र: 
होने के कारण अत्यन्त प्रमार्जित व निमंल जीवन बाला है, झुद्ध परिषामाः 
वाला है; कंसंशत्र ओं की सेना को पराजित करने में हाथी की तरह शुरु - 
बीर है/यूवभ की 'तरह उठाए हुए भार को धारण करने में समर्थ: है, 
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भूगाधिपति सिंह की तरह अकेला ही अपराजेय, शरदऋतु के पानी 
के समान स्वच्छ हृदय वाला, भारंडपक्षी को तरह अप्रमत्त, गेंडे क॑ सींग 
की तरह अकेला अन्य सहायक से रहित, ठुठ की तरह ऊध्वंकाय-- 
कायोत्सग में स्थिर रहने वाला, सूने घर के समान शरीर संस्कारों से दूर 
है। वह सूने घर व सूनी दुकान के अन्दर निर्वातस्थान में रखे हुए दीपक 
के समान तथा शुभध्यान के समान दिव्यादि उपसर्ग के समय भी निष्कम्प है| 
छुरे या उस्तरे की एक सरीखी धार के समान उत्सगंमार्ग में एक धारा-अखंड 
प्रवृत्ति वाला, सांप की तरह एकमात्र मोक्षमागं-रूप लक्ष्य की ओर दृष्टि रखने 
वाला, आकाश की तरह आलम्बनरहित, पक्षों को तरह सब प्रकार से परियग्रह- 
मुक्त, सप॑ के समान दूसरे के बनाए हुए स्थान में निवास करने वाला, वायु 
को तरह द्रव्यक्षेत्रकालभाव के प्रतिबन्ध से रहित, देहमुक्त चेतन की तरह स्वतंत्र 
अप्रतिहृत--बे रोकटोक गति अर्थात्‌ विहार करने वाला म्रुनि हर एक गांव 
में एक रात्रि तथा हर एक नगर में पांच रात्रि विचरण करता हुआ इर्द्रिय- 
विजेता, परिषहृजयी, निर्भय, विद्धान्‌ -गीतार्थ, सचित्त, अचित्त और मिश्र 
सभी द्रव्यों में वैराग्ययुक्त, सग्रहवृत्ति से दूर, निर्लोमी, तीनो प्रकार के गवं 
के भार से रहित अथवा परिग्रह के बोक से हलका, आकांक्षारहित, जोवन 
ओर मरण को आशा से विधुक्त, चारित्रपरिणामों को खंडित करने से विरकक्‍त 
होता है। ऐसा धीर स्थितप्रश् साधु निरतिवार चारित्र का शारीरिक क्रिया 
अर्थात्‌ जीवन से स्पर्श करता हुआ निरन्तर अध्यात्मध्यान में सलग्न उपज्ञान्त 
साधु रागादि की सहायता से अथवा किसो सहायक से रहित एकाको चारित्र- 
धर्म का आचरण करे | 


व्याख्या 


इस लम्बे सूत्रपाठ में शास्त्रकार ने अपरिग्रही साधु की ही विस्तृतरूप से 
परिभाषा दी है, ताकि आम आदमी अपरियग्रही साधक को पहिलान सकें । कई व्यक्ति 
घरवार, जमीन जायदाद, कुटुम्ब-कबीला आदि सब छोड़ कर एकात जंगल में जा बैठते 
हैं; परन्तु वहा भी उनके मन में विविध सांसारिक वस्तुओ को प्रहण करने और उनका 
उपभोग करने की प्रबल लालसा उठती रहती है। वे मन ही मन उन मनोझ्ञ वस्तुओं 
को पाने के लिए अनेक प्रकार की उधेड़बुन करते रहते हैं. मन में विविध कामनामें 
सजोते रहते हैं, अनेक देवी-देवों की स्तुति, जाप, मनौसी आदि करते रहते हैं । 
स्थूल॒हृष्टि से देखने वाले को वे बिलकुल अपरिग्रहमूतिसे लगेगे; एक लगोटी भी 
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मुश्किल से उनके पास होगी; मगर उनके अन्तर में परिग्रह की जो धमाचौकड़ी 
अचती रहती है, उसे देखते हुए थे कदापि अपरियग्रही नहीं माने जा सकते। इसी 
कारण दशवैकालिक सूत्र के हितीय अध्ययन मे इस विषय में स्पष्ट निर्देश किया 
गया है-- 
'बत्यगंधमलंकारं, इत्योओ सयभानि यं। 
अच्छंदा जे न भु जंति न से जाइति चुल्चइ ॥ 

अर्थात्‌- वस्त्र, सुगन्धित पदार्थ, आभूषण, स्लियाँ, शयनीय पदार्थ आवि 
जिसके अधीन नही हैं, ते वह किसी तरह उन्हें उपभोग के लिए अधिकार में कर ही 
पाता है, किन्तु मन ही मन उनके पाने के लिए लालायित रहता है तो उसे परिग्रह- 
त्यागी नहीं कहा जा सकता । 

यह तो एक प्रकार का दम्भाचार-सा है कि बाहर से लोगों को 
दिखाने के लिए पास में कुछ नही है, लेकिन अन्दर ही अन्दर प्रकासन्तर से उन 
त्यक्त पदार्थों को पुन. प्राप्त करने की, पद, प्रतिष्ठा और सम्मान पाने की साधक में 
धुन सवार है। भगवदगीता में ऐसे साधकों को मिथ्याचारी कहा है। देखिये वह 
इलोक -- 

करेंनियाणि संयम्य य आस्ते भनसा स्मरन्‌। 
इसियार्थान विभृढात्मा सिध्यात्रारःस उच्यते | 

जो बाहर से इन्द्रियों को रोक कर निश्चेष्ट बैठ जाता है, लेकिन वह 
शृढ़ात्मा मत ही सन इन्द्रियों के विविध विषयों का या विषयसाधनों का चिन्तन 
करता रहता है तो वास्तव में वह मिथ्याचारी--डोंगी कहलाता है । 


दूसरी ओर कई प्रसिद्ध साधक अपने को बहुत पहुंचे हुए समझ कर जनक- 
बिदेही या सम्राद्‌ भरत की दुह्ाई दे कर खुद को उनके समान अनासक्त बतलाते 
हैं और 'मूर्ज्छा परिग्रह:' मूर्ज्छा-आरसक्ति ही परिग्रह है, इस परिग्रह की परिभाषा की 
आड़ में बढ़िया से बढ़िया पदार्थों का संग्रह करते जाते हैं या अपने भक्तों के पास 
संग्रह करवाते जाते हैं। पूछने पर यों ही कहते हैं-'अजी ! यह हमारा थोड़े ही 
है; हमारी इन पर आसक्ति या ममता थोड़े ही है।' अथवा वह गृहस्थ, जिसके 
पास किसी सन्दिर यथा भगवान के नाम से धन या विविध पढदाये॑ इकट्टे किए बसे 
हैं, पूछने पर तपाक से कह्ेमा--“'अजी ! ये तो मन्दिरजी के हैं, यह तो भववाँल 
का मुकुट है, छत्र है या अमुक पदार्थ है; हमारा तो इसमें कुछ भी नहीं है । इस 
मेकार जो अपने-आप को भरतचकदर्ती या जनक विदेही के समान निलेंप और 
अनातक्त बता कर या अनासक्ति को अ्रान्ति में पढ़ कर प्रकाराग्तर से बहुत संभंह 
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करते जाते हैं, वे लोग प्राय. उस परिग्रह के कारण चरित्रश्नष्ट - और पतितः- होते 
देखे-सुने गये हैं। इसलिए साधारण साधक परिग्रह-अपरिग्रह को इस उलहब्बेन' में 
श् कर यह ॒स्पष्ट नही समझ पाता कि अपरियग्रही किसे कहा जाय ? उसकी क्‍या 
पहिचान है ? वह क॑ंसे बोलता है, कैसे चलता है, कंसा व्यवह।र करता है ? बका 
ओऔर कैसे खाता-पीता है ? कैसे और कहाँ रहता है ? कहां और किस प्रकार विचरण 
करता है ? कया और किस ढंग से सोचता है ? जग्रत के विषयों व पदार्थों को 
किस दृष्टि से देखता है ? उसकी किस विषय में रुचि या अरुचि होती है,? सकटो, 
कष्टो और परिपहो-उपसगों के समय वह क्या रुख अपनाता है ? रागादिवर्धक मर 
ढ पादिवर्धक बाह्य पदार्थों का उसके मन पर क्या असर होता है ? अन्तरग परिय्रद्ों 
के प्रति उसका हृष्टिकोण कसा और क्‍या रहता है ? अनिवार्य उपकरणों को. ब्रए- 
नाने के बारे में उसकी भावना क्या रहतो है ? इन सब बातो से ही अपरिग्रही 
का पूरा परिचय हो सकता है। आमभ्यन्तर-परिग्रह-त्थाग की प्रतिज्ञा ले लेने और 
बाह्मपरिग्रह का त्याग कर देने मात्र से किसी भी साधक के अन्तर की गहराई 
का पता नहीं लग सकता । अन्तर की वृत्तिया इतनी सूक्ष्म हैं कि उनमे काम, क्रोध, 
अहंकार (मंद) मोह, लोभ आदि चीजे बहुत ही सूक्ष्म-रूप में पडी रहती हूँ. 
इसलिए व्यवहारों से ही प्रायः उसके जीवन का पता लग भकता है। बहुधा 
भन्तर की वृत्तियाँ या सूक्ष्म वासनाएं ही बाहर के व्यवहार मे, बोल-चाल मे, 
वेष्टाओं मे, प्रवृत्तियों में उभर कर आती हैं। यही कारण है कि शास्त्रकार ने 
शपरिप्रही के व्यक्तित्व के पूर्ण परिचय के बारे में उठाए गए उपयुक्त श्रश्नों का 
उत्तर इस विस्तृत सूत्रपाठ में दे दिया है। इसमे अपरिग्रही का सांगोपाग परिचय 
आ जाता है। अब हम क्रमश: प्रत्येक पद का सक्प में विश्लेषण प्रस्तुत करेंगे-- 
म सजते--अपरिग्रही साधु मनवचतकाया की अपनी प्रवृत्तियों पर सयम 
रखता है। वह कोई ऐसी प्रवृत्ति नहीं करता, जो संयम से विपरीत हो, उच्छु खत हों। 
बिसुल्ते- वहू जमीन-जायदाद, धन-सम्पत्ति आदि से मुक्त होता है। जिंने 
वस्तुओं को उसने छोड़ दिया है, उन्हें अब बह अपनाना वमन किये हुए को चाटने के 
समान समझता है । 
निस्समे-- वह परिय्रह में बिलकुल आतसकित नहीं रखता | वह यही समझता 
है कि किसी वस्तु के पीछे मोहवश चिप्टना ही दु.ख-यृद्धि का कारण है।... ६ 
निष्यरिप्सहुदई-- उस की दुचि परिग्रह के बारे मे बिलकुल नहीं होती । उत्ते 
सदा परिग्रह से अरुखि रहतो है। वह धर्मोपफरण के सिकाय किसी भी चीज को 
लेता या संग्रह करके रखता पसस्द नहीं करता । ० 
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निम्ममे--धमोपकरण के रूप में रखी हुई चीजों पर भी उसकी ममता नहीं 
होती । वह उन्हें भी आवश्यकतावश ही रखता है। ४ 


निश्न हअंधने --अपने पूर्वाश्नम के सम्बन्धियों या साधु जीवन में परिचय में 
आने वाले भक्‍त-भकताओ या शिष्य-शिष्याओ के साथ भी उसका स्नेहबन्धव-४« 
भोहुबन्धन नही होता । सिफं घर्मस्नेह का प्रशस्त वन्‍्धन होता है या कत्तं व्यवस्धन 
होता है । ह् & 

सब्यपावविरते-- हिसा आदि समस्त पापों से वह विरक्‍त रहता है। वह 
किसी भी पापकर्म मे प्रवृत्त होने से हिचकिचाता है। ! 

वासीसंदणसमाणरप्पे कुल्हाडी चलाने वाले अपकारी और चंदन लमामै 
बाले उपकारी दोनों के प्रति मन, वचन, काया से उसका समान विकल्प रहता है। 
यह स्थिति बडी कठिन है। परन्तु अपरिग्रही के जीवन मे यह वखूबी देखी जा सकती 
है। शत्र और मित्र दोनों के प्रति वह समदर्शी रहता है । 

समतिणमणिमुत्तालेट्ठकंचणे -- तिनका हो, चाहे मणि हो या मोती, ढेला 
हो या सोना हो, दोनो के प्रति अपरिग्रही सम रहता है। उसे प्रिय बस्तु में हुं ओर 
अपधििय वस्तु मे विषाद नहीं होता 

समे थ साणावमाणणाए--सम्मान मिले, चाहे अपमान मिले, स्तृति-प्रशंसा 
हो, चाहे निन्दा --आलोचना, दोनों अवस्थाओ मे उसके मन में प्रीति-अप्रीति नहीं पैदा 
होती । ओर न ही वह सम्मान प्रतिष्ठा-पाने के लिए दोड़धुप करता है और न अपमान 
या निन्‍दा के निवारण के लिए वह खास प्रयत्न करता है ! 5 

समियरते--पापकर्मरूपी रज को या विधयों में रय-उत्सुकता को उसे 
समाप्त कर दिया है | पांचों इन्द्रियों के विषयों के सेवन में उसका उत्साह नहीं होता 
बल्कि वह उनसे कम से कम परिचय करना चाहता है। “ 


समिए समितोतु पांचों समितियों को वह अपरियग्रहवृत्ति में सहावक 
मानता है और इसी कारण वह पांचों समितियों के पालन में दत्तचित रहता है. ,.. 

सम्भविद्वी--अपरिग्रही साधक के लिए सम्यगृहृष्टि होना तो मुख्य और 
मूल बात है। ज्ञानादि किसी भी साधना में वह सम्यस्दर्शन को मुख्य केन्द्र मान कर 
चलता है। इसी कारण वह अपरिग्रह-परिभ्रहत्याग को भी केवल भोतिक दृष्टि ले 
नहीं, किन्तु आध्यात्मिक हृष्टि से अपनाता है । 

समे य सम्यपाथमुतेसु--अपरिप्रहों किसी भी प्राणी के जीवन का 
नहीं आांकता | प्राणी चाहे छोटा हो या बढ़ा, वहू ऊपर के चोले को न देख कर 
अन्दर विराजमान शुद्ध आत्मा की हंष्टि से उसे देखता है। बाह्य जावरशों की 
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कर उसकी पारदर्शी दृष्टि विशुद्ध आत्मतत्तर को देख पाती है। इसलिए वह श्रेतत और 
स्थावर सभी जीयो के प्रति समभाव रखता है । 

से हु समभे--अपरिग्रहो ही वास्तव में श्रमण होता है। श्रमण का अर्थ 
तपस्वी भी होता है, भात्मगुणो की या आत्मस्वरूप की प्राप्ति के लिए श्रम करने 
वाला भी होता है, सममन (समचित्त) भी होता है और शमन अर्थात्‌ शान्तकषाय 
भी होता है। अपरिग्रही मे ये ग्रुण स्वाभाविक रूप से होते है । 

सुयधारए - वह वास्तव मे श्रृतधारक या शास्त्रज्ञ भी होता है। शास्त्र या 
सिद्धान्त को अपरिग्रही ही प्रा सकता है। जो परिग्रह के प्रपचत में पडा रहता है, 
वह भला शास्त्र की बातों को जीवन में कंसे उतार पाएगा ? अत अपरिय्रही का 
अन्त.करण आमम के तत्त्वज्ञान से ओतप्रोत रहता है । 

उज्जुते-- वह हमेशा अपरिग्रह की साधना भे उद्यत रहता है । अथवा माया- 
कपट से रहित हो कर जैसी बात होगी, बसी बात सरलता से कहेगा । झूठफरेब या 
भ्रपंच से वह दूर रहता है । 

श साहू - वही स्वपरकल्याण का साधक होता है । क्योकि निष्परिग्रही बनने 
पर ही साधक अपना कल्याण कर सकता है ओर वही दूसरों को कल्याण का रास्ता 
बता सकता है । 

सरण॑ सत्वभूयाण- वह सभी प्राणियों के लिए आश्रय-स्थल होता है। 
बयोकि उसके हृदय मे सभी प्राणियों के एकान्तहित की भावना होती है। 
उसका दिल प्राणियो को अपने कर्मों के कारण कष्ट प्राते देखकर द्रवित हो उठता 
है। इस कारण सभी को वह प्रिय और अपना लगता है और सभी प्राणी उसकी शरण 
में आकर मन का सही समाधान पाते हैं, शान्ति पाते हैं । 

सम्यजगवब्छले---वह सारे विश्व के प्राणियों के प्रति वात्सल्य भाव से ओत- 
प्रोत रहता है। सब प्राणियों को वह अपना आत्मीय मानता है, 'वसुधैव कुटुम्बकम! 
की भावना उसके हृदय में लवालब भरी रहती है । 

सस्यभासके-- जब सारे ही जगत्‌ को वह अपना मानेगा तो किसी के साथ 
असत्य बोलने का तो सवाल ही नहीं उठता । इसलिए वह सत्यवादी होगा। कभी 
असत्य का सहारा नहीं लेगा । 

संसारंतदिठ्ते, संतारसमुच्छिन्ते, सतत सरणाण पारएु--ये तीनों विशेषण 
अपरिध्रददी को द्रतपालन से होने वाली उपलब्धि के बारे में हैं। अपरिग्रहत्रती संसार 
के अन्तिम तट पर स्थित हो जाता है, जन्ममरण का चक्र काट देता हैं और 
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अज्ञानियों की तरह क्षण-क्षण में जो आत्मा की भावमृत्यु होती रहती है, उश्षको भी 
पार कर लेता है । 

पारगे ल सम्बेसि संसथाण--अपरिग्रही जब निष्ठापूर्वक साधना करता है तो 
उसे किसी अतीरिद्रिय ज्ञान--(अवधि, मन.पर्याय या केवलज्ञान) की उपलब्धि हो 
जाती है, जिससे वह समस्त संशयों का पारगामी बन जाता है। यानी उसके 
सब संशय छिम्नभिन्न हो जाते हैं । आत्मा मे हढ़ निश्चय का भाव पैदा हो जाता है । 

परवयणसायाहि अट्ृहि अट्ठकस्मबंदोविोपके--वहू आठ प्रवचन माताओं 
(५ समिति, तीन गरुप्ति) के हहतापूर्वक पालन से आठ कर्म की गञांठों को 
छोल देता है। यानी कर्मग्रन्थि का भेदन कर लेता है। यह भी उत्तके जीवन की महती 
उपलब्धि है । 

अट्ठ्मसयमहुण--अहकार-मद, फिर वह चाहे जाति का हो या कुल का, 
बल का हो या रूप का, तप का हो या लाभ का, ज्ञान का हो या ऐश्वर्य का; अपरिप्रही 
के जीवन में स्थान नहीं पाता । अपरियग्रही अहकार को मह्दापरिग्रह मानता है। 

ससमयकुसले---अपरियग्रही अपने सिद्धान्त, आचार या प्रतिज्ञा के पालन में 
निपुण होता है । वह सिद्धान्त, आचार या प्रतिज्ञा के विदद्ध किसी भी बात को जीवन 
में स्थान नही दे सकता । सिद्धान्त के मामले मे वह किसी से समझोता नहीं करता ॥ 

सुहदुक्खनिव्विसेसे---उसके लिए सुख हो या दुःख सब एक समान है + खुल 
में वह फूलता नही, दुःख में घबराता नहीं। दोनों ही अवस्थाओं में वह समानभाव 
से रहता है । यही अपरियग्रही के जीवत की विशेषता है । 

अव्भंतरबाहिरंभि सया तथोबहाभंति थ सुद्दुल्णयुते - वह सदा आम्यन्तर 
या बाह्य किसी न किसी तपस्या में भप्तीभांति पुरषा्थ करता रहता है । तप ही 
अपरियग्रही के जीवन का संबल है । 

संते इंते हियतिश्ते--अपरिग्रही का बहिरंग परिचय यह है कि वहू सदा 
क्षमाशील एवं कष्टसहिष्णु, इन्द्रियों का दमन करने वाला एवं स्वप्रहित में- तत्वर 
रहता है। वह अकर्मण्य बन कर बैठा नहीं रहता, अपितु स्वपरद्दित के कार्य में संलस्त 
रहता है, ताकि मन परिग्रह की किसी भी भूलभुलैया में न फंसे । 

ईरिपाससिते" समिते सणग से कायम स--वहू पाथ समितियों और 
तीन य्रुप्तियो के पालन में सदा उद्चत रहता है । 

गुसिदिए ग्‌त्तबंशयारी--वहू अपनी इन्द्रियों को अशुभ विषयों के बीडूढ़ 
में जाने से सदा बचाता है, भ्रह्मच्यं की भी पूर्ण सुरक्षा करता है। गयोंकि विषय 
और काम (बेद) इन दोनों को अपरिग्रही अन्तरंग परिप्रह मानता है। 
भ२ ४ 
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जाई, लग्जू, धान्ने, तबस्सी -वह परिग्रह का सर्वया त्यागी होता है। पाप 
कर्म करते हुए शर्माता है, वह अपने जीवन मे सयम का घनी या धन्य है, तपस्वी 
भी है। 


संतिखमे, जिदंविए, सोहिए, अणियाणे, अवहिल्लेसे, अममे, अफिजणे, छिन्न- 
गये, निदबलेबे--ये अपरिग्रही की बाह्य पहिचान के चिह्न हैं। वह क्षमा करने या 
कष्ट सहने में समर्थ होगा, इन्द्रियजेता होगा, गुणों से शोधभित, निदान से रहित, 
सयम से बाहर विचरण करने वाली लेश्याओ से रहित, मैं और मेरा के भेदमूलक 
व्यवहारों से पृथकू, अकिचन, आसक्ति की गाठे तोड़ने वाला और निलेंप होता है । 

सुबिमलवरकंसभाम्ण जब सुक्‍कतोए * जोवोग्य अध्यडिहुयगती--इन सब 
पंक्तियों में अपरिग्रही साधु को विभिन्‍न उपमाएँ दे कर उसकी विशेषता बताई है । 
वह कासी के बतेन के समान जलससमं से रहित, शख की तरह निरजन, रागह प व मोह 
से विरक्त, कछुए के समान इन्द्रियगोप्ता, शुद्ध सोने के समान शुद्ध आत्मस्वरूपपरायण, 
कमलपतन्र की तरह निर्लेप, चन्द्रमा की तरह सौम्यस्वभावी, स्ूयं की तरह तेजस्वी, 
सुभेर की तरह अटल, समुद्र की तरह अक्षोम्य एवं स्थिर, पृथ्वी की तरह सर्वस्पश- 
सहिष्णु, राख से ढकी अग्नि के समान तपरूप अन्तस्तेज से देदीप्यमान, तेज से 
जलती हुई आग के समान, गोशीर्ष चन्दन के समान शीतल, शील की सुगन्ध से पूर्ण, 
सरोवर की तरह शान्त, दर्पणतल की तरह निर्मल, सहज स्वभाव से शुद्ध- 
स्वभावी, हाथी के समान शूरवोर, वृषभ के समान लिये हुए सयम भार को उठाने में 
समर्थ, सिंह की तरह अपराजेय, शरदऋतु के जल के समान स्वच्छहृदय, भारड- 
पक्षीवत्‌ अप्रमादी, गेंडे के सीग के तुल्य एकाकी, दूठ की तरह कायोत्सगं में स्थिर, 
शुन्यगृह के समान शरीर की विभूषा से दूर, सूने घर में या निर्वात स्थान मे रखे हुए 
दीपक की तरह ध्यान में निष्कम्प, छूरे को तरह एक घारा रूप प्रवृत्ति वाला, साप 
की तरह एकप्तात्र लक्ष्य की ओर दृष्टि रखने वाला, आकाश की तरह निरालम्ब, पक्षी 
की तरह से निरपेक्ष, साप की तरह दूसरे के द्वारा बनाए हुए घर में निवास करने 
वाला, हवा की तरह अप्रतिबड़विहारी, देह छोड़ हुए चेतन प्राणी की तरह निराबाध 
स्वतत्रगतिशीन होता है। ये सारे विशेषण अपरियग्रही के जीवन की विशेषताओं को 
प्रगट करते हैं । 

गामे यासे एसरायं, नगरे सगरे य पंचराय हुइस्ज॑ते--अपरियग्रही किसी गाँव 
या सथर में भी बंध कर, जम कर या आसक्त बन कर नहीं रहता । जहाँ अच्छी-अच्छी 
स्वादिष्ट वस्तुएँ खाने-पीने को मिलती हों, लोगों की भावभक्ति हो, प्रतिष्ठा भी 
मिलती हो; वहाँ कच्चे साधक का सन अधिक दिस रहने को जलचाता है और अप्रिय, 
अनिष्ट ग्राम-नयर मिलने पर वहां से जल्दी भागने का जी करता है; पर अपरिप्रह 
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की दीक्षा में पारंगत साधु उपयुक्त" नियम के अनुसार हर गाँव में एक रात और 
हर नगर में पांच रात रहेगा। जिससे जनता का समत्तव ने बढ़े, आहारादि में 
भी आसक्ति न बढ़े । 

जितिदिए जितपरिसहे निब्भभो विऊ---ये चारो विशेषण अपरिय्रही के 
जीवन की पराकाष्ठा के हैं। वह जिते*द्रिय होगा, परिषहविजेता भी होगा, निर्भेय 
होगा, वह सच बात कहने में घबराएगा नही, निर्भयतापूर्वक अपनी बात जनता के 
सामने रखेगा | गीतार्थे---विद्वाद होगा । 

सच्चिताचित्तमीसकेह दण्वेहि विराय ग्रते, संधयाओ बिरते, मु , सहुके, 
निरवकंखे--ये सब विशेषण अपरिय्रही के जीवन में बाह्य परिग्रहों से विरक्ति के 
मापदड हैं । इन ग्रुणो के द्वारा बाह्यरूप से अपरिग्रही का जीवन नापा जा सकता है । 
उसके जीवन के सस्कारों मे वैराग्य तो जन्मघुट्टी की तरह रहता है। द्रव्य चाहे 
सचित्त हो, अचित्त हो था मिश्र, कम हो या ज्यादा, छोटा हो या बड़ा, कीमती हो 
अथवा अल्पमूल्य, वह इतना विरक्त होगा कि उसकी तरफ झाकेगा भी नहीं, उठाना 
तो दूर रहा, छुएगा भी नहीं । किसी भी चीज के संचय से तो वह दूर ही रहेगा । 
वह निर्लोभी, अल्पोपकरण के कारण हलका अथवा गर्वेभार से हीन एवं निष्कांकष 
होगा । 

जोवियमरभासविष्पमुक्के--जीने और मरने की आजा से वह मुक्त होता 
है। प्रशंसा मिलने पर वह अधिक दिन जीने की इच्छा नहीं करता और कष्ट या 
रोम से धबरा कर जल्दी मर जाने की भी कामना नहीं करता । मृत्यु किसी भी 
समय आजा जाए वह हंसते-हसते उसका स्वागत करेगा, असंयमी जीवन मे अह एक 
दिन भी जीना नहीं चाहेगा । 

निस्सं मिल्वण अरित धीरे काएगथ फासपंते--चबारित्र के परिणाम से युक्त 
वह धीर निरतिचार चारित्र को काया से स्प्शे करता हुआ चलेगा। मतलब 
यह है कि उसका चारित्र पालन केवल मन के लड्ड नहीं, परन्तु मुह में डाली हुई 
मिश्री के समान प्रत्यक्ष अनुभूतिरूप होगा। बह भी निर्दोष होगा, अखंड परिणामों 
की धारा से युक्त होगा । 

अज्मप्पक्साणजुस भिहुए--इन दोनों विशेषणों द्वारा अपरिग्रही की अस्तरंग 
विधेयात्मक प्रवृत्ति सूचित की है। वह निरन्तर अध्ययन वर्गरह्‌ से आत्मष्यान में 


१--यह नियम भिक्षुप्रतिमा स्वीकृत साधु की दृष्टि से लिखा गया है । 
-- संपादक 


८२० थी प्रश्नव्याकरण सूत्र 


लीन रहेवा, उपशान्स या निश्चल रहेगा। उसके जीवन में किसी भौतिक वस्तु की 
तमन्ना नहीं होगी । 

एगे चरेक्ज धम्मं--ऐसा अपरिग्रही साधु अपरिग्रह की दृष्टि से अगर दूसरे 
किसी की सहायता न लेकर एकाकी रहता है तो उसमें दोष नहीं, गुण ही है। 
कई बार निपुण, गुणी या समविचार का सहायक नही मिलता, तब व्यर्थ ही कर्म- 
बम्धन, मानसिक क्लेश, वैमनस्थ मौर आलोचना-प्रत्यालोचना के भाव पैदा होते 
हैं। उत्तराष्ययनसृत्र भे तो स्पष्ट ही कहा है -- 

न था लक्षेक्जा लिउन॑ सहाय, गुणाहियं था गुणओो सम वा । 
एकोवि बादाइ' विवज्जयंतो, विहरेज्ज कामेसु असज्जमाणों ॥' 

अर्थात्‌--“गुण में अधिक या गुणों मे सम निपुण सहायक न मिले तो 
कामभोगों में अनासक्त रहते हुये पापी का निवारण करता हुआ अकेला ही विचरग्ण 
करे (” चूंकि दो होने से ममत्व का भी परिग्रह बढ़ सकता है भर कपाय का 
परिग्रह भी । इसलिए अन्तरंग परिग्रह की कमी के लिए योग्य, सशक्त और ग्रुणवान 
साधक अकेला ही चारित्रधर्म का पालन करे, यही आशय यहाँ प्रतीत होता है । 

अपरिप्रहुसिद्धान्त पर प्रवजन किसने ओर क्यों दिया ?-यह्‌ अपरियग्रहसिद्धान्त 
केवल काल्पनिक चीज नहीं है गा किसो अयोग्य गुरु द्वारा चेले के कान में फूकने 
वाला मंत्र नही है। अपरिग्रह का यह प्रवचनमन्न भगवान्‌ महावीर द्वारा अपरिग्रह- 
ब्रत की रक्षा के लिए बहुत स्पष्टरूप से स्वय अनुभव करने के पश्चात्‌ कहा गया 
है। यह आत्महितकर तो है ही, परलोक में भी परमभावष से युक्त है, भविष्य के 
लिए कल्याणकारी है, शुद्ध है, स्यायसगत है, सरल है, श्रेष्ठ है और समस्त दु.खो 
ओर प्रापों को शान्त करने वाला है । 


अपरिय्रहब्त की पांच भावनाएं 


अपरिग्रही की पहिचान के लिए पूर्व सृत्रपाठ में विशद रूप से कह कर 
शास्त्रकार अब परिग्रह से विरतिरूप अपरिबग्रहमहाद्रत की सुरक्षा के लिए पाच 
भावनाओं का निम्नोक्त सूत्रपाठ द्वारा निरूपण करते हैं--- 


मूलपाठ 
तस्स इमा पंच भावणाओ चरिमस्स वयस्स होति 
परिग्गह-वेरमणरक्खणट्ुयाएं--पढम सोइ दिएण सोच्चा सदृदाई 
मणुत्तभद्दगाइ, किते ? वरमुरय-मुइ ग-पणव-दददुर-कच्छभि- 
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वोणा-विपंची-वल्लयि-वद्धोसक-सुधोस-नंदि-सूसर - परिवादिणि- 
बंस-तूणक-पव्वक-तंती-तल-ताल-तुडिय - निग्धोस-गोयवाइयाइ', 
नडनतट्ूक- जल्ल-मल्ल-पुट्टिक-वेलंबक-कहक-पवक-लासभम-अआइक्खग- 
लंख-मंख-तूणइल्ल-तु बवीणिय-तालायर-पकरणाणि ये बहुणि 
महुरसरगीतसुस्सराइं, कंची-मेहला-कलाव-पत्त रक-पहे रक- 
पायजालग - घंटिय - खिंखिणी - रभणोरुजालिय-छुद्द (डिड)य- 
नेउ र-चलणमालिय-कण गनियल-जालभूसणसद्दा णि,लोलाचं कम्म- 
माणाणूदोरियाइं. तरुणीजणहसिय-भणिय-कलरिभित-मंजुलाइ 
गुणवयणाणि य बहुणि महुर-जणभासियाईं अन्नेसु य एवमादिएसु 
सद्देसु मणुन्नभददएसु ण तेसु समरणोण सज्जियव्बं, न रज्जियव्वं, न 
गिज्झियव्वं, न हसियव्वं, न मुज्यियव्यं, न विनिरधायं आवज्जि- 
यव्वं, न लुभियव्वं, न तुसियव्वं, नसइ च मई च तत्थ 
कुज्जा । पुणरवि सोइ दिएण सोच्चा सद॒दाइ' अमणुन्नपावकाई, 
कि ते ? अककोस-फरुस-खिंसण-अवभाणण-तज्जण-निब्भछण- 
दित्तवयण-तासण-उक्क्‌ जिय-रुन्न-रडिय-कंदिय - निम्घुदु - रसिय- 
कलुणविलवियांद, अन्नेसु य. एबमादिएसू सद॒देसु अमणण्ण- 
पावएसु न तेसु समणेण रूसियव्यं, न हीलियव्यं, न निदियब्बं, 
न खिसियव्वं, न छिंदियव्वं, न भिदियव्यं, न वहेयब्बं, न 
दुगुछावत्तियाएं लब्भा उप्पाएडउं, एवं सोतिदियभावरणा- 
भावितो भवति अंतरप्पा मणुन्नामणुन्नसुब्भिदुब्धिरागदोस- 
प्पणिहियप्पा साहू सणवयणकायगुत्ते संवुंडें पंणिहितिद्धिए 
चरेज्ज धम्मं ॥ १॥ 

बितियं चबिखिदिएण पासिय रूवाणि मणुन्नाइ भदुदाइ 
सचित्ताचित्तमोसकाइ' कट्ठुं, पोत्ते य, चित्तकम्मे, लेप्पकंस्से, 


सेले य, दंतकम्मे य, पंचहि वष्णेहिं अशेगसंठदाणसंदियाई 


घं२२ ओऔी प्रश्वव्याकरण सूत्र 


: गंठिमवेढिसपूरिमसंघातिमाणि य मल्लाइईं बहुविहाणि य अहिय॑ 
नयणमणसुहकराइईं, वणसंडे पव्वते य गामागर-नगराणि ये 
खुद्दिय-पुक्ल रिणि-वावी-दी हिय-गु जालिय-सरसरपंतिय - सागर- 
बिलपंतिय-खादिय-नदी-सर-तलाग - वष्पिणोफुल्लुप्पलपउमपरिमं- 
डियाभिरामे, अणेगसठणगण-मिहुणविचरिए, वरमंडव-विविह- 
भवण-तो रण-चेतिय-देवकुल-सभ-प्पवा-वसह-सुकयसयणासण-सी य- 
रह-सयड-जाण-जुर्ग-संदण-न रनारिंगणों य, सोमपंडिरूवदरिस- 
णिज्जे, अलंकितविभूसिते, पुव्वकयतवप्पभावसोहर्ग-संपउत्त, 
नड-नत्तग-जल्ल-मल्ल-पुटद्टिय-बेलंबग-कहग-पवग-लासग-अ इक्खग- 
लंख-मंख-तृणइल्ल-तु बवीणिय-तालायरपकरणाणि य बहूणि 
सुकरणारि, अन्नेतु य एवमादिएसु रूवेसु मणुन्नभद्दएसु 
न तेसु समणेण सज्जियव्वं, न रजियव्वं जाव न सद च मइ च 
तत्थ कुज्जा । पुणरवि चक्खिदिएण पासिय रूवाईं अमणुन्नपावः 
काइं, कि ते ? गंडि-कोढिक-कुणि-उदरि - कच्छुल्ल-पइल्ल-कुज्ज- 
पंगुल-वामण-अंधिल्लग-एगचवलु-विणिहय-सप्पि -सललग-वा हि रोग- 
पीलियं, विगधाणि य मयककलेवराणि, सकिमिणकुहियं च दबव्व- 
रासि, अन्नेसु य एव्मादिएसु अमणुन्नपावकेसु न तेसु सम्णंण 
रूसियव्वं जाव न दुगु छावत्तियावि लब्भा उप्पातेठ, एवं चक्खि- 
दियभावणाभावितो भवति अंतरप्पा जाव चरेज्ज धम्मं ।। २ ॥ 


ततियं घारणिदिएण अग्घाइय गंधाति मणुन्नभद्दगाइ, कि 
ते ? जलय-धलय-सरस-पुप्फ-फल-पाण-भोयण कुट्दु तग र-पत्त-चोय- 
दमणक-मरुय-एलारस-पककर्ंसि * गोसीस-सरसचंदण-कप्पूर-लवग- 
अगर कु कुम-कक्कोल-उसी र-सेयचंदण सुगन्ध-सा रंगन्जुत्तिव ९- धूव- 
वासे उउयरपिडिम-णिहारिमसंधिएसु अस्नेसु य एवमादिएसु गंधेस 
मणुन्तभद्दएसु न तेंस समणोण सज्जियब्यं जाव न सर्ति चूम 
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च तत्थ कुज्जा , पुणरवि घारणिदिएण अग्धातिय गंधाणि अमणु- 
स्तपावकाइ, कि तें ? अहिमड-अस्समड-हत्थिमड-गोमड-विग- 
सुणग-सियाल-सणुय-सज्जा र-सीह-दी विय-मयकुहिय- विणट्ुकिविण- 
बहुदुरभिगंधेसु अस्नेसु य. एवमादिएसू गंधेसु अमणुस्तपावएसु न 
तेसु समणेण रूप्तियव्वं, न हीलियव्व॑ जाव 'पणिहियपंचेंदिए 
चरेज्ज धम्मं ॥ ३ ॥ 

चउत्थं जिव्धिदिएण साइय रसाणि उ मणुन्तभद्दकाइ, कि 
ते ? उग्माहिम - विविहप्राण-भोयण-गुलकय-खंडकय-तेल्ल -चयकय- 
भक्लेसु बहुविहेसु लवणरससंजुत्त सु महुमंसबहुप्पगा रमज्जिय- 
निट्ठाणग-दालियंब-सेहंब-दुद्ध-दहि-सरय-मज्ज-वरवारुणी-सीहु-कावि- 
सायण-सायद्ठा रसबहुप्पग। रेसु भोयणेसु य मणुन्त-वन्नगंधरसफास- 
बहुदव्वसंभितेसु अन्नेस य. एवमादिएसु रसेसु मणुन्नभदृदएसु 
न तेसु समरोण सज्जियव्वं जाव न सईं च मति च तत्य कुज्जा। 
पुणरवि जिब्भिंदिएण सायिय रसाति अमणुन्नपावगाई, कि ते ? 
अरस-विरस- 'य-लुक्ख-णिज्जप्पपाणभोयणाई दोसीणवावन्न कुहिय- 
पूइय-अमणुन्न-विणदु-पसूय.बहुदुब्भिगंधियाइ तित्तकड्यकसाय- 
अंबिलरस लिडवीरसाइं, अन्नेसु य एवमातिएसू रसेसु अमणु- 
न्‍तपावएसु न तेसु समणेण रूसियव्वं जाव चरेज्ज धमं ॥ ४ ॥ 

पंचमगं पुण फासिदिएण फासिय फासाइ मरान्‍्न-भद्दकाइ 
कि ते? दग-मंडव-हीर-सेयचंदण सीयलविमलजल विविहकुसुम- 
सत्यर.ओसी र-मुत्तिय - मुणाल - दोसिणा - पेहुण - उक्लेवग- 
तालियंट-बीयणगजणिय-सुहसीयले य पवरो मिम्हकाले सुहफा- 
साणि य बहुणि सयणारित आसणाणि य पाउरणगरुणे य सिसिर- 


१. इसके बदलें कहीं कहीं 'पिहियनाणिदिय' पा> मिलता है। 


द्र्र्४ ओ प्रश्तव्याकरण सूभ 


' काले अंग्रार-पतावणा य आयवनिद्धमउय-सीय-उसिणलहुया ये 
जे उउसुहफासा अंगसुहनिव्युदकरा ते, अन्नेसु य एवमादिएसु 
फासेसु मणुन्नभददएसु न तेसु समणेण सज्जियव्यं, न रज्जि- 
यब्वं, न गिज्श्ियव्वं, न मुज्यियव्वं, न विणिग्घायं आवज्जियव्वं, न 
लुभियव्वं, न अज्ञोववज्जियव्वं, न तूसियव्बं,न हसियव्वं, न सरति च 
मति च तत्थ कुज्जा। पुणरवि फासिदिएण फासिय फासाति अमणुन्न- 
परावकाइं, कि ते ? अशेगवध-बंध-तालणंकण-अतिभारा रोवण- 
अंगभंजण-सूतीनखप्पवेस - गायपच्छणण-लक्खा रस-खा रतेल्लकल- 
कलंत-तउअ-सीसक-काललोहसिचण-हडि-बंधण-रज्जुनिगल-संकल- 
हत्यंड्य-कू भिपाकदहण-सीहपुन्छण-उब्बंधण-सू लभेय-गय-चलण मल- 
ण-करच रणकन्ननासोट्ल्‍सीसछेयण-जिब्भच्छेयण-वसणनयणहिव्रयदंत- 
भंजण-जोत्तलयकसप्पहा र-पा दपण्हि-जा णुपत्थरनिवायपी लण- कवि- 
कच्छु-अगणि-विच्छुयडक्क-बायातवदंसमसकनिवाते दुृद्ुणिसज्ज- 
दुश्चिसी हिया-दृब्भि-कक्खड गुरुसीयठसिणलुक्खेसू बहुविहेसु अन्न सु 
य एवमाइएसु फासेसु अमणुन्तपावकेसु ने तेसु समणेण 
रूसियव्वं, न हीलियव्वं, न निदियव्यं, ने गरहियब्बं, न 
खिसियव्यं, न छिदियव्वं, न भिदियव्वं, न वहेयव्बं, न दुगु छा. 
वत्तिया य लब्भा उप्पाएउं, एवं फासिदियभावणाभावितो 
भवति अ्रंतरप्पा मणुन्तामणुन्नसुब्भिदुब्भिराग-दोसपणिहियप्पा 
साहू मणवयणकाथग्रुत्ते संबुडेणं पणिहितिदिए चरेज्ज 
धम्मं ॥ ४ ॥ 

एवमिणं संवरस्स दारं सम्म॑ संवरियं होइ सुप्पणिहियं 
इमेहि पंचाह वि कारणेंहि, मणवयकायपरिरक्खिएहि निच्चं 
आमरणंतं च एस जोगो नेयव्वों घितिमया मतिमय[ अणासवो, 
अकलुसो, अच्छिद्दो, अपरिस्सावी, असंकिलिट्टों, सुद्धों, सब्व- 
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जिणमणुन्नातो । एवं पंचम संवरदारं फासियं पालियं सोहिय॑ 
तीरियं किट्टियं अणुपालियं आणाए आराहियं भवति। एवं 
नायमुणिणा भगवया पन्‍नवियं, परूवियं पसिद्धं सिद्ध सिद्धवर- 


सासणमिणं आधवियं, सुदेसियं पसत्थं पंचम संवरदारं समत्तं 
ति बेप्ि । 


*एयाइं वयाइ पंचवि सुव्वयमहव्वयाइ' हेउसयविचित्त- 
पुक्खलाइ कहियाई अरहंतसासणें पंच समासेण संवश 
वित्थरूण उ प्रणवीसति समियसहियसंवुड़ें सया जयण-्रडण- 
सुविसुद्धदंशशीक एए अणुचरिय संजते चरमसरीरधरे 
भविस्सतीति ॥| ( सु० २९ ) 


संस्कतच्छाया 

तस्पेमाः पंजभावनाश्धरमस्य प्रतस्य भवन्ति परिग्रहविरमणपरि: 
रक्षणार्थ, प्रथम भोत्र न्द्रियेण भुत्वा शब्दान्‌ म्रनोशभव्वकान्‌, के ते ? वरमुरज 
मुदंग-पणव-ददु रक-कच्छसी-वीणा-विपंचो-वललको-वद्धोसक - सुघोषा-नन्दी 
घूसर  (सुस्वर) परिवादिनो-बंश-तृणक-पर्वक-तंत्री-लल-तालतूयनिर्धोष- 
गीत-बादितानि. नट-सर्तेक-अल्ल-सल्ल-मोध्टिक-विडस्वक-कथक-प्लवक- 
लासकाल्यायक-लं७-मंस तुणइल्ल-तुम्बवोणिक-तालाचरभकरणानि । 
बहुनि सधुरस्वर-गोतसुस्वराणि वा कांचो-मेखला-कलाप-प्रतरक-प्रहेरक- 
पादजालक-घंटिका-किकिणी-रत्नो दजालिका-क्ष द्रिका- तू पुर-बालनसा लिका- 
शब्दानूु, ख्ीलाचंक्म्यमाणोदीरितान्‌ तरणीअनहूसित- 

सणित-कल रिभितसंजुलानि गुणवच्नानि से बहूनि मधुर-जनभावितानि 


१. दूसरी बाचता में इस प्रकार का पाठ मिलता है-- 

'एयाणि पंचावि सुब्ययमहव्ययाणि, लोकधिइकराणि, सुयसागर-देसियाणि, 
संजमसीलब्बयसच्यज्जवमयाणि तरमतिरियदेवभणुय-मइविवज्जियाणि. सव्बजिण- 
सासणाणि, कम्मरयंतियारकाणि, भवसयपिमोयगाणि, दुबलसवविजासकाज़ि, सुस्ल- 
समपवतयानि, कापुरिसदुरुतराणि सप्युरिसजणतीरियाणि निव्वाजनमणवाणाधि 
कहियाणि सम्यंपवायकाणि पंजानि महस्वमाति कहियानि ।, --सम्पादक 


खरेर श्री प्रश्वव्याकरण सूच 


अन्येधु चेबसाविकेयु शब्देतु सनोल-सह्केधु न तेतु भमणेन सक्तव्यं, न रक्तव्यं ,न 
गड़ितव्यं, न हुसितव्यं, न मोहितव्यं, न विनिधातसापलव्यं, न लोब्धव्यं, न 
तोष्टव्यं, न स्मृति च मति च तत्र कुर्याद्‌ । पुनरपि ओोज् न्व्रियेण भत्वा शब्दान्‌ 
अमनोशपापकानू, के ते ? आकरोश-परव-खिसनापवसानन-तर्जन-निर्भत्संन- 
दीप्तबअन-त्रासनोत्कूजित - रदित - रठटित-कन्वित - निधु प्ट-रसित - करण- 
बिलपितानि अन्येघु चेवमादिकेषु शब्देधु अमनोशपापकेथु न तेषु अमणेन 
रोधितव्यं, न होलितव्यं, न निन्दितव्यं, न खिसितव्यं, न छेत्तव्य, न भेत्तव्यं, न 
हन्तव्यं, न जुगुप्सावत्तिका लम्योत्पादयितुम्‌ | एवं भोत्र विय-भावनाभावितो 
भवत्यन्तरात्मा मनोशामनोल -शुभाशुभ-रागढ् थ - प्रणिहितात्मा साधुमंनो- 
वचनकाययुप्तः संवृतः प्रणिहितेन्द्रियश्चरेद्‌ धर्म ॥। १॥ 
द्ितोय॑ चक्षरिन्द्रयिण हृष्टथा रूपाणि सनोशानि, भद्रकाणि सचित्ता- 
खित्तमिश्रकाणि काध्ठे ख पुस्ते ख चित्रकर्मण लेप्य-कर्मणि शंले ले दन्त- 
कर्मण थू पंचभिवंजरनेकसंस्थान-संस्थितानि प्रन्थिमवेष्टिमपूरिमसधाति- 
सानि च माल्यानि बहुविधानि चाधिकं तयतसनःसुखकराणि वनपषण्डान्‌ पर्वतां- 
श्य ग्रामाकरनपराणि च॒ क्षु्रिका-पृष्करिणी-बापी-दोधिका-गु जालिका-सरः- 
सर पं क्तिका-सागरबिलपंक्तिका खातिका-मदी-सरस्तडागवप्रान्‌ फुल्लोत्पल- 
पद्सपरिसंडिताभिरामानू__ अनेकशकुतिगणसिथुनविरचितानू_ वरसंडप 
विविधभवन-तो रण-चेर थ-देवकुल-सभा-प्रषाध्वसथ-सुकृतशयनासन-शिबिका - 
रथ-शकट-पान-पुरय-स्थन्दन - नरनारीगणान्‌ू च॒ सोम्यप्रतिरुपदर्शतीयात्‌ 
अलंकृत-विभषितान्‌ पुर्वकृततपःप्रभावसों भाग्यतप्रयुक्ताननट-मर्तेक-जल्ल 
मल्ल-मौष्टिक - बिडस्वक-कथक - प्लयक - लासकाल्यायक्लसमंत्ततुणइल्ल 
तुम्बदी णिकतालाचरप्रकरणाति च अहूनि सुकरणानि अन्येवु जेवमादिकेयु 
रूपेषु मनोश भद्केषु त तेवु श्रमणेत सक्तव्यं, न रक्तथ्यं यावद्‌ न स्मृति ज सति 
लू तत्र कुर्याद्‌। पुनरपि चक्षुरिखियेण हष्ट्या रुपाणि अमनोशपापकानि, कानि 
तानि ? गष्डि-कुष्ठिक-कुणि-उदरि-कण्डटूतिसत्‌ू-पदयत्‌-कुबज-पंगुल-वासता- 
न्वेक्र्त विनिहतसपिशाचक (सर्विशल्यक्ष) व्याधिरोगपीडितं, बिकृतानि च 
मृतककलेबराणि सकृमिकुथितं च ड्रब्यराशिम, अन्येदु चंजमादिकेशु म तेप्‌ 
अमणेन रोधितव्यं यावत्त जुगुप्सावत्तिकापि सम्योत्यादयितुम; एवं 
चक रिग्द्रिय भावनाभाषितों भवसत्यग्तरात्मा यावच्यरेद धर्मम्‌ ।। २।॥! 
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एृतीयं प्राणेन्द्रयेणा:आय गरभान्‌ सनोश -भद् कानू, के ते ? जलज- 
स्थलज - सरस-पुष्प-फल- पानभोजन-कुष्ठ-तगर-पत्र-स्वस्दमतक-सरदेलाश्स- 
वपब्यमांसी गोशोरष सरसचन्दनकपू रलयंगागुरकु कुसकक्को लोशी रश्वेत 
चम्दन-सुगन्धसारंगयुक्तिवरधृपवासान्‌ ऋतुजरपिडिमस-निर्हारिमगर्पेष अन्येद 
चेदमादिकेद गन्धेषु सनोशपद्केधु न तेषु श्रमणेन सक्तव्यं यावत्‌ ते 
स्मृति ज मति लू ततन्न कुर्यात्‌। पुनरपि प्राणेन्द्रियेणाइ:श्राप गन्धान अमनोश 
पापकान्‌ के ते ? मृताहि-मृताश्व-मृतहस्ति-मृतगोवृकशुनकश्पृगालसनुजम र्जार- 
सिह-होपिक मृत-कुथित-विनष्टकृमियद बहुदुरभिगरधेषु अन्येष चेवमादिकेष 
गन्धेष, अमनोज्पापकेष, न तेष, श्रमणेन रोषितव्यं, न होलितव्यं पावत्‌ 
प्रणिहितपचेन्द्रियश्थरेद धर्मम्‌ ॥ ३॥ 

चतुर्थ जिह्ू न्व्रियेणास्वाद रसांस्तु मनोशभदव्रकान, के ते ? अवग्ा- 
हिमविविधपान-भोजनगुडकृत-खंडकृत-तेलघृतकृुतभक्ष्ये बहुविधेष॒लवण- 
रससंयुक्त वु सधुमांसबहुप्रकारमण्जिका - निष्ठानक-दालिकाम्ल - सेन्धाम्ल- 
दुग्धद धिसरकमशवरवारुणोसोधु रूपिशायनशाकाष्टदशप्रबहु का रेथु भोजनेधु 
से सनोजवर्णगन्धरसस्पश बहुद्रव्यसंभतेषु रसेषु_ अन्येषु 
रसेष मनोशभव्रकेष, न तेष्‌, श्रमणन सक्तव्यं यावव््‌ न स्मृति ले सति ले 
तत्र कुर्याव्‌ १ पुनरपि जिल्ल स्द्रियेणास्वाद् रतान्‌ अमनोजपापकान्‌, के ते ? 
अरसबविरस-शीतरक्षनिर्याप्पपानभोजनानि दोषान्न-ज्यापन्न-कुचित-पृतिका$ 
भनोशविनष्ट प्रसुतबहुदु रभिगन्धिकानि तिक्तकटुककधायास्लरसलिन 
मोरसानि, अन्पेष जेबमादिकेयु रसेष्यमनोशपापकेषु न तेषु श्रमणेत 
रोषितव्यं यावत चरेद्‌ धमंस ॥ ४ |। 

पंचम स्पशे व्ियेण स्पृष्ट्वा भनोज्ञ भद्रकान, के ते ? दक-मंडप-होर- 
श्वेतचन्दन - शोतलविमलजलबविविधकुसुमत्नस्तरोशीर - मोक्तिक - मुणाल- 
चन्द्रिका-पेहुण. (मयरांग) उत्क्ष पकतालबुन्तवीजनकजनितसुसशोतलांश्य 
पवनान्‌ प्रीष्मकाले सुखस्पृशानि ले बहूलि शयनान्यासतानि थ प्रावरण- 
गुर्णाश्ल, शिशिरकाले अंगारप्रतापनाश्चातपस्निग्धमुदुशीतोच्भलघुकाश्च 
ऋतुसुद्वस्पर्शा अंगधुखनिद तिकरास्तेफ्येय, चेवसादिकेय, स्पशेंय, समोक्- 

न तेबू श्रमणेत सक्तव्यं, न रक्तव्य, त गड्धितव्यं, न सोहितवध्यं, 
विनिर्धातं आपत्तव्यं, न लोब्धव्यं - नाध्यात्मोपपत्तव्यं, न तोष्टव्यं, 
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हसितव्यं, न स्मृति जल मति लू तत्र कुर्यात्‌। पुनरपि स्पर्शनेम्ियेण स्पृथ्ट्या 
स्पर्शान असनोशपापकान्‌, के ते ? अनेकबधबन्धताड़नांउ्कनाइतिभारा- 
रोपयाउज्संजननलसूचो प्रवेश - यात्रप्रतशरण - लाक्षाशस- क्षार-तेल-कलकस- 
अषुधसोसक-काललोह - सेचन - हडोबंधन - रज्जुनिगडशपुद्भुला(संकलना) - 
हस्तांडुक - कुम्भोपाकदहुन - सिहपुल्छनोद्यन्धन - शूलभेद- गजचरणमलग- 
करचरणजकर्णनासोष्ठशीय ज्छेदन-जि हा कर्षण-बधजनयन-हुद पान्त्र दनतससलजन - 
योकत्रलताकषप्रहारपादपाष्जिजानुप्रस्तरनिषातपीड़न क पिकलछवग्ति. - 
बश्चिकदंशवातातप-दंशमशकनिपातान्‌ दुष्टनिषधा-दुनियोधिका - कर्कंश- 
गुराशीतोष्णरक्षेघ्‌ु बहुविधेष्वन्येषु चंबमादिकेष स्पशेंषु असनोशपापकेषु 
न तेषु अमणेन रोषितव्यं, न होलितव्यं, न निम्दितव्यं, न गहितव्यं, न 
खिसितव्य॑, न छेत्तव्यं, न भेत्तव्यं,न हन्तव्यं, न जुगुप्सावृत्तिका च लस्योत्पाद- 
यितुस् । 

एवं स्पशेनेन्द्रियभाववाभावितो भवत्यस्तरात्मा सनोजझ्ञामनोश 
शुभाशुभ-रागढ़ षप्रणिहितात्मा साधुमंनोवचनकायगुप्त: सबतः प्रणिहिते 
न्द्रयश्चरेद धर्मम्‌ ॥। ५ !॥। 

एयमियं संबरस्य द्वारं सम्यक्‌ संवर्त भवति सुप्रणिहितमेति: पंच- 
सभिरपि कारणेमंनोबचः कायपरिरक्षितेनित्यमामरणान्त चेद योगो नेतव्यो 
धतिमता मतिमताउनाअवोःकलुधो5शिछप्रोउपरित्रावोीं असंक्लिष्ट. शुद्ध 
सर्वेजिनानुजात 


एवं पंच्र्म संवरद्वारं स्पृष्ट पालितं शोषित तोरितं कौतितमनुपालि 
तमालया55राधित भवति। एंवं शातसुनिना सगवता प्रह्ापितं, प्ररूपितं, प्रसिद्ध 
सिद्ध सिउवरशासनमिदमाश्यातं सुदेशितं प्रशस्तं पंचम संबरदारं समाप्स- 
मिति ब्रवीसि । 
एतानि.गब्रतानि पंचाषि सुश्रत - महाद्रतानि हेतुशत - विविक्त- 
पुष्कलानि कथितानि अर्हण्छासने पंच समासेन संबरा बिल्तरेज तु पंचवि 
शति: समितसहितसंबृतः सदा यतनधटनसुविशुद्धवर्शनः एताननुचर्य संयत 
श्वरभशरोरधरो भविष्यतोति ॥ (सु० २४६) 
पदान्वयायं--(तस्स) उस पूर्वोक्त (अरिमिस्स बयत्स) अन्तिम परिप्रहत्याग- 
रूप पत-अपरिप्रहुसंधरदार को (पंत्र भावजाओं) पांच भावगाएँ (परिग्यहवेरमण- 
परिरक्धनटटयाए) परिप्रहत्यागक्प अपरिभ्रहुमहात्रत की घुरक्षा के लिए (होंति) हैं। 
(पढम॑) प्रथम भावनावस्तु इस प्रकार है--(सोइंदिएल) कर्णेलिय से (मलुस्तभहगा३) 
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मनोज और अच्छे कर्णप्रिय (सहाई) शब्द (सोच्छा) सुन कर उनमें राधादि नहीं 
करना चाहिये । (फकिते?) थे शब्द कोन-ते हैँ? (बरमुरय-मुद्द ए-पै्णयव बददुर- 
कच्छलि-बोभा-विपंधो-बल्लयि-वद्धीसक-सुधोस-नंदि-सूसर-परवादिणि-वंस-तुणक-पण्वक - 
तंती-तल-साल-तुडिय-निष्धोस-गीयवाइयाइई ) बड़ा भृदंग, छोटा सुदंग-पत्तावज, छोटा 
डोलक, चमड़े से सढ़ें हुए मुल वाला कलश, बद्धोसक नामक बाजा, जोणा, बिपंचो 
और बललकी नाम को बोणा, सुधोधा नामक घटा, बारह बाजों का निनाद, दोणा- 
विशेष, करताल, कांसे का ताल, इत सब बातों को ध्यनि तथा गीत और सासास्य 
बाजे सुनकर (य) तथा (नड़-मट्टक-जल्ल-मल्ल-मुद्ठिक-बेलंबक-कहक-पवक-लासक- 
आइक्सग-लंख-मंख-सणइल्ल-सालायरपकरणाणि यबहुणि महुरसरगोतसुस्सराहं) तट, 
तस क-साचने बाले, बाजा बजाने वाले, पहलवान, भुस्केबाज-मुष्टि गुद्ध करने वाले, 
झांड-विवूषक, कयाकार, तेराक, रासलीला करने वाले, शुभाशुभ फल बतानेवाले, बांस 
पर चढ़ कर खेल दिखाने बाले, चित्रपट दिखाने वाले, तृथ (तुनतुनी) बजाने वाले, तु बो 
की वोणा बजाने वाले, ताल-संजोरे बजानेवाले, व्यक्तियों को विधिध क्रियाओं तथा अनेक 
मधुर स्वर में धायन गाने बालों के गोतों के मनोश स्वर तथा (कंशो-मेहला-कलाव- 
पसरक-पहेरक-पावजालग-घटिय-लिलिणि-रमणोरमालिए - छुद्िय-मेटर-चलण-मालिय- 
कणगलिगल-जालभूसणसहाणि) कांचो-करधतो ओर मेखला-कटिआभुषण, गले का 
आन्रषण-प्रेवेषक या हंसली, प्रतरक तथा पहुेरक नामक गहने, झांझर-पेरों का आभूषण, 
ध्ुघरू, छोटो घु घरियाँ, जांधों में पहनने का रत्नों का जाभूषण, लघु किकणी, नेउर, 
अरणजमालिका, सोने के लंगर, जाल नामक आभूषणव्रिशेष, इन सभो आाभूषणों के 
शब्द, (लोलाचंकस्मसाणाथ) लोलापूर्वक भस्त चाल से चलती हुई कासिनियों के 
(उदोरियाइ ) सु हु से लिकलो हुई ध्यनि(तरणोजण-हुसिय-सणिम-कल-रीसित-संजुलाइ ) 
प्रुवतियों को परस्पर हंसीमजाक, आपस सें वार्तालाप की मधुर गु जित ध्वनि, तथा 
रतिफीडा को आवाज (य/ और (गुणवयभाषि) स्तुतिभरे वचन (4) अथया 
(बहूनि महुरजनभासियाइ ) बहुत-से मधुर लोगों द्वारा तिकाले गए दृष्ट उदगार (य) 
ओर (अम्मेसु एकमादिएस्‌ मणुस्तभहएस्‌ तेसू सहस्‌) और भी इसी प्रकार के अन्य 
मनोज एवं प्रिय उस-उस शब्दों में (संजएण म सज्जियव्य) संमसी को आसक्ति नहीं 
करनो चाहिए (न रज्जियब्द) राय नहीं करता चाहिए, (न गिज्लियष्वं) गृद्धि नहीं 
करनो चाहिए, (न मुल्झिव्य) मोह महीं करमा शाहिए, (म बिनिरधायं सावज्य- 
बध्य) और न ही उस पर फिदा होकर उसके लिए अपने को था दूसरे को स्योछावर 
करना चाहिए (म लुसियण्य) व उसके पाते के लिए ललचारा चाहिए, (न तुसिमद्यं) 
ते उनके प्राप्त होते वर असम्नता व्यक्त करमी चाहिए, न खुशी के मारे उछलना 
चाहिए; ,न हस्ियस्थं) थे विस्तयपूर्यक हंतना हो चाहिए (य) तथा (न सइ जनइ भे 
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सत्य कुम्जा) म उन सनोझ शब्दों का स्मरण करता चाहिए और न उनमें बुदि हो 
सगानो चाहिए । (पुणरबि) प्रकारान्‍्तर से ओर सी कहते हैं--(सोइ दिएण) भओजे- 
स्िय से (अमजुध्तपावकाइ सहाइ सोच्चा) जमनोश एवं पापजनक-अशुत्त शब्दों को 
सूत्र कर भी रोतादि नहीं करना चाहिये। (कि ते ?, वे शब्द कोन-कोन-से हैं ? 
(अश्कोस -फरस-खिसण-अवमाजण-तज्जण-निन्भंछय-दिसवयण - तासण-उक्कूजिय-हस्न- 
रडिय-कंदिय - निरधुट्ठ - रसिय - कलुण - विलवियाइ) आक्रोशकचन, कटोरवचन, 
लिन्दाकारी वजन, अपसानभरे शब्द, डांट-फटकार, घिगकार, कोपवबजन, त्रासअजनक 
बोल, अव्यक्त चिल्लपों को ककंश आवाज, रोने, चिल्साने, बड़ बड़ाने या सियार 
आदि के बोलने की आवाज, करजस्वर, आत्त स्वर और बिलाप करने का शब्द, 
(य) तथा (अस्नेस एवमादिएस अमणुक्यपावएस्‌ तेसु सहेस) ये और इस प्रकार के 
अमनोस एवं अशुभ उन-उने शब्दों पर (समरणेंण) साधु को (न रूसियव्व) रोष 
सहीं करना चाहिए, (न होलियथ्यं) कहने वाले को अबज्ञा नहीं करनी ज!।हिए, 
(न सिदियब्व) से लोगों में उसको सिन्‍दा ही करती चाहिए, (न छिसियव्बं) न 
उस पर खोजना चाहिए, न जनता के सामने उसे 'नालायक' आदि अपशब्द कहने 
जराहिए, (न छिवियव्य) न उस वस्तु या व्यक्ति को तोड़ता-फोड़ना चाहिए, न वृत्ति- 
फछेद ही कराना चाहिए (न सिदियष्यं) ने तो ऐसे भ्रयावते या धमको 
भरे वचनों से डरना चाहिए ओर न उसको डराना चाहिए, न हुड़डो या मुह 
तोड़ना चाहिए, (ग वहेयव्व) न उसे भारना-पोटना चाहिए, (न दुगु छावतिया 
उष्पाएजं लब्भा) ऐसे बचन बोलने बाले के प्रति लोगों में इशारे आदि करके 
अगप्सा-धुणावत्ति-नफरत पेदा करना मो ठीक नहीं हैं। (एवं) उक्त प्रकार से 
(सोलिडियभाकणाभावितो अतरप्पा) ओतजेलियसावता से साधु का अन्तरात्म! संस्कारित- 
बासित (भवति) हो जाता है और तथ (मजम्मामणुस्तसुब्भिदुश्भिरागदोसप्पणि- 
हिमप्पा) समोश और अमनोझ्, शुभ और अशुभ शब्दों में कमशः राग और दं थ के 
संवरण को प्राप्त (साहु) साथु (मजवय्णकायमुस ) मन, अचन और काया का गोपन 
करने वाला (संबडे) संबरयुक्त और (पिहितेंदिए) संयम के विवय में इसियों को 
निश्वल रखता हुआ अथया (पिहितेंदिए) इसियों को दिययों में दोड़ने से रोक कर 
रखता हुआ (घन चरेज्ज) संबरतर्म का आचरण करता है । 


(बितियं) ड्ितीय भाषनावस्तु इस प्रकार है-- (भरक्खिदिएण) वेज शिय हारा 
(कट्ठे) काष्ठ सम्यन्धी पुतलो आदि (५) (वोत्मे) पुस्तकसम्भस्थो था अस्मसम्ब्धी, 
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(जिफ्कप्मे) लित्रकंसस्थन्धी (लेप्पकस्से) सिट॒टो आदि से दीवार आदि पर 
लेपनकर्मसस्वस्धी, (व) तथा (सेले) पत्थरसस्थस्थी, (य) (दंतकम्मे) हाथोदांत 
आदि के कर्मसम्बन्धी (पर्चाह) पांचों (वच्णेहि) रणों से युक्त (मणुश्नभद्दकाई) 
समोश तथा आंखों को प्रिय (सब्ित्ताघित्तमोसकाइई) सचित, अखित ओर मिश्र 
(रूबाणि) रूपों को (पासिय) देख कर (अनेगसंठाणसंठियाई) अनेक संस्थान--- 
क्षाकार के रे हुए, (गंठिम-वेढिस-पूरिम-संघातिभ्राणि) धरे हुए, बेड़ कर कसोदा 
निकाले हुए, पिरोए हुए, माला की तरह इकद्ठे जोड़े हुए (अहियं) अधिक (नयण- 
मणसुहरराह ) आंखों ओर मन को सुल देने वाले (बहुविहाणि) अनेक प्रकार के 
(मल्लाइ ) सालाओं में लगाये हुए फूलों को तथा (वणसंडे) वनलष्ड, (पज्वते) पर्वत, 
(गासागरनगराणि) गांव,खान एवं नयर, (य) तथा (फुल्लुप्पलपउभ-परिसंडियासिरामे) 
लिले हुए नोल कमलों और श्वेत कमसों से सुशोभित और नयनाधभिराम, (अणेंग- 
सडणिगणसिहुणविच्वरिए) जिनमें अनेर हंस, सारस आदि पक्षियों के जोड़ वियरण 
कर रहे हैं, ऐसे (खुदिय-पुक्लरिणो-वायो-दोहिय-गु जालिय-सरसरपतिय-सागर-बिलपतिय- 
खादिय-नदी-सर-तलाव-वण्पिभो) छोटा जलाशय, कमलयुक्त गोल बावड़ी, लम्बी 
बावड़ी, टेढ़ीसेढ़ो महर, खोदे हुए था बिना छोदे सरोबरों को पंतक्ति, समुद्र, सोना 
शांदी आदि धातु को खान का मार्ग, खाई, नदो, स्वाभाविक सरोवर, कृत्रिम तालाब, 
क्यारियों से शोभायमान बगोयो को, (य) तथा (सोमपशिस्वदरिसणिज्जे) सौम्प, 
सुस्यर और दर्शनोय (अलकितविभूसिते) मुकुट आदि से अलकृत तथा वस्त्रादि से 
सुसण्जित, (पुल्अकयतवप्पन्नाव-सोहुगासंपठत) पूर्यकृत-सपस्था के प्रभ्नाव से प्राप्त 
सोभाग्य से ग्रुक्त (बरमंडबविविहृवणतोरणवेतियदेवकुलसभप्पवावसहु-सुकमसमणा- 
सग-सोय-रह-सयड-जाग-जुर्ग-सदण-तरनारिगणे) उत्तम संडप, अनेक प्रकार के भवन, 
तोरण, चंत्य-पक्षादि की प्रतिमा, देवोदेवों के सस्दिर, सभा, प्याऊ, संन्‍्यासियों के भठ, 
सुरचित शयम एथं आसन, पालको, रण, गाड़ो, यान, ठसटम वाहनविशेष, रपविशेष 
तथा नर-नीरियों के शुब्ड को, (य) तथा (सड-तट्ूक-जल्ल-सल्ल-मुट्ठिय-बेलंबक- 
कहग-पवग-लासय-अइक्खग-लंख-मंज-तुणइल्ल-तु बवोणिय--सासायर--पकरणानि) गठ, 
नृत्य करने वाले, आज! बजाने बाले, पहलबान, मुष्टिमल्ल-सुक्केशाज, भांड-विवृषक, 
कथाकार, तेराक, रास करने बाले, शुभाशुभ फल बताने बाले, बांस पर चढ़ कर 
सेल करने वाले, जित्रपट दिखाने वाले, तूण (तुमतुनों) नामक बाजा बजाने 
वाले, तुम्दी की बोचा अजाने बाले, तालमजीरे बजाने बाले व्यक्तियों के कार्यों-- 
आश्ययंजनक करतयों को तथा (शहुणि सुकरचाणि) बहुत-सी सुम्दर-सुम्दर क्रियाओं - 
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को देख कर (यं) और (एक्सादिएसु अस्ेसु मजुस्तभदृएसु तेसु रवेसू) ये तथा इसी 
प्रकार के अन्य चलुप्राह्य, भतपसन्द एव सुहाबते सलोने उन-ठन प्रसिद्ध रूपों में... 
वृश्पसान वस्तुओं में, (समर्थथ) संयी साधु क्रो (न सब्जियब्य) आसकत भहीं 
होना चाहिए, (न रज्जियव्थं) राग नहीं करना चाहिए (जाव) यावत्‌ पहले को 
तरह गड़ि, मोह, लोस, हास्य, न्योछावर या प्रसन्‍नता आदि नहीं करना चाहिए; 
(सत्य य) और उनको (तल सह चर मह श्र कुस्जा) न तो याद हो करना चाहिए और 
से उनमें बुद्धि लगानो चाहिए। (पूणरवि) और दूसरी तरह से (अक्लिदिएज) चकु- 
इसिय से (अमण स्तपावकाइ रूवाइ ) अमनोश एवं पापजन्य अशुभ--असुन्दर रुपों 
को (पासिय) देख कर हू थादि नहीं करना चाहिए । (कि ते ?) वे रूप कोन-कोन से 
हैं? (गंडि-कोडिक-कुणि-उदरि-कच्छुल्ल-पइल्ल-कुज्ज-पंगुल--वामभ-अंधिल्लग--एगजबलु 
विधिहय-सप्पिसल्लय-बाहिरोगपीलियं) गड़माला के रोगी, कोढ़ी, लूले या होंटे, 
जलोदर के रोगी, खुजलो के रोगी, हायोषमा या कठिन पेर वाले, कुबड़े, लंगड़े या 
अपाहिज, बौने, अस्घे, काने, जन्मास्ध, भूत या पिशाच से प्रस्त, अथवा पीछे के बल 
खलने बाले अथबा कमर शुका कर लाठो लिये अलने वाले, विशेष पीड़ा या चिर- 
स्वायो बोसारो से अथवा तत्काल मिट जाने वाले रोग से पीड़ित (ये) तथा (विगवात्रि 
सयककलेवराणि) भोंडे भहू विकृत--बिगड़े हुये मर्दों की लाशों को (ज) तथा 
(सकिसियकृहियं) कोड़ों से भरे हुए, सड़े हुये (दस्यरासि) पदार्थों के ढेर को वेश कर 
(य) तथा (एक्मादिएसु अस्नेसु तेस अमभुस्नपावकेस) इसी प्रकार के अन्य उन-उन 
असिद्ध अमनोश, पापकर्मंजनित अशोभनोय बुरे रूपों में (समणेश) अपरिप्रहो अमण 
को (न ररसियन्द) रोष नहीं करना चाहिये। (जाव) थावत्‌ अवहेलगा, तिरस्कार, 
निग्या, फटकार, घिककार, मारपीट, उस बस्तु को तोड़गा फोड़ना आदि नहीं करना 
चाहिपे। (डुगु छावशिया थि) उनके प्रति घृणा था सुगुप्सा का बर्ताव भी (उप्पातेद) 
उत्पन्न करना (न लब्भा) डचित नहीं है। (एवं) इस प्रकार (अक्खिदियभाषणा- 
भावितों) चकुरिखियभावना से संस्कारित (अ्रंतरप्पा) अभ्तरात्मा साथ, (भ्रवति) 
होता है, (जाब) थावत्‌ यह स्वपरफत्थाथसाधक साथ, भ्रमोश-अमनोश, शुभाशुभ 
बस्तुओं या दृश्यों को देश कर राय और हज को आने से रोक लेता है और अपने 
सन, बचस एवं शरोेर को उस-उस वृश्यों से होने बाले रागह दादि से बचा कर रखता 
है, यही सुस्यितेलिय अपरिप्रही साधक (चरिम्ज सम्मं) धर्म का यवार्थरूप से 
आचरण करता है । 
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(बरतियं) तोसरी भावनावस्सु इस प्रकार है--(घामिविएण) प्राणेश्दिय-नाक 
ले (सणुन्नभदृगाइ) घुृधने योग्य सनोश ओर प्राश्प्रिय (ग्ंधाइ) गरभों को 
(िधाइय) सू घ कर रागादि न करे । (कि ते) थे गन्ध कोन-कोन-से हैं? (अलब- 
अलय-सरस-पुष्क-फल-पाण-भोयण-कुट्ठ-तगर-पस चोप-इभजक-मरुय-एलारस-पकक संसि- 
गोसोस-सरसजदण-क प्पूर-लवंग - अगर-कु कुस-कक्कोल - उसोर-सेक्चदल-सुरंध-सएरंग 
जुत्ति वरधूयवासे , जलजर्य, सपलअम्य सरस फूल, फल, पान-पेयड्रव्य, भोजन, सुगन्धित 
कसमलकुष्ठ नामक पदार्थ, तगर, तमालपत्र या अन्य कोई सर्वसुगन्धित अव्यविशेष, 
सुगग्धित छाल, दममक सासक फूल, मरुए का फूल, इलायची का रस, 
जदामाँसी, गोशोएं नामक सरस चन्दन, कपूर, लॉग, अगर, केसर, कबकोल 
नामक छुशबूदार फल, खससखस, सफ़ेद सम्दन, सृुगन्धित कमल आदि पदार्थों के 
संयोग से बनी हुई श्रंष्ठ धूप को सुबास को सूघ कर (तेसु) उनमें (५) तथा (डठय- 
पिडिस-णिहारिसगधिएसु) विभिन्न ऋतुओं में उत्पन्न होने वाले कालोचित, बहुत-सो 
इकट्ठो सुगरध वाले एवं बहुत दूर तक फंलने वाली घनो सुगन्ध से युक्त ब्र्यों (य) तथा 
(अम्मेसु एवमादिएसु सणुन्नभदृएसु तेसु गंधेसू) इसी प्रकार को मनोहर नासिकाप्रिय 
उन-उस सगरधों के विषय में (समर्णेण) अपरिप्रहो अ्रमण को (न सम्जियर्व्ण) 
कासकित नहीं करनी चाहिए, (जाव) यावत्‌ उनके बारे में राग, सोह, लोभ, गद्ि, 
हास्प, प्रसन्‍तता, स्थौक्ाथर आदि करना योग्य नहीं है। (न सईं व मद स तत्थ कुज्जा) 
ने उनके सम्बन्ध में आर-बार स्मरण करना चाहिए और न हो उनसें बृढ़ि लगानी 
चाहिए । (पुथघरवि) ओर तरह से भो (घाजणिदिएण) प्रानेन््रिय-नातिका से 
(अमजुश्नपावकाइ ) अममोक्-भन के प्रतिकूल एबं पापजनित अशुभ-शुरे (ग्ंधानि) 
सत्सों को (अग्यातिय) सूछ कर रोब आदि त करे। (किते) ? वे बुरयत्ध कोन-कौन-से 
हैं? (अद्मिद-अस्समड-हुत्पिमड-गोमड-विग - सुनग - सजुय-सज्ञार-सीयाल - वीविय- 
भयकुहियविशट्ठकिविणबहुदुरभिगंभेस) मरे हुए सांप, मृत घोड़े, मृत हाथी, मृत 
साय, तथा भेड़िया, कुत्ता, मनुष्य, बिल्‍लो, सियार, सिंह एवं चोता आदि के भरे हुए 
सड़े-गले शो की, कोड़ों से कुलखुलाते हुए बहुत दूर-दूर तक बदबू फंलाने बाले दुर्गम्षों 
में (५) तथा (एचमादिएसु अक्षसु अमणुन्नपावएस्‌ ते गंघेसु) इस प्रकार के ओर भी 
असनोश्ञ एवं पाफ्जतित अशुभ उन-उस दुर्घन्धों के विचय में (समजेण) अपरि ग्रहो,साधु को 
(न रूसियब्यं) रोष नहीं कश्ना चाहिए (सन होलियध्व) न ताक-पों सिकोड़सा था अन्‍य 
करना चाहिए; (भाव) यावत्‌ उपेक्षा, गिस्‍्दा, तिरस्कार, तोड़-फोड़, मारपोट, धृथा- 
१३ 
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नफरत आदि नहीँ करना चाहिए। इस प्रकार को प्राणेगरधियभावना से भावित 
अभ्तरात्मा साधु भन के अनुकूल वा प्रतिकूल शुभ या अशुभ गध के सिलने पर राव 
और द्वब को तुरन्त रोक लेता है, अपने मन, वचत ओर शरीर को उनके जाल सें फंसने 
बचाता है। इस प्रकार संबरयुक्त साथ (पणिहितिदिए) अपनी इन्द्रियों को सुल्थिल 
करके (धम्मं घरेज्ज) धर्म का शुद्ध आचरण करता है । 

(सउत्थ) चोथी भसावनावस्तु इस प्रकार है- (जिव्थिदिएण) रसमेन्द्रिय के 
हारा (मणुश्लसहुफाइ ) सनोहर एवं जिछ्कु को प्रिय (रसानि उ) रसों को (साइय) 
स्वाद ले कर-जख कर उनमें आसक्ति आदि नहीं करना चाहिये । (कि ते ?) वे रस 
कौप-कोत से हैं ? (उन्याहिन-विविहपाण-भोयण-गुलकय-खड़कय-तेल्लथयकय-भक्लेसु ) 
रसपूर्थ पकवान, विविध पेय पदार्थ, भोजन तथा गुड़, शक्कर, तेल और थी से बनाए 
हुए भोम्य पदार्थ (य) तथा (बहुजिहेसु) अनेक प्रकार के (लवणरस-संज तेघु) लवण- 
रसों--मिर्चससालों से संस्कारित (महुमंस-बहुप्पगार-मज्जिय-निटाणग-दालियंब-सेहंब- 
दुड़-दहि-सरव-मज्ज-वरवारणी-सो हु-काविसायण-सायट्रारस-बहुप्पगारेसु) मधु, मांस, 
अनेक प्रकार की सण्जिका, बहुत मूल्य से बनाया हुआ भोजन द्रव्य, खटाई, मिर्च, 
जीरे आदि से छोंकी हुई स्वादिष्ट दाल, सेंघानमक, शटाई आदि डाल कर बताया 
अचार-अथाता, दूध, बही, गुड़ तथा धातकोपुष्प आदि से बना हुआ सरक नामक 
पेयपदार्थ, जो आदि के आटे से बना हुआ भ्त, गुड़ तथा सहुए आदि से बनो हुई 
बारणी मदिरा, सीधू ओर कापिशायस नासक मशबिशेष, तथा १८ प्रकार के साग 
तथा अनेक प्रकार के (मणश्नवप्नगंधरस-फास बहुदब्बसंभितेसु तेसु भोयणेसु) सनोश 
वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्श से निव्पन्त एवं अहुत से ब्रव्यों से उपस्कृत उन-उन भोज्य 
पदार्थों में (4) ओर (एक्सादिएसु अन्नसु मणुझभहएस्‌ रसेस) इस प्रकार के मनोश 
ओर रसनेन्द्रिय प्रिय रसों--स्वादिष्ट पदार्थों में (समर्णेण) अपरिप्र्ही श्रसलण को (न 
सज्जियब्ब) भासक्त नहीं होना चाहिए, (जाव) यावत्‌ उनसें राग, मोह, लोभ, गड़ि, 
लोलुपता एवं उनपर फिदा होकर अपने को न्योछायर न करना चाहिए; न प्रसच्नता प्रगट 
करनो चाहिए। (न सईं चर स॥इ लव तत्थ कुज्जा) और मे उसकी याद करनी चाहिए, न 
उनसें बुढ़ि लगानो चाहिए। (पुणरवि) फिर पूसरो तरह से भी (जिन्भिविएण) 
जिद्देंशिय के द्वारा (अमरणुस्तपावगाइ) असनोश्ञ एवं वापञनित अशुभ (रसाइ”) रसों 
को (साथिय) चक्ष कर रोव आदि नहीं करना चाहिए । (कि ते ?) वे विपरोत 
कोौम-कोन से हैं ? ; 
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(अरस-विरस-सीय-लुब्खणिज्जप्पपानभोयणाइ ) रसहीन, चलित रस वाले या 
बिकृत,ठंडे,रूखे,बासी,सत्वहोन (अपोज क ) पेय पदार्थ और भोजन (दोसोजव।वल्तकुहिय- 
पूइय असजुन्तविणट्‌ठ-पतुयबहुवुब्चिमंधाइ ) रातवासो, रंग बदला हुआ, सड़ो हुई बदबू 
बाला, दुर्गन्धयुक्त, असनोज्ञ, विनष्ट, काई तथा फूलन से युक्त, अतएवं अत्यन्त बदबूदार 
(तित्तकडुपकर्साय अविलरसलिडमोरसाइ ) तीखे, कड़ते, करे, छाट्ट, शेवाल अर्थात्‌-- 
काई के सहित गगदे जल के समान सड़ें हुए जो बुर्गन्‍्धमय एवं नोरस पदायं हैं, 
(तिसु) उनमें तथा (एकसादिएसु अन्नेसु असणुन्नपावकेस रसेसु) इसो प्रकार के अन्य 
अममनोज्ञ एवं पापजन्य अशुभ रसो के सम्बन्ध में (समर्णण) अपरिशग्रहों भ्रमण को 
(न रूसियव्व) रोध नहीं करना चाहिए, (जाव) यावत्‌ उनमें द्रंब, निम्वा, धृणा, 
उपेक्षा, सारपीट, डांट-फटकार, तोड़फोड या नफरत नहीं करनी जाहिए । इस प्रकार 
जिद्लेंल्यिय भावना से संस्कारित साधु को अन्तरात्मा मनोश-अमनोश तथा शुभाशुभ रसों 
में राग ओर दढ्वे ध को रोक लेतो है तथा वहु अपरिग्रहयुक्त साधु मनवध्नकाया का 
संगोपन करके सवृत और सुस्थितेन्द्रिय बन कर (धम्म चरेज्ज) चारित्रधम का आच- 
रण करता है । 


(पंचमर्य पुण) इसके बाद पांचवीं भावनावस्तु इस प्रकार है--(फासि- 
दिएण ) स्प्शनेल्द्रिय से (मण प्रभहकाइ) मनोश् और स्पशंनेम्द्रियप्रिय, सुहावने (फासाई) 
स्पशों को (फासिय) स्पर्श करके रागादि नहीं करता चाहिए। (कि ते?) वे स्पश 
कौस-कोन से हैं ? (दरसंडवहो रसेय्यंदणसोयलविमलजलविविह - कुसुससत्थर- 
ओसोर-मुत्तिय - मुणाल-दोसिणा - पेहुम-उक्लेबग - तालियंटबीयणगजनियसुहसीयले) 
जिनमें जल के फण्वारे अलते रहुते हैं, ऐसे सडप, झरने, होरकहार, श्वेतजदन, ठेढ़ा 
स्वच्छ जल, विधिध प्रकार के फूलों को शम्पाएं, ससखस, सोतो, कमल को डंडो, 
रात को छिटकने वाली चांदनो तथा मोर को पांखो के उन्‍्द्रक के पंखों एव ताड़ के 
बनाये हुए पंखों से उत्पन्न सुखर शोतल (पथणे) हवा (य) तथा (गिम्हकाले सुहफास/णि 
बहुणि सपणाणि) प्रोथ्मकाल में सुखस्पर्श बालो बहुत-सो शब्याएं (प) तया (सिसिरफाले) 
शीतकाल में (पाउरणगुणे) ८ंड मिटामे बाले गुणकारो ओढ़ने के कपड़े (य) तथा 
(मंगार-पतावणा) अंगारों से तापना--हाथ वर्गरह सेकना; (य) तथा (आयवनिद्ध- 
सउय-सोयडसिणलहुमा) सूरण को धूप, चिकने कोमल शीतल, गर्म ओर हलके, 
(अंगशुह-निम्जुइकरा) अंगों को सुल ओर मन को शान्ति-स्वस्थता देने वाले (य) 
तथा (जे उठसुहफासा) जो हेमन्‍त आदि ऋतु काल के अनुसार सुखद स्पर्श हैं (य) 
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और (एबमादिएस अह् सु समशु्मदहएस तेस फासेस) ये तथा इसो प्रकार के दूसरे 
मनोहर एवं स्पशनेल्वियप्रिय स्पशों में (समर्णेण) परिप्रहत्यागो भ्रमण को (न सब्जि- 
यबवं) आासक्ति नहीं करनो चाहिए, (न रज्जियव्वं) अनुरक्त नहीं होना चाहिए, 
(म बणिज्ियब्व) गुद्धि--सतोश् के पाने को सतत लालसा भो नहीं करनी चाहिए, 
(न मुज्लियग्व) न मोह करना चाहिए, (न विनिःयाय आवश्जियव्व) उन पर फिश 
हो कर अपने आप को न्योछावर नहीं करना चाहिए या पतंगे को तरह उस पर दूढ 
नहीं पड़ना चाहिए, (न लुभियव्यं) न हो लोभ करना चाहिए, (न अज्ञोवयण्जि- 
यध्य) बार-बार आकांक्षा करके आत्मा में उसो बात को घोलते नहों रहना चाहिए, 
(न तूसियव्यं) न मनोशवस्तु प्राप्त होने पर मन में प्रसन्न होना चाहिए, (न हृतियब्यं) 
न ही हंसना याहिए। न तत्य सति थ मति थे कुज्जा) न उनका बआार-आर स्मरण 
तथा सनन करना चाहिए । (पुणरवि) पुनश्य (फासिदिएण) स्पर्शनेन्द्रिय से (अमणुन्न 
वावकाह ) असमोश---अरखिकर एवं पापजनित अशुत्त (फासाईं) स्पशों को (फासिय) 
स्पर्श करके कफ्रोघादि नहीं करना चाहिए । (कि ते ?) थे असनोश स्पर्श कोन-कौन- 
से हैं ” (अनेगवधबंधतालशंकज-अतिभारारोपण-अंगर्भंजण-सुईनलप्पवेस-गाय- 
पण्छणण-लक्खारस-खारतेलल - कलकलंत---सउसोसककाललोहसियण-हुडिबंधण-रज्जु- 
मिगल-संकल -हत्वंडय-कु भोपाक-दहुण-सो हुपुज्छण-उन्मधण-सूलसेय- गनालममलण-कर- 
चरणकप्ननासतोद्ठसीसछेयण-जिव्मलेयण-वसण-नयण-हिपय-दंतभंजण-जोत्तलयकसप्पहार - 
पादपश्हि-जाणु-पत्थरतियाय-पीलण-कविकचण्छु-अगणि- विश्छुपडकक- वायातवदसससकनि- 
बाते )अनेक प्रकार के रस्सी आदि के अन्धन, बध-लाठी आदि से सारपीट, भप्पड़, या मुफ्के 
आदि सारगा,तपी हुई गर्साय्स लोहे को सलाई से शरोर पर ढांभ देना-अंकित कर देना, 
अत्यन्त बोझ लाद देना, अगर्भग करना, या अंगों को सोड़ना, नखों में सुइयां घुसेड़ना, 
शरीर में छेद करना, गर्म साख का रस, जार, तेल, तपे हुए सीसे व काले लोहे 
का सिलनम-सेक करमा, खोड़े में डाल देना, रस्सो को बेड़ो से जांध देगा, लोहे की 
जंजोर तथा हुचकड़ियां डालना, कड़ाहो में डाल कर पकाना, आग में जलाना, सिंह 
को पूछ से बांध कर धसीटना, पेड़ आदि से उलटा आंध देसा, शूली में पिरो बेना, 
हाथी के पेर के भीचे कुअलवा देवा; हाथ, पेर, काम, नाक, ओठ और सिर का 
छेबन करना, जोध सोच लेगा, अंडफोश, नेत्र, हुदम और दांतों को तोड़फोड़ कर 
लिकलवाना, बेंत और चाबुक से पीटना, पेरों के पिछले भाग और चुठनों पर पत्थर 
गिराना, कोल्ड में पोलना, कॉँच की कली, अस्नि, बिश्छू का इंक, हुआ, तसों, डांस 
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भौर मच्छरों के उपद्रद;इन सब दुःख़द स्पर्श एवं(बुट्ठजिसज्ज-दुचिसीहिया-दुग्शिकक्सड- 
गुरुस्तीयडसिणसुक्लेसु) बेठमे को खराब जगह, कथ्टफर स्वाध्यावशुसि-विधोधिका का 
स्पर्श तथा अत्यन्त कठोर, अत्यन्त वजनवार, अत्यन्त ठंडा, बहुत ही गर्म, एकवम 
रुला, (य) तथा (एकमादिएसु अन्लेस अमणुश्नपावकेसु अहुबिहेस) इसी प्रकार के अनेक 
किस्म के अस्यात्य अमनोश् तथा पापकर्मजन्य अशुभ उन-उन स्पशों के प्राप्त होने पर 
(समणेण) संयमी अमण को, (न कसियब्य) उन पर या उनके किसी निमिस पर कोध 
नहीं करना चाहिए, (म होलियव्वं) न तिरस्कार करना जाहिए, (न निविमध्य) न 
वस्तु पा उसके निमिल्त कप बसे व्यक्ति की निन्‍दा ही करनो चाहिए, (न गरहियव्व) व 
लोगों के सामने उसके दोषों का संडा फोड़ना जाहिए, (न खिसियव्य) न लोजना- 
खिढ़ना खाहिए, (न छिदियव्य) उस वस्सु या तहिमिस व्यक्ति को तोड़मा-फोड़ना न 
चाहिए, (न भसिदियव्यं) न उस वस्तु या व्यक्ति का भेदन करना चाहिए, (न वहेयब्व) 
ने बध-स्रपोट करना चाहिए, (थ) ओर (न दुगु छावस्तिमा उप्पाए्ट लख्ध!) उस 
यस्सु या व्यक्ति के प्रति चणा, नफरत या जुगुप्सा की भावना पैदा करना भी उचित 
नहीं है। (एवं) इस प्रकार (फासिदियभावणाभावितों) स्पशेंख्िय भावना से (अंतरप्पा) 
साधक की अन्तरात्मा सुसंस्कृत (भवति) होतो है । (मणुप्नामणुझ्नसुब्भिदुब्भिराशदोसपणि- 
हियप्पा) सनोश या अमनोश, शुभ या अशुभ स्पशों के प्राप्स होने पर राग और इंच को 
रोक कर आत्मा में सुस्थित हो कर (साहू) स्वपरकश्णाजसाधक साधु (मजवयकायणगुले) 
भत, वचन ओर काया को संगोपन करता हुआ, (संबुडे) संजरभावना से युक्त होकर 
(पणिहिलेंदिए) इन्द्रियों को समाधिस्थ कश्के मानो विषयों से हुटा कर मिश्वल करके 
(घम्मं चरेज्ज) शद्धध्म का आचरण करता है । 


(एव) इस प्रकार (इण संवरस्स दारं) यहु अप्ररिस्रहु मामक संबर का हार 
(इमेंह पंर्जाह वि कारणेहि) इन पांचों भाजवारूप कारणों से (सजवब्काब- 
परिरक्खिए हि) मन, दलन और काया को विविध परिग्रहों से बजा कर सुरक्षित रखने 
से (सम्मं सप्पणिष्टियं) साधक के संस्कारों में अच्छो तरह जस जाता, निज्ठित हो 
जाता (होइ) है, (संबरियं) संबर से ओतप्रोत हो जाता है। (घितिममा। धेर्यवान्‌ एवं 
(सतिमया) बुद्धिमान साधक को (क्षामरणंतं) जोवन के अन्त तक (सिच्च) प्रतिविन 
(एस जोगो नेयव्यों) पांच भावनाओं के चिन्तनरूप यह प्रयोग करना चाहिए; मो 
(अजात )) आशवरहित है, (अकसुसो) ब्रिसेल है, (अज्छिहों) किसी दोव को घुसने के 
अवकाश से रहित, (अपरिस्साथोी) पापस्रोसों से रहित, सकल मुणवारी होने से 
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(असंकिलिटूठो) संक्लेशकर परिणामों से रहित, (शुदों) शुद्ध, (सम्बनिनमणु्नातो) 
समस्त तीर्थकरों द्वारा अनुशात है. मान्य है । 

(एजं) पुर्बोक्त प्रकार से (पंथमं) पांचवां (संवरदारं) परिग्रहविर्मण-अपरियभ्रह- 
झूप संवरदार (फासियं) शरीर से क्रियाल्वित किया हुआ--अमल में लाया हुआ, 
(पालियं) पालन किया हुआ, (सोहियं) अतियार दूर करके शोधन किया गया, 
(सतीरियं) अम्त तक पार लगाया हुआ, (किट्टियं) दूसरों को आदरपूर्गक बताया 
हुआ हो (आणाए आराहियं) भगवदाशा या शास्त्राज्ञानसार आराधित (भ्रवति) 
होता है । एजं) इस तरह से (नायमुत्रिणा भगवया) झञातणंश सें उत्पन्न भरी भगवान्‌ 
महावीर द्वारा (पश्नवियं) हितोपदेशरूप सें बताया गया, (परूवियं) भव्यजनों के सामने 
अर्थत. प्रकृषण किया गया (पशसिड्ध') जमत में प्रसिद्ध किया हुआ, (सिद्ध ) नयो और 
प्रभाणों से सिद्ध (सिद्धवरसासजं) सिद्धों को श्रंष्ठ आज्ञारूप है, (आधबिय) मर्यादाओ 
की रक्षा के लिए कहा गया है, (सदेसिय) भलीभांति उपदिष्ट है, (पतत्थ॑) प्रशस्त- 
समलमय, (इभं पंचम संवरदारं समस ) यह पांचवां सबरद्वार समाप्त हुआ। (ति 
जेमि) इस प्रकार में (सुधर्मास्थामी) कहता हूँ । 

'(सुब्बय !) है सुद्रत ! (एयाइ) ये (प्रति) पांचों हो (महव्वयाइ ) सहात्रत 
(हेउसयविविफ्तपुक्सलाइ ) संकड़ों निर्दोष हेतुओं से विश्सोर्ण, (अरिहृतसासणे) 
अरिहंतप्रभु के शासन में (समासेज) संक्षेप में (कहियाइ) कहे गये हैं । (वित्व- 
रेज उ) विस्तार से तो (पणबीसई) पच्चोस (संबरा) संबर बताए गए हैं। (समिय- 


१--पाठान्तर का पदाम्यवार्ण--(सुव्यय) है सुब्रत !' (एयाणि पचावि 
महव्वयाणि) ये पांचों ही महांव्रत (लोकधिइकराणि) लोक को धारण करने वारे 
या जमत्‌ को घैये बधाने वाले, (सुयसागरदेसियाणि आगमसागर में उपदिष्ट हैं, 
(सजमसीलवयसच्चज्जवमयाणि) सयम, शील, ब्रत, सत्य और सरलता आदि गुगमय 
हैं, (नरयतिरियदेवमणुयगट्विवज्जियाणि) शुद्धरूप से पालन करने पर नरक, 
तियंच, देव और मनुष्यगति से छुदाने वाले हैं, सव्वजिणसासणाणि) समस्त 
तीर्थकरों की आज्ञारूप हैं, (कम्मरयविधारकाणि) कमेरज को मिटाने वाले है, 
(भवसयविमोयकाणि) सैकड़ों भवों से छुटकारा दिलाते हैं, (दुबखविणासकाणि) 
सैकड़ों दुखों का नाश करने वासे हैं, (सुखसयत्रत्तयाणि) सैकड़ों सुथ्ों के प्रवतेक 
हैं, (कापुरिसदुर नराणि) काथरों के लिए दुस्तर हैं, (सप्पुरिसजणतीरियाणि) सम्पुरुषा 
द्वारा पार लगाए हुए हैं। (निव्वाणममणजाणाणि) निर्वाणयमन के लिए यानरूप है, 
(सरमपवायकापणि) स्वर्ग में पहुंचाने वाले (कह्नियाति) कहे हैं । सम्पादक 
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सहियसंदर्ड) ईर्या आदि समितियों से पुक्त, शानवर्शनसहिल और संवर से सम्पत् 
(सया जयणधडणसुबिसुद्धवंसणे) प्राप्स संप्तयोग की रक्षा तथा अप्राप्स संयभवोग 
की प्राप्ति के लिए सदा यतना-पुर्ंक च्ेष्टा-प्रवृत्ति करने से निर्मल दर्शन-सस्यग्युष्टि 
बाला (संजते) संयमी साथ (एए) उक्त शांवरों का (अजुचरिय) प्रालन करके 
(चरमसरीरधरे) चरमशरीरी-इसी अन्तिम शरोर को धारण करने धाला, (भविस्स- 
तीति) होगा । वाजनान्तर के अनुसार “कार्माज्रशशोर का ग्रहण फिर नहीं करेगा' 
ऐसा अर्थ होता है । 


मूलाथे-द्रस पूर्वोक्त परिग्रहत्यागहूप अन्तिम अयरिस्रह ब्रत को पांच 
भावनाएँ होती है, जो परिग्रह से विरति अथवा अपरिग्रहनिष्ठा को सर्वेथा 
सुरक्षा के लिए होती है। प्रथम भावनावस्तु इस प्रकार है--श्रोत्रेन्द्रिय से 
मनोज्ञ और कर्ण प्रिय शब्दों को सुन कर उनमे रागादि नही करना चाहिए । वे 
मनोज्ञ शब्द कौन-कौन-से है? इसके उत्तर में कहते हैं. बड़ा मृदंग, छोटा मृदंग- 
पखावज, छोटी ढोलक, चमड़े से मढ़े हुए मुंह वाला कलश नामक बाजा, 
कच्छभी नामक बाजा, वीणा, विपंची और वललकी (वीणा विशेष), वद्धीसक 
वाद्य, सुधोषा घटा, भेरी आदि १२ बाजों की ध्वनि, वोणाविशेष, आांध्ुरी, 
तुनतुनी, पर्वक बाद्य, तत्री, करताल, कांस्यताल, इन सब बाजो के शब्द, गीत 
तथा सामान्य बाजो को सुन कर तथा नट, नत्तंक, बाजा बजाने वाले, पहल- 
वान, मुक्केबाज, भांड, कथाकार, तेराक, रास करने वाले, शुभाशुम फल 
बताने वाले, बांस पर चढ़ कर खेल दिखाने वाले, चित्रपट दिखाने वाले, 
तूण--तुनतुनी) नामक बाजा बजाने वाले, तुम्बी की वोणा बजाने वाले, 
करताल, कांस्यताल, मजीरे बजाने वाले व्यक्तियो के विविध करतबों, अनेक 
सुरीले स्वर मे गायको के गोतो के मधुर स्वर, कांची और मेखला दोनों 
स्त्रियों के कमर के आश्रूषण, गले का आश्रूषण, प्रतरक व पहेरक नाम के 
गहने, मांभर या पायल, घुंघरू, घुंघरियां, जांघो पर पहनने का जालीदार 
रत्नजटित आभूषण, सुद्रिका, नेठर, चरणमालिका, सोने के लंगर, इन सब 
आश्रूषणों की सामूहिक आवाज. लीलापूर्वक मस्तानी चाल से चलती हुई 
ललनाओ के उद॒गार, तरुणियों में परस्पर होने वाला हंसी मजाक, मधुर 
स्वर में बातचीत, मधुर कंठ में रतिस्वर घोल देने वाली गंजुल बोली तथा 
बहुत से प्रशंसात्मक गृण-बचन, मघुर लोगो द्वारा किया गया कथन; इन तथा 
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दूसरे इसी प्रकार के मनोश और भद्गशब्दों को सुन कर उनमें श्रमण को आसक्त 
नहीं होना चाहिए, न उनमें अनुरक्त-रागयुक्त होना चाहिए, न ग्रृद्धि करनी 
चाहिए, न मोह ही करना चाहिए, न हंसना चाहिए, न उसके लिए अपनी 
आत्मा को न्योछावर करना चाहिए, न लोभ करना चाहिए, न मन मे प्रसन्न 
होना चाहिए और न ही उनका स्मरण तथा मनन करना उचित है। फिर 
दूसरी तरह से भी श्रोत्रेन्द्रिय से अमनोज्ञ तथा पापजन्य अश्युम शब्दों को 
सुन कर रोष-द्व बादि नही करना चाहिए । वे कौन-कोन से अशुभ दब्द हैं? 
इसके उत्तर में कहते हैं आक्रोशवचन, कठोरवचन, निन्दात्मकवचन, 
अपमानवचन, डांटफटकार के वचन, घिक्‍कार के वचन, हूठने के वचन, 
भयजनक त्रासोत्पादक वचन, अस्पष्टरूप से बहुत बड़ा शोर, रोने-चिल्लाने 
की आवाज, दृष्ट के वियोगादि से जन्य शोकवचन, गंभीर नाद तथा करुणाजनक 
बिलाप सुन कर तथा इसी प्रकार के अमनोज्ञ व पापजनित अशुभ शब्द 
कान में पड़ने पर अपरियग्रही श्रमण को उन पर या उनके कहने वालों पर 
रोष नही करना चाहिए, न अवज्ञा हो करनी चाहिए, न निन्दा करनी चाहिए, 
न दूसरे लोगों के सामने उनकी बुराई करनी चाहिए, न बुरी आवाज करने वाले 
उन पदार्थां या व्यक्तियों के तोडफोड़ या छेदन-भेदन में प्रवृत्त होना 
चाहिए, न मारपीट ही करनी चाहिए और न किसी के प्रति घृणा, नफरत या 
जुगुप्सा पंदा करना ही उचित है । इस प्रकार श्रोत्रेन्द्रियभावना से 
भावित साधु का अन्तरात्मा मनोन्न-अमनोज्न या शुभाशुभ शब्दों पर राग और 
हब को सर्वथा रोक लेता है, वह मनवचन-काया का गोप्ता साधु ही संवर भाव 
से युक्त होकर इन्द्रियो पर नियंत्रण करता हुआ चारित्रध्म का पालन करता है । 
दूसरी भावनावस्तु इस प्रकार है--नेत्रेन्द्रिय से काण्ठसम्बन्धी, 
पुस्तकसम्बन्धी या वस्त्रसम्बन्धी, चित्रसम्बन्धो, मिट॒टीआदि के लेप कर्म 
से सम्बन्धित पुतली आदि, पत्थर से बनी हुई मूर्तिआदि सम्बन्धी, हाथीदांत 
आदि से बती हुई वस्तुसम्बन्धी, पांच रंगों से युक्त रंग-बिरंगे, मनपसंद एवं 
आँखों को प्रिय सचित्त, अचित्त या मिश्र हृश्यमान वस्तु के रूप को देखकर 
तथा विभिन्न आकार वाले गूंथ कर बनाए हुए, बेढ कर कसीदा निकाले हुए, 
पिरो कर तैयार कि! हुए, जोड़ कर इकट्ठ किए हुए, नेत्र और मन को अत्यन्त 
सुख देने वाले बहुत-से माल्य-मालाओं तथा वनखंडों, पर्वतों, गांवों, खानो 
नगरों, विकसित नीलकमलों तथा इवेतकमलों से परिमंडित, मनोहर तथा 
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जिसमें हंस, सारस आदि अनेक प्रकार के पक्षियों के जोड़े विचरण कर रहे 
हैं, ऐसे छोटे जलाशयों, कमल से सुशोभित गोल बाबड़ियों, चोकोर बावड्ियों, 
लंबी बांवड़ियों, टेढ़ीमेढ़ी नहरों; एक सरोवर के बाद दूसरी सरोवर पंक्ति, 
समुद्र, सोना, चांदी आदि धातु को खानों के मार्गों, खाइयो, नदियों, प्राकृतिक 
भीलों, कृत्रिम तालाबों तथा क्यारियों से सुशोमित बाग-बगीचों तथा सौम्य, 
धुन्दर एवं दशेनीय मुकुट आदि अलंकारों तथा वस्त्रादि से विभूषित, पूर्व 
जन्मकृत तपस्या के प्रभाव से प्राप्त एवं सौभाग्य से युक्त उत्तम मंडप, विविध 
भवन, तोरण, चेत्य, देवालय, सभा, प्याऊ, मठ, सुरचित शय्या और आसन, 
रथ, गाड़ी, यान - टमटम, वाहनविशेष, स्यंदन-रथविशेष तथा नरनारियों 
के भुड को देख कर तथा नट, नतंक, वादक, पहलवान, मुक्केबाज, भांड- 
विदृषक, कथक, तैराक, रास करने वाले, शुभाभुभ फल बताने वाले, बांस 
पर चढ़ कर तमाशा दिखाने वाले, चित्रपट दिखाने वाले, तृण नामक बाजा 
(तुनतुनिया) बजाने वाले, तुंबी की वीणा बजाने वाले, करताल-कांस्यताल- 
मजीरे बजाने वाले व्यक्तियों के करतबों और उनकी कलाबाजियों को देखकर 
तथा इसी प्रकार के अन्य मनोज एवं सुहावने प्रसिद्ध रूप या सुन्दर 
वस्तुओ में अपरिग्रही श्रमण को न राग करना चाहिए और न आसकिति, लोभ, 
मोह या गृद्धि आदि करना चाहिए, यावत्‌ उनका स्मरण और मनन भी नहीं 
करना चाहिए । प्रकारान्तर से फिर चल्षुरिन्द्रिय के अमनोन्न एवं पापजनित 
अशुभ रूपों को देख कर रोषढ़ षादि न करना चाहिए। वे अक्ुभरूप कोन-कौन- 
से हैं? इसके उत्तर में कहते हैं--गंडमाला के रोगी, कोढ़ी, लूले, जलोदर 
रोग वाले, खुजली के रोग से पीड़ित, कठोर पैर या हाथीपगा के रोग वाले, 
कुबड़े, लंगड़े-अपाहिज, पैरो से हीन, बौने, अंधे, काने, जन्मान्ध, भूतपिशाच- 
भ्रस्त, अथवा पीठ भूुका कर हाथ में लकड़ी लेकर चलने वाले, अनेक 
चिरस्थायी ध्याधियों तथा अल्पसमयसाध्य रोगों से पीड़ितों तथा मनुष्यों 
के बिगड़े हुए भौंडे भट्ट चेहरों को तथा सुर्दों के विकृत कलेवरों व कीड़ों से 
भरे सड़े हुए प्रदार्थों के ढेर को देख कर तथा इसी प्रकार के अन्यान्य प्रसिद्ध 
अमनोश एवं पापज-य अशुभ रूपों के हष्टिगोचर होने पर साधु कोन तो 
रोष करना चाहिए ओर न हंष, धृणा, निन्‍दा, अवज्ञा, तिरस्कार, 
छेदन-मेदन, मारपीट या जुगुप्सा करना ही योग्य है। इस प्रकार चक्षुरिन्द्रिय- 
भावनाओं से युक्त साधु पहले बताए हुए को तरह इन्द्रियों एवं मनववन 


धर शी प्रश्नव्याकरण सूत्र 


काया पर पूर्ण संयम रखने वाला सुस्थितेन्द्रिय हो कर चारित्र-धर्मं का भली- 
भांति आचरण करता है । 


तीसरी प्राणन्द्रियभावना इस प्रकार है-प्राणेन्द्रिय से मनोत्न और 
प्राणप्रिय गनधों को संघ कर साधक रागादि न करे। वे मनोज्ञ गन्ध कोन- 
कौन-से हैं ? इसके उत्तर में कहते है--जल में उत्पन्न हुए तथा स्थल मे उत्पन्न 
हुए सरस पुष्प, फल, पेयपदार्थ तथा भोजन, कमलकुष्ठ, तगर, सुगन्धित 
तमालपत्र, सुगन्धित छाल-दालचीनी आदि, दमनक नामक फूल, मरुए का 
फूल, इलायची का रस, जटामांसी, गोशोष॑ नामक सरस चन्दन, कपूर, लौंग, 
अगर, केसर, कक्‍कोल नामक सुगन्धित फल, खसखस सफेद चन्दन खुशबूदार 
पत्तों व अन्य सुगन्धित द्रव्यों के सयोग से बनी हुई ध्वप को सौरभ में तथा 
अपनी-अपनी ऋतु में पैदा हुए कालोचित अत्यन्त घनीभत सुगन्ध से युक्त 
द्रव्यो तथा दूर-दूर तक खुशबू फैलाने वाले सुगन्धित पदार्थ से गुबत द्रव्यो 
में तथा इसी प्रकार की मनोज्न एवं प्राणप्रिय अन्यात्य सुगन्‍्धों के विषय में 
अपरिग्रही साधु को आसक्ति नही करनो चाहिए, न उनके बारे में राग, मोह, 
लोभ, गृद्धि, तथा अपने आपको न्योछावर ही करना उचित है। यावत्‌ उनके 
बारे में स्मरण और मनन भी न करे * पुनरपि इस प्रकार की भावना करे- - 
प्राणेल्द्िय से अमनोज्ञ तथा पापजन्य अशुभ गरधों को सूध कर रोष-द षादि 
नही करना चाहिए । वे अशुभ गनन्‍्ध कोन कोन-से हैं? इसके उत्तर में कहते 
हैं- मरे हुए सांप, मृत घोड़े, मरे हुए हाथी, मरे हुए गाय-बेल, भेडिये, कुत्ते, 
सियार, मनुष्य, बिलाव, सिंह ओर चीते के सड़ेगले कृमि से भरे बहुत हो 
बदबूदार कलेवरों में, पूर्वोक्त दुर्गन्धमय पदार्थों में तथा इसी प्रकार के 
अमनोज्न एवं पापजन्य अशुभ अन्यान्य दुर्सन्धो के विषय में निष्परिग्रही श्रमण 
को क्रोध-द् षादि नही करना चाहिए। उन वस्तुओं के या दुर्गन्‍्ध फंलाने 
वालो के प्रति अवज्ञा, धृणा, तिरस्कार, घिक्कार, डांटफटकार तथा जुगृप्पा- 
तफरत करना उचित नही है। इस प्रकार प्राणेन्द्रियभावना से भात्रित 
साधु की अन्तरात्मा चिन्तनयुकत प्रयोग से मनोज्ञ और अमनोज्ञ में तथा शुभ 
ओर अशुभ में राग-ष को रोक लेती है, मन, वचन, काया को समेट 
कर संवरित कर लेती है ओर यावत्‌ अपनी इन्द्रियों को अन्त में सुस्थित करके 
बह चारित्रध्म कः आचरण करता है। 
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लोथी भावनावस्तु इस प्रकार है-जिह्ठ न््रिय (जीभ) से मनोज्न 
तथा जिह्ना को प्रिय रसों को चख कर उनमें आसक्ति आदि नहीं करना 
चाहिए। वे धुभरस कौन-कोन-से हैं? इसके उत्तर में कहते हैं कि घी और 
चासनी में डूबो कर बनाए हुए विविध पषवान्न, विविध पेय पदार्थ, भोज्य 
पदार्थ तथा गुड़, खाड, तेल और थी से बनाए हुए भोज्य पदार्थ एवं अनेकप्रकार 
के मि्च-मसालो-लवणरसो से युक्त, तथा मधु, मांस, कई तरह की मज्जिका, 
बहुत कीमत से बना हुआ भोज्य पदार्थ, खटाई, मिर्च, जीरा आदि का छौंक 
दे कर बनाई हुई स्वादिष्ट दाल तथा खटाई, सेंघानमक आदि डाल कर 
बनाया हुआ अचार,--अथाणा, दूध, दही, गुड़ व धातकी पुष्प आदि से बना 
हुआ सरक नामक पेय पदार्थ, जौ आदि के आटे से बना हुआ श्रेष्ठ मद्य, 
वारुणी, सी२ एवं कापिशायन नामक मदिराविशेष, अठारह प्रकार का 
शाक, अनेक प्रकार के मनोज्ञ वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्श वाले बहुत-से द्रब्यों 
के मिश्रण से उपस्कृत-छोंक आदि दे कर संस्कारित करके बनाए हुए भोजमनों में 
तथा ऐसे ही अन्य मनोज्ञ स्वादिष्ट रसो में साधु आसक्ति न करे। उनमें राग, 
मोह, गृद्धि, लोभ, खुशी तथा अपनी आत्मा को उन पर न्योछावर करना 
साधु के लिए उचित नही है। यावत्‌ उनके वारे में स्मरण तथा मनन भो 
न करना चाहिए । फिर दूसरे पहलू को देखें--जिह्ठ न्द्रिय (जीभ) से अमनोश 
और पापजन्य अशुभ रसो को चख कर रोष-ह घादि न करे। अशुभ रस 
कोन-कौन से है ? इसके उत्तर में कहते हैं-रसहीन, चलितरस या बिगड़े 
रस से युक्त ठंडा, रूखा, निःसत्त्व पेय पदार्थ एवं भोज्यपदार्थ तथा रातबासी, 
विनष्ट वर्ण वाले, सड़े बदबुृदार, मनके प्रतिकूंल, कीड़ो की उत्पत्ति से युक्त, 
नीलन (काई) तथा फ़लन से युक्त, विकृत-अवस्था-प्राप्त, अतएब बहुत्त ही 
दुर्गन्ध से भरे हुए, अत्यन्त तोखे, कड़वे, कर्सले, खट्टे रस वाले एवं कई 
दिनो तक पढ़े हुए शैवालयुक्त जल के समान दुर्गन्धमय तथा नीरस पदार्थों 
में तथा इसी प्रकार के अन्य अमनोज्न एवं पापजन्य अशुभ रसों के विषय में 
निष्परिग्रही साधु को कोप, /हूंघ आदि नहीं करना चाहिए। यावत्‌ उत्त 
अभनोज्ञ रस वाले प्रदार्थों या पदार्थ लाने वालों पर अवज्ञा, द्वेष, निन्‍दा, 
तिरस्कार, घिककार, डांट्रफदकार, जुगुप्सा-घुणा या नफरत नहीं 
करना चाहिए । इसी प्रकार जिह्ं स्ियभावना से ओतप्रोत साधु की 


घोडीड मी प्रश्वव्याकरण सूच 


अन्तरात्सा वस्तुस्वभाव में स्थिर रहे । इस प्रकार मनोज्ञ-अमनोश या 
शुभाशुभ रस वाले पदार्थों पर राग और द्वंष से रहित साधु अपने मन- 
वचन काया को इन अनिष्टभावों से बचा कर पंचेन्द्रियों का संवर करके 
चारित्रधम का आचरण करे | 


पांचवी भावनावस्तु इस प्रकार है स्पर्शनेन्रिय द्वारा मनोज्न और 
स्पदनिन्द्रियप्रिय सुखद स्पशों को छू कर आसक्ति-रागादि नहीं करना चाहिए। 
वे शुभ स्पर्श कौन-कौन-से हैं ? इसके उत्तर में कहते हैं--जिनमें पानी के 
फब्वारे चलते रहते हैं, ऐसे जलमंडप, भरने, श्वेतचन्दन, टंडा स्वरुछ पानी, 
अनेक प्रकार के फूलो की शय्याएं, खस-खस, मोती, कमल की डंडी, रात्रि 
को छिटकने वाली चन्द्रमा की चांदनी, मयूरपिच्छ के चन्द्रको से बने हुए 
पंखो तथा ताड़ के पंखों से उत्पन्न सुखकर शीतल हुवा तथा ग्रोष्मकाल में 
सुखद शीतसपर्श वाली बहुत-सी शय्याएँ, आसन तथा छ्ीतकाल में 
ठंड मिटाने वाले गुणकारी ओढ़ने के वस्त्र, अंगारो से तापना - हाथ आदि 
सेकना एवं सूर्य की किरणों की धूप, इसी प्रकार स्निर्ध-विकने, कोमल, ठंडे- 
गर्म और हलके हेमनत आदि ऋतुओं के सुखकर स्पर्श तथा अंगों को सुख और 
मन को शान्ति-स्वस्थता देने वाले जो स्पर्श हैं, उनमें तथा स्पर्शनेन्द्रिय को 
अच्छे लगने वाले सुखद स्पशों में निष्परिग्रही श्रमण को न तो आसक्ति 
करनी चाहिए न राग करना चाहिए, न गृद्धि करनी चाहिए, न मोह करना 
चाहिए, न उनके लिए अपनी आत्मा का पतन करना चाहिए, यानी अपने 
आपको न्योछावर या कुर्बान न करना चाहिए, न ही लोभ करना चाहिए, न 
आत्मा में उसी बात की बार बार रट लगाना चाहिए, न प्रसश्नता व्यक्त 
करनी चाहिए, न हँसना चाहिए और न हो उनके बारे में स्मरण और मनन 
करना चाहिए । फिर इसका दूसरा पहलू यह है स्पनेर्शन्रिय द्वारा अमनोश 
एवं पापजन्य अशुभ दुःखद स्पर्शों को पा कर रोष-हंथ आदि नहीं करना 
चाहिए । अमनोशझ स्परश कौन-कौन से हैं? इसके उत्तर में कहते हैं-- अनेक 
प्रकार के रस्सी आदि के बन्धन, लाठी आदि से वध, थप्पड़ जादि से मारपीट, 
तपी हुई लोहे की सलाइयों से दाग देना, ढुते से बाहर बोझ लाद देना, शरीर 
के अंगो को मरोड़ देना, नखों में सूहयां घुसेड़ देना, शरीर में यूइयां छुभो 
कर छेद डालना, लाख का गर्मायम रस चमड़ी पर डाल कर चमड़ी उधेड़ 
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डालना, खार, कलकल करता हुआ अत्यन्त तपा हुआ तेल डालना, खोलते हुए 
सीसे व काले लोहे का सेक करना, खोड़े में पैर डालना, रस्सी या बेड़ियों से 
पैर बांधना, हाथों में हथकड़ियां डाल देना, कड़ाही में पकाना, आम से 
जलाना, सिंह की पूछ के साथ बांध कर घसीटबाना अथवा पीठ तोड़ देना, 
वृक्ष आदि के साथ उलटे बांध कर लटका देना, झूली में पिरो देना, हाथी के 
पैरो तले रौंदवा डालना, हाथ-पैर, कान, नाक, ओठ और सिर कटवा देना, 
जीभ खीचत्र लेना, अंडकोश, आंख, हृदय और दांत तोड़ना, बलों की तरह 
खूटे से बाध देना, बेत और चाबुक से प्रहार करना, पैरों के पिछले भाग 
ओर घुटनों पर पत्थर पटकना, कोल्हू मे पीलना, अत्यन्त खाज चलाने 
वाली कौंच की फली अग्नि, बिच्छ का डंक्, सनसनाती तेज हवा, तवे की 
तरह तपतपाती धूप, या लू, डास और मच्छरों के उपद्रव, दुखद ओर खराब 
आसन या बंठने की जगह एवं दुः्खप्रद स्वाध्यायभूमि की प्राप्ति--इन सभी 
पदार्थों के कारण जो भी कठोर, भारी, ठंडे, गमे और रूखे दुःखद स्पछों 
होते हैं, उनमें तथा इसी प्रकार के अन्यान्य अमनोञ्ञ एवं पापजन्य अशुभ स्पर्णों 
के मिलने पर या वैसी वस्तुओ या वस्तुओं के देने वालों पर अनासक्त श्रमण 
को न रोष करना चाहिए, न उनकी अवज्ञा करना उन्हें ठदुकरा चाहिए, न 
निदा और गहा करनी चाहिए, न खीजना या चिढ़ना ही चाहिए, न उन 
वस्तुओं को फेंक कर तोड़ना-फोड़ना चाहिए, या उन वस्तुओं के लाने वाले का 
अंगभंग न करना चाहिए, न मारपीट करनी चाहिए ओर न ही उन पर 
जुगुप्सा, घृणा या नफरत करनी चाहिए । 

इस प्रकार स्पर्शनेन्द्रियमावना से जब साधु की अन्तरात्मा ओतप्रोत हो जाती 
है, तब वह मनोज्ञ ओर अमनोश, शुभ या अथ्युभ स्पर्श पर न तो राग करता 
है, न 8 ष ही। वह अपनी आत्मा में आते हुए राग-दृंब आदि अशुभ 
विचारों को रोक लेता है, वह स्वपरहितसाधक मननयचत-काया को मी 
उनसे बचा कर सुरक्षित कर लेता है, ओर अपनी आत्मा को संबर से सबुत 
क्र इन्द्रियों को वश में करता हुआ चारित्रषमं का आचरण करता है। 

इस प्रकार साधक के मन, बचत और काया को पूर्ण सुरक्षित रखने 

बाले, इन (पूर्वोक्त भावनारूप) पांच कारणों से यह पांचवें अपरियग्रहसंवर 
कादर सम्यक्रूप से संबृत हो जाता है और साधक के दिलदिमाध में 


घडई६ श्री प्रश्नम्याकरण सूत्र 


भलीभांति यह संवर परिनिष्ठित हो जाता है--जम जाता है। पैयेशाली 
बुद्धिमान्‌ अपरिग्रही साधक को जीवन के अन्त तक नित्य इस भावनानयोग 
का चिन्तन ओर प्रयोग करना चाहिए, जो आश्रवरहित है, निर्दोष है, पाप- 
छिद्र को जिसमें प्रवेश का अवकाश नहीं है, पापों के स्रोत से विहीन है, 
सक्लिष्ट परिणामो से शून्य है, शुद्ध है, समस्त तीर्थकरो द्वारा अनुमत है । 


इस तरह यह पांचवां परिग्रहविरमणरूप संवरद्वार उचित समय 
पर काया से स्पर्श किया हुआ-अमल में लाया हुआ, पालन किया हुआ, 
अतिचारो को दूर करके शोधन किया हुआ, अन्त तक पार लगाया हुआ, 
दूसरों को आदरपूर्वक बताया हुआ या ग्रुणानुवादपु्वंक उपदिष्ट, लगातार 
पालन किया हुआ ही भगवान्‌ की या शास्त्र की आज्ञानुसार आराधित 
होता है । 

इस प्रकार ज्ञातकुलोत्पन्न श्रमणशिरोमणि भगवान्‌ महावीर प्रभु के 
द्वारा हितोपदेशक के रूप में बताया गया, भव्यों के सामने अथंरूप से प्रूपित, 
लोक में प्रसिद्ध किया गया, समस्त नयो और प्रमाणों से सिद्ध, उत्तम सिद्धो 
की आश्ञारूप, मर्यादाओ की सुरक्षा के लिए बतलाया हुआ, भलो भांति उपदिष्ट, 
मंगलमय यह पांचवा संवरद्वार समाप्त हुआ; ऐसा मैं (सुधर्मास्वामी) 
कहता हूँ । 


हे सुत्रत ! ये पांचो संवस्द्वार (महात्रत) सैकड़ों निर्दोष-शुद्ध हेतुओं 
के कारण विस्तीर्ण होते हुए भी अरिहंत भगवान्‌ के श्ञासन में संक्षेप 
में पाँच ही बताए हैं, विस्तार से तो ये पच्चीस होते है, पांच 
समितियों से युक्त, पांच महाव्रतों की पूर्वोक्त २५ भावनाओं के सहित तथा 
शान ओर दर्शन के द्वारा मन-बचन-काया से सुसंवृत तथा सदा प्रयत्न से 
प्राप्त संयमयोग की रक्षा एवं अप्राप्त संयमयोग की प्राप्ति के लिए 
पुरुषाथ करने से सुविशुद्धदृष्टिवाला संयमी, स्वपरफल्याणसाधक साधु इन पांचो 
सवरद्वारा की लगातार आराधना करके भविष्य में चरमशरीरी होता 
है, अथवा पाठान्तर को दृष्टि से अर्थ होता है--भविष्य में वह कार्माणशरीर 
का ग्रहण नही करता । 


दसवा अध्ययन : पंचम अपरिग्रह-संवर पड 


व्याख्या 


पूब॑सूत्रपाठ मे अपरिग्रही के लक्षण के सम्बन्ध में विस्तृत निरूपण करने के 
बाद उस अपरिय्रही की आवश्यकतानुसार पाचो इन्द्रियों के विविध विषयो को ग्रहण 
करते समय क्या दृष्टि, क्या भावना और कंसी साधना होनी चाहिए; जिससे वह 
अपरिपग्रहक्षत का भलीभाति निर्वाह एव सरक्षण कर सके ? इस सम्बन्ध में शास्त्रकार 
ने इस सूत्रपाठ मे अपरिग्रहब्रत की सर्वथा सुरक्षा के लिए पाच भावनाओ का विशद 
निरूपण किया है। 
पांच भावनाओं को उपयोगिता-पूर्व सूत्रपाठ में साधुजीवन से अन्तरम 
परिग्रह के त्याग के लिए एक बोल से ले कर तेतीस बोल तक की शिक्षात्मक सूची दी 
गई थी । वास्तव में साधुजीवन में अन्तरग परिग्रह पर विचार करने के लिए और उससे 
मुक्त होने के लिए एवं उनमें से हेय, ज्ञय और उपादेय का विचार करके परियग्रह- 
मुक्ति के यथायोग्य मार्ग पर चलने के लिए साधक को प्रेरणा मिलती है; परन्तु उस 
प्रेरणा के बावजूद भी साधक कई बार ग्रहण और अग्रहण के चक्कर मे पड कर एक 
के बदले दूसरे को उचित पथ मान बैठता है। बाह्मपरिग्रह का त्याग करके 
परिग्रहत्यथाग के लिए साधुजीवन के जो नियम है, त्याग्रप्रत्याख्यान हैं, मर्यादाए'” हैं या 
समाचारी है, अथवा ब।हद्यक्रियाएं हैं, उनके शाब्दिक भवरजाल में फस कर अपने को 
बहुत बडा परिग्रहत्यागी मान बैठता है। परन्तु अन्तरग जीवननद में अहंकार, क्रोन्न, 
विषयो के प्रति आसक्ति, वासना-कामना, प्रतिष्ठा की भूख, अथवा प्रतिकूल विषय 
मिलने पर अशान्ति, असन्तोष, द्वंष, घृणा, विरोध एवं सघर्ष की भावना आदि 
हिलोगे लेते रहते हैं। और उक्त भ्रहकारादि सब एक या दूसरे रूप में अन्तरंग परिग्रह 
के ही रूप हैं। इमलिए जिस चीज का मुख्यरूप से त्यागर-अग्रहण करना था, उसे 
अहण करता रहता है ओर शान्ति, समता, वलत्सलता, क्षमा, निर्लोधता, सरलता 
मृदुता, सत्यता आदि जिन चीजों का ग्रहण करना था, उन्हें छोडता जाता है। ऐसी 
आपाधापी मे अपरिग्रह की रक्षा के लिए ये पा भावनाएं ससारसभुद्र मे अन्तरंग 
प्ररिग्रहरूपी तूफान के कारण डगमगाती हुई उसकी जीवननेया के लिए प्रकाश- 
स्तम्भ का काम करती हैं। साधक फिर सही रास्ता पकड़ लेता है। इसलिए इम 
पाचो भावनाओ का बहुत बड़ा स्थान है, अपरिभ्रही साप्तक के जीवन में । 
विययों का प्रहणम कब परित्रह है, कण अपरिप्रह २--परिभ्रह का अर्थ मोटेतोर पर 
प्रहण करना ही होता है। परन्तु जब तक क्रीर है तब तक पांचों इन्द्रियों और 
मन के विषयों को ग्रहण बिये बिना साधक का काम नहीं चल सकता । इन्द्रियों को 
कदाचित्‌ वह निश्वेष्ट करके बैठ जाएगा, लेकिन मन को गंठरी बांध कर कहाँ 
डालेगा ? बह तो एक क्षण भी मनस-चिल्तन किए बिना रह नहीं सकता । मन अपने” 


दडंप क्री प्रश्वव्याकरण सूभ 


कार्यकाल सें किसी ले किसी इन्द्रिय के विषय का ही चिन्तन-मनन करेगा । तब सवाल 
यह उठता है कि इधर इन्द्रियों या मन के जरिये साधक के द्वारा प्रहण किये जाने 
वाले विविध विषय परिग्रह कहलाएंगे और उधर अपर्ग्रिह के भ्रति कृतभ्रतिश साधु 
को परिग्रह का त्याग करना अनिवार्य है। तब यह गृत्थी कंसे सुलझे ? इसके लिए 
अगवान महावीर ने एक सुलभ और सीधा रास्ता बताया है कि साधक को अपने जीवन 
में अनिवाय्य विषयो का ग्रहण तो करना ही होगा, लेकिन उस समय दो तरह का 
विवेक उसे करना होगा -- 

पहला यह कि जो विषय या विषय के अनुरूप साधन साधुजीवन के लिए 
अनिवार्य आवश्यक नही हैं, उन्हें चला कर ग्रहण न करता । दूसरा विवेक यह करना 
होगा कि न चाहते हुए भी साधु के सामने जब मनोज्ञ विषय या विषय के अनुकूल 
मनोज पदार्थ अनायास ही सामने आ जाय या प्राप्त हो जांब तो वह उनके प्रति राग, 
मोह लालसा, गृद्धि, कामना, स्मरण, मनन, या आकाक्षा न करे । और जब अमनोज्ञ 
विषय या विपयानुरूप अमनोज्ञ बुरे पदार्थ अनायास ही सामने आ जाय या प्राप्त हो 
जांय तो उस समय रोष, द्वंष, विरोध, डांट-फटकार, तिरस्कार, अवज्ञा, घृणा, 
जुगुग्सा आदि दुर्भाव मन में न लाए। बस, यही विषयों को ग्रहण करते हुए भी 
अपरिय्रही रहने की कुजी है। उत्तराध्ययन सूत्र के ३२ वे अध्ययन से इस बियय में 
बहुत ही सुन्दररूप से मार्गदर्शन मिलता है । देखिये, एक गाथा में उसका 
लिचोड--- 

'जे सहु-रुण-रस-मंधमागए, फासे ये संपष्प सथुज्भपादण । 
मेही पओसं न करेज्ज पंडिए, स होति दंते विरए अकिचण ॥। 

अर्थात्‌--जो साथु अमायासप्राप्त ममोझ् शब्द रूप, रस, गन्ध और स्पर्श को 
पा कर गृद्धि (आसक्ति) नहीं करता; और अम॑नोज्ञ पापजन्य अशुभ शब्दादि को पा कर 
प्रहंध नहीं करता; वही वास्तव में विरत है, पण्डित है, दान्‍त है और अकिचम 
(अपरिय्रही) है। यह है, अपरिग्रह और परिश्रह के विवेक की कुजी । यदि साधक 
वरिग्रहरृष विषयों को मन से ग्रहण करता है तो यह अन्तर परिभ्रद्दी बन जाता 
है, ओर यदि वह ग्रहण नहीं करता है तो उसका जीवन चल नहीं सकता । ऐसी 
दक्षा में शास्त्रकार कहते हैं कि विषय अपने-आप में अच्छे या बुरे नहीं हैं। साधक की 
इष्टि मे ही जब राग जौर ढव॑ ६ का जहर होता है ठो वे विषय अनुकूल हों या प्रति- 
कूल, साधक के लिए आवश्यक ही या अनावश्यक, उसके लिए अभ्तरंग परिय्रह बने 
जाते हैं। इसलिए विषयों को छोड़ना उतना महस्वपूर्ण हीं, जितना विषयों के सा4 
लगे हुए राम भर द्वष को छोड़ता जरूरी है, महत्त्वपूर्ण है। भगवद्मीता में भी 
इसी बात की पुष्टि की हैं--- 


दसवां अध्ययत : पंचम अपरिस्रहु-संवर घडश 
फुलियस्पेशियस्पार्थ रागढ थो व्यवस्थितो । 
तथोर्म बशसागण्छेत तो हास्य परिपत्चिनों ।।' 

अर्थात्‌ प्रत्येक इन्द्रिय के अर्थ के साथ राग और हष जुड़े हुए हैं । साधक 


उस राग और द्वंध के वशीभूत न हो। मे दोनों ही साधक के अनासक्त-अप रिग्रही 
जीवन के शत्र हैं।' 


साथ ही यह भी समझ लेना जरूरी है कि साथु अनायासप्राप्त इन्द्रयविषद 
को टाल नहीं सकता । जैसे, एक साधु धिक्षा के लिए जा रहा है, बाजार में अत्तार 
की दूकान में सजी हुई इत्र की शीश्षियों से भोनी-भीनी मथुर महक था रही है, किसी 
दूकान पर रखे हुए रेडियो से कर्णप्रिय सुरीले गायन की ध्वनि आ रही है, सामने 
सै एक सुन्दर युवती सोलह श््‌ गार से सजी-धजी आ रही है, हलवाई की दूकात पर 
स्वादिष्ट धुगन्ध्रित मिष्टान्न सजे हुए हैं, इसी प्रकार किसो गृहस्भ में अपनी कोमल 
करांगुली से उसके चरणों को छू लिया, अब क्‍या वह इन पांचों इन्द्रियों के विषयों 
को टालने के लिए ऋमशः नाक, कान, आँख, जीभ या स्पशेन-इन्द्रिय बद कर लेगा या 
मिश्येष्ट कर लेगा ? नही, ऐसा करता कदापि सम्भव नहीं है। अतः विषयों का 
बांचों इन्द्रियो से अहण तो होता है, लेकिन विवेकी धीर साधक उने बअनायासप्राप्त 
विषयो से न धबड़ा कर अथवा उक्त पाचों से विपरीत अमनोज्न विषयों के अनायास 
प्राप्त होने पर न झुझला या झल्‍्ला कर अपने भन पर राग ओर ढ थ के भाव अंकित 
नहीं होने देगा। आर्थाव्‌ वह मन से पांचो इन्द्रियों के अनुकूल प्राप्त विषयों या 
विधयानुरूप साधनों पर राग नहीं करेगा ओर पाचों इन्द्रियों के प्रतिकूल ब्राप्त विषयों 
या विषयासुरूप साधनों पर द्वष नहीं करेगा । 


राग और द्वंष न करते का कोई साधक इतना ही अर्थ न लगा ले कि राज 
हो करना नहीं है, मोह, लालसा, लोभ, गृत्वि, आसक्ति, कामना, वासना, स्मरण, 
झभनन करने में हज ही कया है ” इसी प्रकार हंष न करने का इतना ही अर्थ न लक 
बैठे कि ४ व तो करना नहीं है; रोष, घृणा, विद्रोह, मारपीट, ताइसतज्जन, डॉह- 
फटकार, ध्िफ्कार, अपमान, मफरत आदि करने में क्या हर्ज है ? ऐसा करना गलत 
होगा । उससे अन्तरंग परिग्रह सर्वेधा रुकेगा नहीं । एक जहर के बदले दूसरा जहर 
दे लिया जाय तो उससे जहर का असर कम तहीं होता । राय और हे व ये दोतों 
ब्रधान विय हैं, ये दोतो अन्तरंग परिभ्रह के मायक हैं, सेनापति हैं। इनकी फीज बहुल 
बड़ी है, इतका परिवार बहुत ही सस्या-चौड़ा है। यही कारण है कि शारतकार दें 
कह इम्लियंत्य' के साथ-साथ न सस्लिमण्य' कादि राग के लत्य साविकों या परिकार | 
क्र के 


ष्धू० श्री प्रश्नव्याकरण सूत्र 


बालों के भी नाम गरिना कर उनका नियेध किया है, इसी प्रकार “न कसियव्ब' के साथ- 
साथ 'न होलियब्य' आदि हंष के साथियो या परिवार वालो को अपनाने से भी 
इन्कार किया है। हाँ, तो निष्कर्ष यह हुआ कि पाचों इन्द्रियों के विषयों के आगमन 
के समय साधक को परिवा रसहित राग घरूपी इन शत्रुओ से सावधान रहना चाहिए; 
इन्हीं का ग्रहण करना अन्तरग परिग्रह है और इन्ही को छोडना अपरिग्रह है। केवल 
विषयो का ग्रहण करना अपने आप में परिभ्रह नहीं है । इसके लिए अपरिग्रही साधक 
को प्रतिक्षण अप्रमस हो कर रहना है, अन्यथा साधक पर कब ये हमला कर बैठेगे, 
कोई पता नही है। साधक की जरा-सी असावधानी से राग और ढ्वं ५ अपने आक्रमण 
को सफल कर बैठेंगे । उसकी जरा-सो गफलत से साधक बाह्य परिभ्रह॒ का त्याग होने के 
बावजूद भी अपरियग्रही के बदले अन्तरग परियग्रही बन बंठेगा । इन दोनों शत्रओ मे से 
एक लुभावना है, दूसरा ढरावना है। हैं दोनों ही खतरनाक ! अगर साधक इनके 
बहकावे में आ जाता है तो ये बहुत शीघ्र ही प्रसन्नचन्द्र राजधि सरीखे उच्चमूमिकारूढ़ 
बड़ें-से-बड़े साधक को भी पछाडते देर नहीं लगाते । यही कारण है कि अपरिग्रहसवर 
के प्रसग में उक्त अ्न्तरग परिग्रह से साधक की रक्षा के हेतु शास्त्रकार पाच भावनाओं 
को सिन्तनात्मक प्रयोग के रूप में बताते है, जिनका मनन-चिन्तन करके साधु 
अपनी अन्तरात्मा को पवित्र और निर्दोष बना लेता है। इन भावनाओं का जिन्दगी- 
भर तक सतत अप्रमत्त हो कर प्रयोग करने पर ही ये फलदायिनी एवं हृढ सस्का रामृत- 
पायिनी होती हैं । भौर तभी वह अन्तरग परिग्रह का सर्ववा त्यागी और जितेन्द्रिय 
बन सकेगा । इसी बात को शास्त्रकार प्रत्येक भावना के अन्त में कहते हैं। "'''*'* 
भावणाभावितों भवति अंतरप्पा मणुन्तामणुस्त-सुब्मिदुश्चि-रागदोस-पश्िहियप्पा 
साहू मणवयणकायग॒त्त संबुड परणिहितिदिए चरेज्ज धब्मं । इसका अर्थ मृलार्थ एव 
पदान्ययार्थ में स्पष्ट किया जा चुका है। अब हम क्रमश: प्रत्येक भावनाबस्तु का 
संक्षप मे विश्लेषण प्रस्तुत करेंगे । 


ओजेमियसंवररूप शब्दनि:स्पृहभाववा का चिस्तम, प्रयोग ओर फल--परिग्रह 
का अन्तरग और बहिरंगरूप से परमत्यामी साधु जब अपनी कोई भी प्रवृत्ति करता 
है तो उसके कानों में कई प्रकार के शब्द आ कर टकराते हैं। उनमें से कई कर्ण॑प्रिय 
होते हैं, कई कर्णकटु भी । कई शब्द ऐसे सुहावने लगते हैं कि साधक का मन वहाँ 
टिठक कर सुनने को हो जाता है, वह मन ही मत चाहता है कि ये मधुर गीत होते 
ही रहें । इसके उपरान्त जन यह उस संगीतस्थल से जागे चल देता है, तब भी कान 
में बार-बार उस सुते हुए मनोमोहक संगीत की स्मृति ताजा हो उठती है, उसी को 
पुन: पुनः सुनने के लिए मन लालायित हो उठता है। ये सारे ही राग के प्रकार हैं, 
जो साधक के जीवन को अम्तरंग परिग्रह के गे में डाल देते हैं। इसीलिए शास्त्रकार 
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से कुछ खास-खास मनोश शब्दों के नाम गिना कर अस्त मे उन्हीं प्रकार के शब्दों के 
कर्णगोचर होने पर उनके प्रति राग, आसक्ति, गृद्धि, लोभ, मोह, न्‍्योछावर, वुष्टि, 
स्मरण, और मनत से इस श्रोत्रेन्द्रियसंवरभावना के प्रकाश में शीघ्र बचने का 
निर्देश किया है --“पढम॑ सोह विएण सोच्छा सहाद' मजुप्नमहाई * “ वरमसुरय “ 
सहाइ ७०१०० गृुणवयणानि के महू रजनभासियाइ ० ७७०8३ न तेसु “""रज्थियव्य न सह 
थ मदद ल तत्थ कुस्जा ।” इन सब सूत्रपक्तियो का अर्थ हम मूलार्थ एवं पदान्वयार्य 
में स्पष्ट कर चुके हैं। इसी-प्रकार इस तरह के मनोज्ञ और कर्णप्रिय शब्दों से ठीक 
विपरीत शब्द अमनोज्ञ, करकेंश, कर्णकटु, कठोर, असह्य और मर्मच्छेदी लगते हैं कि यदि 
साधक उन्हें सुत कर झल्ला उठता है, झु झला कर उन शब्दों को या सुनाने वाले को 
गाली देने लगता है, भला-बुरा कहने लगता है, उसे डांटता-फटकारता है या वहाँ 
से उसे हटाने के लिए पत्थर या ढेले मारता है, अथवा उसके थप्पड़ या मुक्‍्का जमा 
देता है, या उन अप्रिय शब्दों की या कहने वाले की निन्‍्दा या भरत्संना करने लगता 
है, अथवा प्रसप्नचन्द्र राजषि की तरह मन ही मन घमासान युद्ध छेड़ बैठता है, जथवा 
मुह से, शाप, आक्रोश, या अपशब्द निकालता है, द्व घवश हो कर लोगों मे उसे नीचा 
दिखाने का उपक्रम करता है, लोगो में उन शब्दों या उन शब्दों के कहने वाले के 
के प्रति नफरत पैदा करता है तो वही सार्धक की हार हो जाती है। वहीं साधक 
अन्त रग परिग्रह की पकड़ मे आ जाता है और द्वं पनामक शत्रु से पराजित हो जाता 
है। ये सारे ही ढू ष के प्रकार हैं, जो साधक के जीवन को अन्तरग परिग्रह को खाई 
में धकेल देते हैं। इसीलिए शास्त्रकार ने कुछ खास-खास अमनोज्ञ शब्दों के नाम 
शिता कर अन्त मे उन्हीं की तरह के कर्णकटु शब्दों के कर्णमोचर होने पर उनके प्रति 
रोष, अवज्ञा, निन्दा, खीज या चिढ़, छेदन, भेदत, ताड़न-तर्जन, वध, द्वष, घृणा 
श्रादि से ओतेन्द्रिससंवरभावना के प्रकाश मे झटपट बचने का निर्देश किया है| 
शास्त्रकार ने अमनोजञ कर्णकटु शब्दों के कान में पड़ते ही इस भावना को प्रयोग करने 
का इन सूत्रपक्तियो द्वारा संकेत किया है--'सोइ दिएण सोल्चा सहाइ अमणुश्तपाद- 
काइ “““अक्कोस-फरस “' “ समणजेच त रुसियव्यं “ न बहेयव्यं, न दुगु छावतियाए 
सब्मा उप्पाएउ' । इन सृत्रपक्तियों का अथ्थ मूलार्थ एवं पदान्वयार्थ में हम स्पष्द 
कर चुके हैं। 
निष्कर्ष यह है कि साधु को अपने सन को इस भावना की ऐसी तालीम देनी 
आाहिए; ताकि कर्णप्रिय शब्द कान में पड़ते ही वह अहक त जाय ओर कर्णकदु शब्द' 
कान में पड़ते हो वह बौल्यतता न उठे । यानी उसे मतोश या असनोश्ष, कर्णप्रिय यो 
कर्णकटु, शुभ या अशुभ शब्दों को भाषादगंणा के पुदूयगल मान कर उनके अबण का 
अपने सन पर जरा भी असर नहीं होने देना है। अगर साधक कर्णेकटु अमनोश शब्दों 


अरे क्षी प्रश्नव्याकरण सूज 


को सुम कर जरा-सा भी ढं पभाव के चक्कर मे आ गया तो उसकी अन्तरग परिय्रह के 
स्थाग की साधना चौपट हो जायगी । इसलिए उस सभय इस भावना के प्रकाश मे ग्रही 
विचार करना है कि ये अमगलकर शब्द तेरा क्या बिगाड़ेगे ? अगर इन भाषावर्गणा 
के पुद्यलों का प्रभाव तू अपनी आत्सा पर पडने देगा, तो इससे तेरी आत्मा की हार 
ही होगी; जीत तही। अत जीत इसी में है कि इन शुभ या अशुभ शब्दों को कानो 
से सुन कर भी मन पर असर न होने दे; वचन से भी उन शब्दों की प्रतिक्रिया 
प्रभट ने करे तथा शरीर की चेष्टा से भी उन शब्दों का प्रभाव व्यक्त न होने पाएं । 
अर्थात्‌--किसी भी प्रिय और अभ्रिय शब्द को सुन कर मन को निम्चेष्ट यना दे, 
याणी को उसको प्रतिक्रिया प्रमट बरने से मृक बना दे, और काया की चेप्टाओं को 
उसके प्रभाव से शून्य बना दे। तभी अपरिग्रही साधु समभाव में स्थिर हो कर 
जितेन्द्रिय और संयतेनिद्रय बनेगा । और अन्तरंग परिश्रह से सर्वथा दूर रहु कर अपनी 
आत्मा में स्थित हो सकेगा । 


यबोतरागतापोषक शब्दअवण में अभिरि परिग्रह नहीं --पूर्वोक्त सूतरपाठ 
से यह ध्वनित हो जाता है कि जो शब्द राग, आसक्ति या मोहादि बढ़ाने वाले है, 
अथवा इसके विपरीत जो शब्द द्वष आदि के पोषक हैं, उन दोनो को राग और द्व प 
से अभिभूत हुए मन से ग्रहण करना ही अन्तरंय परिग्रह है । परन्तु जो शब्द बीतरागता 
की पुष्टि करने वाले हैं, किसी के सुरोले स्वर में बीतरागतापोषक भजनादि के श्रृति- 
सधुर शब्द कानो में पड़ रहे हैं तो वहां सुनने, अभिरुचि दिखाने और उतके बारे 
में बार-बार स्मरण-मनन करते का निषेध नहीं किया गया है। जो शब्द राग-मोह- 
कामादिवद्ध क हैं, उन्ही से सावधान रहने का निर्देश है। बीतरायतावद्धं क शब्दों से 
तो परिभ्रह में अभिरुचि के बदले परिग्रह से विरक्ति ही पैदा होती है । 


अवोसफस्सलिसयलयमाभगतस्मजनिरभंछणवदित्तवकर्ण - इत्यादि शब्दों 
शब्दों का स्पष्टोकरण---चुल्सुभर पानी में डब मर इस प्रकार के असुहावने वचन 
आफकोशतचन हैं; 'अरे मुड ! इस प्रकार के वचन परचबचम हैं; तू कुशील है, 
दुराचारी है! इत्यादि वचन खिसम-- (निम्दा) बच्चन है; 'रें तू' आदि अनादरसूचक 
शब्द अपमानवचन हैं; 'तुशे देख लुमा' इत्यादि फटकार के बचने तर्जनावचनम 
कहलाते हैं; 'मुझे अपना मु हू मत विद्या, 'हट जा मेरे सामने से' दष्यादि विभेत्सनवचम 
हैं; रोष में झल्ला कर बोलना दीपसबचन हैं, दूसरे को डराने, धमकाने, उद्॒विस्त करने 
के वश्रत आसनवचत हैं; वाड़ी, मोटर, जहाज, विमरत, बम फटने, गोली 
छूटने तथा मशीनों आदि के चलने की अभ्यक्त कर्कश ध्वनि 'उत्कजित कहलाती है; 
आंसू गिराते हुए मोलना बबित है, समातार एक ही शब्द की रट सवाना रठित है, 
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इष्टवियोगादि होने पर रोना-पीटना आकाइन है, खूुअर आदि के समान चोंचीं,. 
चिल्लपों आदि आवाज को “रसित' कहते हैं; दयनीय बचतों को करणवच्म कहते हैं, 


आत्तंस्वर को बिलपित कहते हैं। ये सब अमनोश शब्द हैं, इन्हें सुन कर मन में 
ईं पादि नहीं करना चाहिए। 


धक्षुरिनि पसंवररूप रूपनि स्पृद्रभावना का चिन्तन, प्रयोग और फल--अपरि- 
प्रहव्न॒ती साधु जब अपनी दैनिक दिनचर्या में प्रवृत्त होता है तो कई रूप आँखों के 
सामने आते हैं, उनमे कुछ सचेतन प्राणी के भी होते हैं, कुछ अचेतन पदार्थों के भी । 
जैसे मनोज और नेत्रप्रिय सुहायने रूपों में सुन्दरी युवती, सुन्दर बच्चे, कुत्ते आदि के 
सलौने बच्चे, मृगशिशु, मोर, इसी प्रकार रगविरगे चित्र, सुन्दर सफेद या अन्यरंग की 
खाने-पीने की चीजे, बढिया वस्त्र या पात्र अथवा और कोई भी चेतन या जड सुन्दर 
ए० आँखों वो रचिकर तथा मनोमोहक पदार्थ सामने आए, तो उस समय यदि साध 
उस सुस्दररूप या चेहरे आदि को देख कर मन में रागभाव या मोह लाता है, उस सुर्दर 
रूप को टकटकी लगा कर देखने के लिए ललचाता है, बार-बार उसे देखने का लोभ 
करता है, उस रूप को आतसत्तिपूर्वक देखने के लिए ठिठक जाता है, अथवा वहाँ से 
आगे चलने पर भी मन में बार-बार उसी रूप का स्मरण और मनन करता है, या 
पुन पुन. उस रूप को देखने के लिए लालायित होता है; तो यहीं साधक की हार 
है। ये सारे ही रागभाव के प्रकार हैं, जो साधक को अन्तरग परिग्रह के जाल में फंता 
देते हैं। इसीलिए शास्त्रकार ने कुछ खास-खास सनोजञ्ञ रूपों के नाम गिना कर अन्त 
में उसी प्रकार के अन्यान्य रूपों के दृष्टिगोचर होने पर उन पर आसक्ति अनुराग, 
गूद्धि, लोभ, मोह, न्योच्छावर, तुष्टि, स्मरण और मनन से शीघ्र बचने का चक्षुरिन्द्रिय- 
संवरभावना के प्रकाश में निर्देश किया है--'बितियं अगिसविएण पासिय रूुवाणि 
स्रजझाइ सहुकाइई “' रुदेसु सभुत्लभदएसु न तेसु समणेण सब्जियल्य “'” न सइचछच 
सह लव सत्य कुम्जा (' इन सूत्रपक्तियों का अर्थ पहले स्पच्ट किया जा चुका है। 
इसी प्रकार इनके ठीक विपरीत अमनोज्य, आँखो को खटकने वाले, अपिय, 
पापकर्म के उदय से अशुभ कालेकट्टे, भौंढे, भद्दे, घिनीने, बीमार आदि के दयनीय 
हूपो को देख कर यदि साधक एकदम दुष्ट हो जाता है. क्रोध से झल्ला उठता है, उन 
कद्रुप व्यक्तियों या जड़ पदार्थों पर दूट पड़ता है, उन्हें तोड़फोड़ देता है, डॉट्ला- 
फ्रटकारता है, उनकी निन्‍दा करता है, लोगों के सामने उन्हें धिककारता है, उनका 
अपमान करता है, उन्हें दुरदुराता है, दुकराता है, उनके प्रति नफरत फंचाता है, उन्हें 
हिकारतभरी हृप्टि से देखता है या धक्का दे कर, मारपीट कर उन्हें निकाल देता हैं 
या वहाँ से भया देता है तो यहों साधक की पराजय है। यहीं वह अन्तर्रंग परिग्रह 
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की चपेट मे आ कर हं चरूपी शत्रु से दब जाता है। उसके मन पर इढं घरूपी रिपु 
अधिकार जमा लेता है। ये सारे हंषभाव के ही परिवार हैं, जो साधक में 
मौद्लाहट पैदा करके उसे अन्तरम परिग्रह के गड्ढे मे गिरा देते हैं। इसीलिए शास्त्र- 
कार ने कुछ खास-खास अमनोज्ञ रूपों के नाम गिनां कर अन्त में, उसी प्रकार के 
अन्यान्य अमनोज्ञ रूपो के दृष्टियोचर होने पर उनके या उनसे सम्बन्धित व्यक्तियों 
या वस्तुओं के प्रति रोष, अवज्ञा द्वंष, घृणा, निन्‍्दा, खीज या चिढ़, छेदन-भेदन 
(तोइ़फोड), ताइन तर्जन, वध आदि से झटपट बचने का चक्ष्‌रिन्द्रियसवरभावना के 
प्रकाश में निर्देश किया है-- जक्विविएण पासिय रूवाद अमणजप्तपावकाइ' 
एथमाबिए सु असभुत्नपादकेसु न तेसु समर्थेण कसियव्य॑ “' लब्भा उप्पाते्ड । इत 
सुत्र/क्तियों का अर्थ भी मूलार्थ तथा पदान्वयार्थ से स्पष्ट हैं। कुछ खास स्थलों पर 
प्रकाश डालना उचित समझ कर नीचे कुछ स्थलो १२ प्रकाश डालते हैं -- 


गंशि-कोहिक-कुणि-उदरि-कच्छुल्ल '*' “सप्पिसल्लग-बाहि-रोगपी लियं---जिसके 
गले मे गड़माला हो, उसे गंडी कहते हैं। यह चार प्रकार का होता है बातज, 
पित्तज, कफज और सन्निपातज । जिसके शरीर में १६८ प्रकार के कुष्ट रोगो मे से 
कोई-सा भी कुष्टरोग हो, उसे कोड़ो कहते हैं। वे १८ प्रकार ये हैं - (१) अरुण, 
(२) दुबर, (३) स्पर्शजिल्न, (४) करकपाल, (४५) काकन, (६) पौंडरीक, (७) दद्र, 
(८) स्थूल मारुक्क, (€) महाकुष्ठ, (१०) एककृष्ठ, (११) चर्मदल, (१२) विसपं, 
(१३) परिसर्प, (१४) विचचिका (१५) सिध्म, (१६) किट्ठिभि, (१७) पामा 
(१८) शतारुफ । ग्र्भाधान के दोष से अथवा अन्य “किसी कारण सेएक पैर छोटा हो, 
अथवा एक हाथ छोटा हो, उसे कुणी-- टोंटा या लूला कहते हैं । जिसके भयंकर उदर- 
व्याधि हो, उसे अलोदरो कहते हैं। जलोदर रोग ८ प्रकार का होता है--(१) पृथक्‌, 
(२) समस्त, (३) अनिलोध, (४) प्लीहोदर, (५) बद्धगुद, (६) आमन्तुक, (७) वेसर, 
(८) जलोदर । श्लोपदी-- जिसके पैर कठोर हो गए हों, जकड़ गए हों, उसे श्लीपदी 
कहते हैं। इस रोगी के पैर धीरे-धीरे हाथी के पैर की तरह सूज जाते हैं। इसे हाथी- 
प्रगा भी कहते हैं । 


इन सब व्याधियों या रोयों से विकृत अंग वाले लोगों को देख कर सन में 
उनके प्रति घृणा, द्वं थ, अरुचि, अप्रीति या ढ व ने लाना चाहिए । ऐसे विकृताग या 
विकलाम व्यक्तियों को देख कर साधु को सोचना चाहिए-- 'अह्ो ! कर्मों की कितनी 
विचित्रता है! ये वेचारे अपने अशुभकर्मों के उदय से फल भोग रहे हैं। मु इन्हे 
चिढ़ा कर, व्यधित करके या घुणा रोष करके व्यर्थ ही और नये कर्म क्यों बाधने 
चाहिए ? यही साधक की समभाव की परीक्षा होती है। वह मनोज या अमनोग 
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दोनों में मध्यस्थ--सम रहे । न तो मन को मनोज रूपों में ललचाए और न अमनोश् 
'रूपों में बिगाड़े । 


निष्कर्ष यह है कि अपरिग्रहव्रती साधु को अपने मन को इस भावना की 
ऐसी तालीम देनी होगी, जिससे वह मनोमोहक एवं नेत्रप्रिय रूप आँखों के सामने 
आते ही उनके प्रवाह मे न बह जाय, और अभद्र, असुहावने, अमनोश अशुभ रूप 
आंखो के सामने आते हो बोखला न उठे। शुभ या अशुभ रूपो को पुदुगल के खेल 
समझे । आखिर तो ये रग या रूप वगैरह सभी नश्वर हैं, मिट्टी मे मिल जाने वाले हैं । 
फिर इन सुरूपों पर मोह या आसक्ति करके और कुरूपों पर घृणा या द्वेष करके 
अपने सयम को क्‍यों धूल में मिलाया जाय | अशुभ रूप साधक कौ आत्मा का क्या 
वियाडेंगे ? रूप अपने आप मे न अच्छा है, न बुरा। उसका निर्णय तो अपनी प्रकृति के 
अनुसार व्यक्ति के बिचार ही करते हैं न ! अत सुरूप या कुरूप का प्रभाव मन पर ने 
पडने देना ही साधक की जीत है। अन्यथा, साधक की आत्मा की हार है। अतः 
विजय इसी में है कि इन शुभ या अशुभ रूपों को आँखों से देख कर भी मन पर असर 
न होने दे; वचन से भी उस रूपदर्शन की अच्छीया बुरी प्रतिक्रिया प्रगट 
ने करे तथा शरीरचेष्टा से भी उन रूपो का प्रभाव व्यक्त न करे। अर्थात्‌--किसी 
भी प्रिय या अग्रिय रूप को देख कर मन को बिलकुल निश्चेष्ट बना दे, वचन को 
उसकी प्रतिक्रिया प्रगट करने से मूक बना ले तथा काया की चेष्टाओं को भी उसके 
प्रभाव से शून्य बना दे । यही अपरिग्रही साधु के द्वारा अन्तरंग-परिग्रह से सर्वथा मुक्त 
7हुने की साथना है । इस प्रकार की भावना के चिन्तन व प्रयोग से साधक समभावी, 
जितेन्द्रिय एव स्थितप्रज्ञ बन सकता है। 


प्रार्णेल्रियसंवरभावता का खिस्तन, प्रयोग और फल--अपरियग्रही साधक जब 
अपने नित्यकृत्य मे प्रवृत्त होता है तो कई मनोज्ञ भोज्य पदार्थों या कई अन्य सुगंध- 
पूर्ण पदार्थों की सुगन्ध उसके नाक से आ कर टकराती है, उस समय उन भीनी-भीनी 
मधुर मनोमोहक सुगनन्‍्धों को पा कर यदि वह असावधान हो कर उन पर रागभाव लाता 
है, उन्हें सूघने के लिए ललचाता है, उस सुगन्ध मे आसक्त बनता है, उन्हें सू घने के 
लिए ठिठक जाता है या वहाँ से दूर चले जाने पर भी मन में उनका पुन्र.पुत्र' स्मरण 
या चिन्तन करता है तो यही साधक फिसलता है। ये सारे ही रागभाव के विकार उसे 
घेर लेते हैं और अन्तरंग परिग्रह के जाल में फंसा देते हैं। इसीलिए शास्त्रकार से 
कुछ खास-लास सनोज्ञ गंधो के नाम गिना कर अन्त में उन्हीं की किस्म के विभिन्न 
सुषन्धों के प्राणगोचर होने पर उन पर आसकिति, राग, मोह, लोभ गृढ्धि, न्योछावर, 
तुष्टि, स्मरण और मनत से उसे धाणेन्द्रिमससंवरभावता के प्रकाश में शीघ्रातिशीक्ष 
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बचने का निर्देश सूतरपंक्तियों द्वारा क्रिया है--“घाणजिदिएण अग्थाइय यंध्राई 
मधन्नभहयाई ३०७० * जलयधलयसरस ' गंधेल अजुन्नभहएसु #०५००० सबजेण गृ रज्खि- 
बर्थ" न सइं सइ लू तत्थ कुक्जा' इल सृत्रपक्तियों का अर्थ पहले ही स्पष्ट किया जा 
अखुका है। वैसे ही यदि इन सुगन्धों से ठीक विपरीत मन को बुरे लगने बाले 
झममोझ दुर्गन्‍्घों का नाक से स्पर्श होने पर क्रोध से तिलमिला उठता है, ठुकरा देता है, 
सोड़ता-फोड़ता है और उन्हें डांट-फटकार अताता है, उनकी लिन्दा करता है, भर्त्सना 
करता है, मा घृणा फैलाता है, दुरदुराता है, लोगो के सामने उन्हें घिबकारता है या 
उन दुर्गख्भरे व्यक्तियों को मारता-पीटता है, घमकाता है, या लड़ाई ठान बैठता है 
तो यहीं साधक की हार हो जाती है। यही वह अन्तरंग परिग्रह की चपेट में आकर 
हैं परुपी दुश्मन से दब जाता है। उसके मन पर द्वपरूपी शत्र, कब्जा कर लेता 
है। ये सारे दं बभाव के ही परिवार हैं, जो साधक के सन में बौद्वलाहुट पैदा करके 
उसे मनचाहा नचाते हैं ओर अन्तरग परियग्रह के गे में धकेल देते हैं। इस्तीलिए 
झास्त्रकार भ्रमनोश गन्धो के कुछ नासनिर्देश करके अन्त में, उसी प्रकार के विभिन्न 
अमनोज गाधों के या उनसे सम्बन्धित व्यक्तियों या साधनों के प्राणगोचर होने पर 
उनके प्रति रोष, अवज्ञा, 6 व, घणा, मिन्‍दा, खीज या चिढ़, छेदन-भेदन, ताड़नतजंन 
या बच आदि के प्रयोग से बचने का प्राणेन्द्रियसंवरभावना के चिन्तन के प्रकाश में 
निर्देश करते हैं--' घानिदिएण गंधाइ' अमणप्तपावकाइ “ एकमादिएसु अमभुप्न- 
वायकेसु न सेसु समर्णनेंण दसियध्य ' लब्भा उप्पातेज । इन सूत्र पंक्तियों का अर्थ हम 
पहले स्पष्ट कर चुके हैं। तात्पयं यह है कि उन अमनोज्ञ दुर्गन्धों से सम्पर्क होने पर 
साधक यह सोचे कि ससार में विभिन्न वस्तुओं का स्वभाव ही ऐसा है, इसमें हमें 
मर्यों ढ पभाव लाना चाहिए ? ये सुयन्ध या दुगंन्ध सभी एक दिन नष्ट होने वाले 
हैं। साधक को अपना मन इतना प्रशिक्षित कर लेना चाहिए कि धाणप्रिय मतो- 
मोहक सुमन्ध के स्पर्श से वह बहक न उठे और अमनोज् दुर्गेस्थ के सम्पर्क से वह 
तिलमिलाए नहीं । इन्हें पुदुतलो का खेल समझे । इल नहवर सुगस्धों या दुर्गस्धों के 
वियय में मन को राम-द्वंष के बीहृड़ भे भटका कर क्यों आत्मा को बिगाड़ा जाय ? 
शत: साधक की जीत इसी मे है कि वह इन शुभ या अशुभ मम्त्रों से नाक का संस्पर्श 
होने पर भी मत पर उनका असर ते होने दे, वचन से भी कोई प्रति- 
क्रिया व्यक्त न करे और न शरीर की चेष्टा को ही उनसे प्रभावित होने दे । अर्थात्‌ 
किसी भी सुलग्धित या दुर्यन्धित पदार्थ या उसकी शुभाशुस गन को पा कर सन को 
बिलमुल स्थिर रखे, वचन को उसकी प्रतिक्रिया व्यक्त करते से मूक बता दे और 
का की चेष्टा को उसके प्रभाव से शून्य बना दे । यही अपरिय्रही साथु की अन्तरंग 
परितह से सर्व मुक्त होने की कुजी है। दस प्रकार की भावता के चिन्तन और 
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प्रयोग से साधक स्वयं स्वस्थ, शान्त, समभावी, जितेन्द्रिय और स्थितप्रज्ञ बन 
जाएगा। 

रसमेनियसंवरसावता का चिन्तन, प्रयोग और फल-परि ग्रह से सर्वेथा मुक्त होने 
माला साधक जब अपनी दिनचर्या में, खासकर भिक्षाचर्या में प्रवृत्त होता है तो उसकी 
जीभ के सामने कई स्वादिष्ट मतोश रसीली चीजें या रस आते हैं अथवा उसे भिक्षा 
में भी कई मनोश्ञ चीजें प्राप्त होती हैं, वह उनका आस्वादन करने में प्रवृतत होता 
है; यदि उस समय वह मनोज्ञ स्वादिष्ट रसयुक्त पदार्थों को देख कर मन में आसक्ति 
लाता है, रायभाव से खाता है, उन्हें पाने के लिए लालायित होता है, उन पर मुर्ध 
हो कर टूट पडता है, रातदिन उन्हीं का स्मरण और चिन्तन-मनन करता है तो यहीं 
वह अपने संघम को खो देता है। वह विविध मनोज्ञ रसों के मोहक जाल में फंसकर 
अपनी आत्मा को पतन के गहरे गई में गिरा देता है। इसीलिए शास्त्रकार ने कुछ 
खास-खास भमनोज्ञ रसों या रसयूक्त पदार्थों के नाम गिना कर अन्त में उन्हीं की किस्म 
के विभिन्न रसों या पदार्थों के रसनेन्द्रिवगोचर होने पर उन पर आसक्ति, राग, 
मोह, गूद्धि, लोभ, न्योछावर, तुष्टि,स्मरण और मनन से दूर रहने का तथा रसनेन्द्रिय- 
संबरभावना के चिन्तन के प्रकाश मे अपने अपरिप्रहब्रत को सुरक्षित रखने का संकेत 
करते हैं---जिव्भिदिएय साइयम रसालनि उ मणुश्तभहकाई उनभ्गाहिसविविह पाण- 
भोगण'''भोयणेसु “' रसेसु “न समयजेज सज्जियव्यं 'म सईं थे मई थे तत्य कुस्ता । 
इन सूत्रपंक्तियों का अर्थ मूलार्थ एवं पदान्वयाथे से स्पष्ट है । 

इन शुभ मनोश रततो के ठीक विपरीत, जो अमनोज्ञ अशुभ रस हैं; उनका 

जीभ से स्पर्श होने पर यदि साधक रोष से तिलमिला उठता है, उन्हें ठुकर। देता है, 
होड़नफोड देता है, फेक देता है, ठंडे, बासी, रुखे, सूखे, नीरस, सत्त्यहीन 
सड़े, गले पदाथों को देख कर हाथ-पैर पछाढ़ता है, देने के लिए उच्चत दाता 
से लड़ पढ़ता है, उसकी निनन्‍्दा, अपमान, अवज्ञा या मारपीट करता है, 
उसके प्रात लोगों में घुणा फैलाता है, लोगों के सामते उस पढदार्य की यां 
वबदार्थ के देने वाले की लिन्‍दा करता है, घिक्‍कारता है था डांटता-फटकारता है, तो 
समझ लो, वह साधक अन्तरंग परिग्रह की चपेट में आ कर हूं पभाव से पराजित हों 
गया । साधक के लिबेल मन पर हें पभावरूपी शत्रु ने अधिकार जमा लिया। इसी 
हि.ए शास्त्रकार साधक को सूचित करते हैं कि वह अमनोजञ्ञ रसों या रसयुक्त पदार्थों 
से जिहू न्द्रिय का स्पर्श होने पर छोध से तमतमाए नहीं, आवेश में आ कर पात्र को 
मतोड़-फोड़ दे, हांथ-पैर न पछाड़े, ग्रह ते मचकोड़े, लड़ाई- 
झबड़ा व कर बैठे, दाता के यहाँ जा कर उसे अलाबुरा ने कहे, न उस पर 
कीजे, न उसे डांटेफटकारे, और न हो उसे मारे-पीढे, न उसके प्रति लोगों में चृंषा 
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फैलाए। याती शास्थकार अशुभ पदार्थों के प्रति रोष करने, 6 थ करने, चिढ़ने या धृूणा 
करने, टुकराने या छेदन-भेदन करने आदि से आत्मा को बचाने का निर्देश करते हैं-- 
“जिब्सिविएस सायिय रसाई अमणन्नपावकाइईं बहुदुष्चिगंधाई तिसकडुयकसाय 
अंबिलरससलिशती रसाईं*'* '"“अमणन्तरावकेसु म॒ तेतु समनेण कसियव्य “वा 
इन सूत्रपंक्तियों का अर्थ पहले मूलार्थ एवं पदार्थात्वय में हम स्पष्ट कर आएं हैं। 
गहाँ तो केवल उनका सक्षिप्त विश्लेषण ही पर्याप्त है. सो ऊपर किया जा चुका है | 


निष्कर्ष यह है कि अपरिग्रही साधक जिह्लेन्द्रिय के साथ नीरस, रुक्ष, अमनोश्ञ 
पदार्थों का सम्पर्क होने पर यही सोचे कि ये सब वस्तुएँ या रस नाशवान हैं, पुदयल के 
खेल हैं, इनके मिलने पर असंतोष या रोप व्यक्त करना ठीक नहीं | ये स्वादिष्ट पदार्थ 
भी पेट मे जा कर तो विकृत बन जाते हैं। फिर इन विक्ृत पदार्थों से मुर्मे क्‍यों 
घबराना चाहिए ! 


मतलब यह है कि साधु को अपना मन इतना साध लेना होगा कि मनोत्- 
सरस, स्वादिष्ट रस जीभ पर पड़ते ही वह बहक न जाय और अमनोज्ञ एवं नीरस 
पदार्थ के मिलते ही वहू बोखला न उठे । विविध वस्तुओं का यथार्थ स्वरूप 
जान कर उनकी सरसता या नीरसता का अपने मन पर अधिकार न होने दे; अपने 
मन को जरा भी उनसे प्रभावित न होने दे । इसी में उसकी जीत है| अन्यथा, साधक 
सरस स्वादिष्ट भोजत या पेय पदाथे पा कर अपने से पर रागभाव का असर होने 
देगा तो उसकी संयम-साधना चौपट हो जायगी । इसी प्रकार अमनोज्ञ नीरस भोय 
या पेय पदार्थ पा कर यदि वह सन को द्वं पभाव से लिप्त कर देगा तो भी उसका 
अन्तरंगपरिग्रहमुक्ति का अब तक का प्रयत्न नष्ट हो जाएया। उसकी आत्मा की 
पुदुयलों से जबर्दस्त हार होगी। अतः जीत इसी में है कि शुभ या अशुभ रसो को 
जिल्लेन्द्रिगोचर होते ही या होते से पहले ही मल पर उनका असर न होने दे, 
बचन से उनकी प्रतिक्रिया व्णक्त न होने दे तथा शरीरचेष्टा से भी उन 
रसों का प्रभाव व्यक्त न होने दे । अर्थात्‌ किसी भी प्रिवन्या अप्रिय रस को पा कर 
मन को निश्लेष्ट बना दे, वाणी को उसकी प्रतिक्रिया प्रथट करने में मूक बना दें 
और काया को भी उसके प्रभाव से शून्य बना दे । तभी अपरिप्रही साधक की विजय 
होगी । वह शुभ या अशुभ रसों के मिलने पर समभाव में स्थित होकर जितेन्द्रि 
ओऔर स्थितप्रश्ञ बन जायगा । और अपनी आत्मा को अन्तरंगपरिग्रह से मुक्त रक्ष कर 
आत्मा में स्थित हो जावभा । 


स्पशनिल्ियसंवरभावना का चित्त, प्रयोग और फल -- अपनी दिनवर्या मे प्रवृतत 
हीते समय प्रतिदिन साधक कीं त्वचा से ठंडे, गर्म, हलके, भारी, खु्देरे, फीमल 
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रुक और स्निग्ध अनेक पदार्थों का स्प्ट होता है। उसे सदियों में गर्म, गर्भिमों में 
ठंडा, तथा चिकना, मुलायम, हलका, स्तिग्ध पदार्थ रुचिकर लगता है। किन्तु उन 
रुचिकर मनोज्ञ पदार्थों का स्पर्श पा कर यदि साधु आसक्तति करता है, मोह करता है, 
उस स्पशे को पाने के लिए लालायित हो उठता है, उसे पाने की ही घुन मे रहता 
है, उसे पाने के लिए बेचन हो उठता है, अपने आपको गुलाम बनाने के लिए भी 
तैयार हो जाता है, उसी शुभ स्पर्श का स्मरण, मनन और रटन करता है, तो समझना 
चाहिए कि साधक अभी साधना में कच्चा है। वह अभी पुद्गलासक्त बन कर अपनी 
संयमसाधना को भिट्टी मे मिलाने पर उतारू हो रहा है। वह उन विविध अनुकूल 
स्पशों के मोहक जाल में फसल कर अपने आपको पतन की खाई में धकेल देता है । 
इसीलिए शास्त्रकार ने कुछ खास-खास स्पर्शों का उल्लेख करके अन्त मे उन्हीं के 
जैसे विभिन्न मनोमोहक स्पर्शों या स्पर्शयोग्य पदार्थों के स्पशेनेन्द्रिययोचर होने पर 
उनके सम्बन्ध मे आसक्ति, राग, मोह, गुद्धि, लोभ, न्योछावर, तुष्टि, स्मरण और 
मनन से दूर रहने तथा स्पर्शनेन्द्रिय-संवरभावना के द्वारा अपने अपरिग्रहब्नत को 
सुरक्षित रखने का सकेत करते हैं. “फासिदिएण फासिय फासाइ स्ुझ्लभहकाई “ 
दगसंडब ' उउसुहफासा अंगसुहनिव्युइकरा ००० फासेसु मजुन्नभहुएसु मं” 
समर्णंण सब्जियव्यं' तत्य कुम्मा ।” इन सृत्रपंक्तियो का अर्थ हम पहले मूलार्थ एवं 
पदान्वयार्थ से स्पष्ट कर आए हैं। साथ ही, इन शुभ स्पर्शों के ठीक विरोधी अशुभ 
अमनोज्ञ स्पर्शो के शरीर से स्पर्श होने पर जो साधक रोघष से झलला उठता 
है, आवेश मे आ कर अवज्ञा कर बैठता है, या उक्त स्पर्शजन्य पदार्थों को तोड फैकता 
है, उसके लिए लडता-क्षगढता है, दाता को भी भला-बुरा कहता है, उस वस्तु या 
व्यक्ति की निन्‍दा, अपमान, तिरस्कार, घृणा, उपेक्षा करता है; लोगों के सामने उसे 
घिल्कारता, डांदता-फटकारता और कोसता है; उसके प्रति नफरत की भावना 
फैलाता है; तो समझ लो, वह साधक अभी तक अन्‍्तरंगपरियग्रह से मुक्ति की साधना 
का क-छ-ग भी सीख नहीं पाया है। उसके निर्मेल मन पर दर परूपी शत्रु ने घेरा 
डाल दिया है। ढ षभाव के सामने उसके मन ने घुटने टेक दिये हैं। इसीलिए शास्त्र- 
कार साधक को हिंदायत देते हैं- अमनोश स्पशों या स्पर्शयुक्त पदार्थों का संयोग 
सिलते पर कोध से आगवबूला तन हो, आवेश से आ कर उन पदाथों को फैंके 
या तोड़फोड़ें नही, अनिष्ट स्पशों का संयोग होने पर वह हाथपैर न पछाड़े, छटपटाए 
नही, किसी को भला-बुरा न कहे, न कोसे, न किसी को डांटे-कटकारे, न मारे-्पीदे 
और न ही किसी के प्रति लोगों में धुषा फैलाएं। याती वहू उन अशुभ स्पर्शों या स्पर्श 
युबत पदार्थों के प्रति मन में रोष, ढ प, अवशा, खीज, छेदन-भेदत, वध और घृणा 
आपि कतई व लाए । इसी बात को शास्त्रकार मिम्नोगत सूत्रपंडिसयों के द्वार! स्पष्ट 
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करते हैं--“फासिदिएण फासिय फासाईं असुश्रपाधषकाईं अजेगवधबंधनतालर्ण- 
क्रण  दुब्भिककसड़ - मुद-सीयउसिणसुक्खेसु फासेसु असजस्पावकेसु मत” समजेल 
कसियव्व सब्भा उष्पाएड ।! इन सूत्रपक्तियों का अर्थ भी पहले स्पष्ट किया जा 
चुका है । 

सारयंश यह है कि अपरिग्रही साधक टंडा, गर्म, हलका, भारी, रूखा, लुर्दरा 
बादि अमतोज अनिष्ट स्पर्शों का संयोग मिलने पर यह सोचे कि ये सब स्पर्श भी 
तो पुदगलों को ही ले कर हैं। पुद्यलों का तो यह स्वभाव है। इनमे कोई क्या कर 
सकता है ? सुझे इन बुरे स्पर्शों के मिलने पर असतोप प्रगट करना ठीक नहीं। मैं 
तो विराट आत्मा हूँ, मुस्े इत स्पशों का ग्रुलाम बन कर या इनसे आत्मा को 
प्रभावित करके जीना ठीक नहीं । इन बुरे स्प्नों से अनन्त शक्तिमान आत्मा को 
घबराना ही वयों बाहिए ? 

मतलब यह है कि साथु अपने मन को इतनी शिक्षा दे दे कि जब मनोश 
स्पर्श या स्पर्शयुक्त पदार्थों का सयोग मिले, तब वह वहके वहीं और अमनोज स्पर्शों या 
पदार्थों का संयोग मिले तब बौखलाए नहीं । जीवन को सम्रभाव की पंगढ़ंडी पर 
चलाए। दोनों ही अवस्थाओं में समभाव न खोए । विविध वस्तुओं के स्वभाव का 
यवार्थ चिन्तन करके मल को उनके प्रति होने वाले रागढं थे से बचाएं। अपने मन 
को इनसे बिलकुल प्रभावित न होने दे । अपनी आत्मा को सिर्फ झञाता-दृष्ठा बना कर 
रखे । इसी मे उसकी विजय है। अन्यथा, यदि साधक सुखद मनोज्ञ स्प्शों या स्पशे- 
युक्त पदार्थों को पा कर अपने भन पर रागढ थ का असर होने देभा तो उसकी जबरदस्त 
हार होगी । इसी प्रकार अमतोश दुःखद स्पर्शों या तत्सम्बद्ध पदार्थों को पा कर वह 
अपने मन को उनसे प्रभावित होने देंया, तो भी वहु अपनी साधना को चौपट करके 
इन स्पशों से हार खाएगा | आखिरकार वे स्पशे यों तो पिड़ छोड़ेंगे नहीं । शदियों मे 
झर्दी का, गरभियों में बर्मी का, वर्षा में दोनों प्रकार का, इसी प्रकार खुर्दरा, हलका, 
भारी आदि बुरा स्पर्श तो रहेगा ही, उसे टाला नहीं जा सकेगा । तब फिर केवल 
ओसलाने से या उत दुःस्पर्शों ते चबरा कर भागने से काम कैसे बलेगा ? बीर बन 
कर संयमी-साधना के लिए कटिवद्ध होकर इत राग घरूप शत्रओं से जूझना होगा। 
साधक की जीत निश्चित ही है । परन्तु वह तभी होगी, जब साधक शुभाशुभ स्पतों 
का संयोग होते ही मगर पर उसका कोई असर नहीं होने देवा; बच्चन पर तो उसकी 
प्रतिक्रिया बिलकुल महा होने देवा और काया की चेष्टा से भी बहू उस स्पर्शों का 
प्रभाव व्यक्त नहीं होने देगा । अर्थात्‌ --प्रिय-अप्रिय स्पर्श का संयोग होते ही सन पर 
यह संयम का ताला लगा देगा, अचन को वह प्रतिक्तिता व्यक्त करने में मूक बता 
देमा और शरीरचेब्टा को भी उनके अभाव से मुक्त रखेसा । तभी अपरिप्रही 
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साधक की अम्तरात्मा इत राम परूपी अन्तरंग परियग्रहों पर विजयी बनेगी; शुभा- 
शुभ स्प्शों के सयोग में बहू समभाव में स्थिर हो कर जितेन्द्रिय और स्थितप्रश बन 
जाएगी और वह साधक भी आत्मस्थ बन जाएगा । 


पंचम संवरहार का महस्व- एक हृप्टि से देखा जाय तो अन्य सबरों की 
अपेक्षा अपरिभ्रदृूसंवर का दायरा बहुत विस्तृत है। क्योंकि परिग्रह में एक ओर सारा 
विश्व आा जाता है तो दूसरी ओर व्यक्ति का तमाम मनोलोक भा जाता है । विश्व की 
जड़ या चेतन, छोटी या बड़ी तमाम अस्तुएँ परिग्रह में आतो है, तथा रागई षजनक 
तमाम भाव भी परिभ्रह मे ही आते हैं। इसीलिए शास्त्रकार पहले की तरह इस 
परिप्रहविरमणरूप अपरिग्रह-सवरद्वार का माहात्म्य निम्नोक्‍त सूत्रपाठ द्वारा उपसहार 
में व्यक्त करते हैं--“एवं पंचमं सवरवार फासिय”“'“' आराहिय भवति *' * एवं 
मायसुनरिणा भगवया महावोरेण पश्मविय”''“'पंचस संबरदारं समत ।” इन सब 

पक्तियों का अर्थ पहले अनेकस्थलो पर स्पष्ट किया जा चुका है। 


पांचों संधरों का माहात्म्य और फल--अब शास्त्रकार पाचों ही संवरो का 
माहात्म्य और उनकी आराधना करने का सुफल निम्नोक्त सूत्रपाठ द्वारा बताते हैं-- 
“जुधाइ' बयाइ पंजनि * * अणुअ्चरिय संजते अरमसरीरधरे सबिस्सतोति ।” इसका 
अर्थ तो हम मूलार्थ तथा पदान्वयार्थ में स्पष्ट कर आए हैं; किन्तु कुछ आशय स्पष्ट 
करना जरूरी है। ये पांचों महाव्रतरूप पाच संवर आस्तिक जगत में प्रसिद्ध हैं। 
पातजल योगदर्शन में इनके लिए कहा है--- 
'अहिसासत्यास्तेयब्रह्मजर्यापरिग्रहा विकक्ालातरतवच्छिष्ता: सार्वशौभा भहा- 
ब्तस्‌ । 

अर्थात्‌--“अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्ममयें ओर अपरिग्रह ये ५ यम हैं। ये 

किसी खास देश, काल आदि से सम्बन्धित नहीं हो कर जब सा्वेदेशिक और सार्वकालिक 
हैं तो सावभीम भहाव्रत हो जाते हैं।' संसार में जो नियम या जब्त किसी एक देश 
या असुक काल तक ही सीमित रहता है, बह उसके बाद अपना अस्तित्व खो बैदता 
है; तिःसत्त्व बन जाता है। परन्तु ये पंच महाव्रत तो प्रायः सभी धर्मों और दर्शनों ने 
यम या ब्रत के रूप में माने हैं। और सभी देश ओर सभी काल में ये पालनीम हैं । 
इसकी आराधना कहीं भी किसी भी स्थान मा काल में की जा सकती हैं, ये सब 
जगह सुक्ष देने वाले हैं। किसी भी धर्म, जाति, देश, बेष था काल का कोई सी पुरुष, 
सजी, बालक, वृद्ध, नपु सक, इतकी भलीभांति आराधना-साधना करके सिद्धि-मुक्ति 
प्राप्ध कर सकता है। इसीलिए शारत्रकार ये स्वयं कहा है कि इन पांच महाव्रतों रूप 
संबरों का १ ससितियों से युगत, २४ भावनाओं सहित, शानदर्शश से मत बचत काया 
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से सुसवृत तथा प्राप्त संयमयोग की वृद्धि और अप्राप्त सयमयोय की भ्राष्ति के 
लिए अहनिश प्रयत्नशील होने से सुबिशुद्ध दृष्टि वाला सयमी इन पांचों महाव्रतों का 
लगातार पालन करके भविष्य मे चरमशरीरी हो जायगा । 

यही इन पाचों सवरो की आराधना का उत्तम फल है । 

वैसे तो सकडों निर्दोष युक्तियों से इसका विस्तृत वर्णन मिलता है और 
शास्त्रों मे विस्तार से भावनास्वरूप २५ सबरों का उल्लेख मिलता है, लेकिन आबाल- 
वृद्ध ससार में सर्वत्र यम, व्रत, महाव्रत आदि के नाम से प्रसिद्ध ये » ही सवर हैं। 
इसलिए इस शास्त्र मे पाचर ही सवरद्वारों का ग्रहण किया गया है । 

श्री सुबोधिनीव्यास्थासहित प्रश्तव्याकरणक्षत्र का दसवाँ अध्ययन अपरि- 
प्रहरुप पंच्रमसवरद्वार समाप्त हुआ । 


उपसंहार 
अब शास्त्रकार शास्त्र को पूर्णाहुति पर इस शास्त्र का निम्नोक्त 
परिचयात्मक सूत्रपाठ द्वारा उपसहार करते हैं--- 
सुलपाठ 
पण्हाबागरणे ण॑ एगो सुयक्‍्खंघा, “<स अज्ञयणा, एक्‍्कसरगा, 
दससु चेव दिवसेसु उद्सिज्जंति | एगतरेसु आयबिलेसु निरुद्धेसु 
आउत्तभत्तपाणएणं अंगं॑ जहा आयारस्त ॥ (सू० ३०) 
सस्‍्कृतच्छाया 


प्रश्तव्याकरणे एक: श्रुतस्कन्धों दशाध्ययनानि एकस्वरकानि, दशसु 
चैंव दिवसेसु उदहिश्यन्ते एकान्तरेबु आचाम्लेषु आयुक्तभक्तपानकेन अंग 
यथा55चारस्य ॥ (सूृ० २०) 

वरदास्ययार्थ---(पण्हुवागरणे) इस प्रश्नव्याकरणसुत्र सें (एगो) एक 
(सुयक्‍्संधो) भर तस्कत्ध है। (दस अज्ञयणा) दस अध्ययन हैं, जो (एक्क्सरगा) 
समान शेलो के हैं। (आउतत भरपाणएणं) उपयोग युरू आहार पानो वाले 
साध द्वारा (जहा मायारस्स अंग) जंसे आचारांग का वाधन किया जाता है, बसे हो 
(एयंतरेसु) एकान्तर (निरद्ध सु आयंबिलेसु) लगातार बोच में दकाथट डाले बिना, 
आायंबिल तप से युक्त (दससु जेब दिवसेसु) दस हो दिनों में पे (उद्दिसिश्जंति) 
वबाचन किये जाते हैं । 

मूलार्थ- इस प्रश्नव्याकरणसूत्र में एक श्र्‌ तस्कन्ध है, दस अध्ययन हैं, 
एक जैसे हैं, आचारांग सूत्र के व्याख्यान के समान उपयोगपूर्वक आहार परनी 
वाले साधु द्वारा लगातार (बीच में रोके बिना) एकान्तर आयंबिल 
(आचाम्ल) तप का आचरण करके दस ही दिनों में इनका बालन किया 
जाता है। 

व्यास्या 


जैसी कि शास्त्रकार ने प्रतिज्ञा की थी, उसी प्रकार से उन्होंते प्रश्वव्याकरण 
सूत्र का दस अध्ययनों मे निरूपण पूर्ण किया है। वास्तव में प्रशनष्याकरण सूत्र का 
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जैसा नाम है, वैसे ही जीवन के महत्वपूर्ण प्रश्नों की व्याख्या इसमें की यई है। 
सभी य़रुग्ो मे दुख और सुख से सम्बन्धित प्रश्न ही जीवन के महत्वपूर्ण प्रश्न रहे हैं ॥ 
सभी धर्मग्रुरुओं ने इन्हीं मूलभूत प्रश्नों को ले कर अपने-अपने घ॒र्मं का निरूपण किया 
है। परन्तु प्रश्नव्याकरणसूत्र मे कुछ ऐसी निराली खूबी है कि इसमे दुः्ल और 
सुख इन दोनों से सम्बन्धित प्रश्नों की ही व्याख्या की गई है । यद्यपि शास्त्रकार के 
कथनानुसार इनमे एक ही थ्र्‌,तस्कन्ध माना गया है। तथापि आश्रवद्वार और संबर- 
द्वार नामक दो खड़ अवश्य हैं। आश्रवद्वार के बदले अधर्मद्वार नाम भी प्रयुक्त हुआ 
है। यानी प्राणातिपात, मृषायाद, अदत्तादान, अब्नह्मचयं (मैथुन) ओर परिपग्रह इन 
पाच आश्रवों के क्रमश. पाच अध्ययन प्रथम खड--आश्रवद्वार मे हैं। इसके पश्चात्‌ 
द्वितीय खंड--संवरद्वार मे भी अहिसा, सत्य, अचोय॑, ब्रह्मचय और अपरियग्रह--ये पाच 
अध्ययन छठे अध्ययन से ले कर दसवें अध्ययन तक हैं । ये पांचों संवरद्वार पचमहात्रतों 
के रूप में वर्णित हैं । 

उत्तरोसर उल्कृष्ठ---ये दसो अध्ययन एक ही शैली में हैं, फर भी एक से एक 
बढ़कर हैं! वैसे तो शास्त्र रत्नाकर है। इसमें बहुत रत्न भरे पड़े हैं। कोई तुलना नहीं 
की जा सकती कि कौन-सा अध्ययन किस अध्ययन से बढ़कर है। परन्तु इन की 
वर्णनीय वस्तु को देखते हुए सामान्यतया यह कहा जा सकता है कि इनका वर्णन बहुत 
ही विशद है । 

व्यास्यानरीति - प्रस्नव्याकरणसूत्र या किसी भी आगयम की वाचना या 
व्याख्यास बिना तप के निखर नहीं सकता । तपस्था के साथ वाचना हो तो वाचना में 
मिक्षार भी आ जाता है; और ज्ञान के साथ दर्शन, चारिनत्र और तप की भी आरा- 
धना हो जाती है। धर्म तो आचारप्रधान ही होता है। शास्त्रशान भी श्र तधर्भ है। 
उसका आचरण भी ज्ञान के अतिरिक्त दर्शन (देवगुरुपमें पर अद्धा) चारित् (श्रद्धा 
पूर्वक घर्माचरण) और तप (चारित्रशुद्धि के हेतुतप) से ही परिपूर्ण होता है। इसीलिए 
यहाँ शास्त्रकार ले प्रश्नव्याकरण सूत्र की वाचना को अनधि १० दिन की बताई है, 
और उसके साथ लगातार एकान्तर (एक दिन बीच में पारणा करते हुए) आपंबित 
के साथ करने का भी निर्देश किया है । 


इस प्रकार भरी अ्श्मव्याकरण सूत्र सुबोधिनोव्यास्यासहित सम्पूर्ण हुआ । 
शुर्भ भयात्‌ 
। 
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सुभाषित 


१ पाणवहों नाम एस निच्च॑ जिणेहि भणिओ--पावो घंडो रुददो-- 
खुद॒दो साहुसिओ अणारिओ णिग्धिणों णिस्संसो महब्भओ “ अ. १ पृ० २२ 


२ मंदबुद्धी सतसा हणंति, अवसा हणंति 


अत्या धम्मा कामा हणंति" 
३ पावस्स फलविवागं अयाणमाणा वड्ढंति महृ्भयं-- 


भविस्सामवेयरं, दीहकालबहुदुक्खसंकर्ड नरधतिरिक्खजोणि 


४ एसो सो पाणवहस्स फलविवागो-- 
इहलोइयो पारलोइयो अप्पसुहो बहुदुक्सों महब्भयो 
४ अलियवयणं लहुसग-लहुलवल भणियं भयंकरं दुहकरं 
अयसकरं वेरकारगं “ अपच्चयकारकं 
३ बहवे धम्मकरणालसा परूवेंति धम्मविमंसएण मोसं 
७ अलियवयणदब्छा परदोसुप्पायणपसत्ता वेढेंति-- 
अगखतियबीएण अप्पाणं कम्मबंधणेण “' 
८ मुहरी असमिविखयप्पलावी”' 
६ असच्चा अत्यालियं व कन्चालियं व भोमालियं वे 
तह गवालियं च गरुय॑ भणंति अहरगतिगमर्ण 
१० अलियसंपउत्ता बयणं सावज्जमकुसलं साहुगरहणिस्जं-- 
अधम्मजणणं भणणति अगभिगमपुन्तपावा.... 
११ न ये अवेदयित्ता अत्यि हु मोक्सो”" 


४ १७ डेँश 
१) १ ॥ ६८ 
ध ९४१०७ 


के २३ रैरेर 
४ २३४ (८ 


है २ | १५६ 
| रे, १५६ 


|" # ऐड 


७ पैर 
भ्रम र्श्ह्ृ 


5६६ श्री प्रश्न व्याकरण सूत्र 


१२ अदिष्णादाणं'सया साहुगरह॒णिब्ज पियजण-- 


मित्तजण-भेदविप्पीतिका रक॑'''* ७ मे गेरेर 
१३ बहूवे रायाणो परधणम्मि गिद्धा सए य दव्वे असंतुट्ठा, 

परविसए अहिहर्णति ते लुद्धा परघणस्स कज्जे'' हमे # रेड 
१४ परदव्वयहरा नरा वसणसयसभमावण्णा । # हे रेकेंफ 
१४ बहुमोहमोहिया परघण्णमि लुद्धा “ » है + २७३ 
१६ वरागया अकामिकाए विशंति दुक्‍्खं, 

णेव सुहं णेव निव्वुत्तिं उवलभंति'' 2 है रेशेय 
१७ उवणमंति मरणघम्म अवितत्ता कामाणं * ॥ हे» रैडर 
१८ मेहुणसन्नासंपगिद्धा य मोहभरिया सर्त्योहि हणति एक्कमेक्क ,, ४ ,, ४०७ 
१६ विसुणिया धणनासं सयणविप्पणासं च पाउणंति | एड » ४०७ 
२० समये धम्से गणे य भिदंति पारदारी ' हरे 9 ०७ 
२१ मेहुणसन्नासपगिद्धा धम्मगुणरया य बंभचारी खणेण उललोठए-- 

चरित्ताओ ७ ४, ४०७ 
२२ दुवे य लोया दुआराहगा भवंति-- 

इहलोए चेव परलोए परस्स दाराओ जे अविरया * ४ » ४), ४०७ 


२३ अबंभसेविणों इहलोए ताव नद॒ठा, परलोए वि य णट््‌ठा ' ' ,, ४ ,, ४०७ 
२६ इमस्स मोक्खवरमोत्तिमग्गस्स फलिहभ्रुओ चरिम॑ अहम्मदारं ,, ५ ,, ४४५ 


२४ परिग्गहूं ममायंति लोभघत्था'' 9 है, | ईपि८ 
२६ लोभघत्या संसारं अतिवयंति सव्बदुक्लसंनिलयण ४ हैं ६६ 
२७ तण्हगेहि-लोभधत्था अत्ताणा अणिग्गहिया 

करेंति कोहमाणमायालोमे हम, 
२८ देवा वि सइंदाए न तित्ति न तुर्टिठ उवलभंति' हक र्र्ट 
२६ नत्यि एरिसो पासो पडिबंधों अत्यि सम्बजीवा्ण सब्बलोए''' ,, # ,, ४५? 
३० बद्धनिकाइयकम्मा सुणंति धम्मं, न य करेंति'' ॥ह हैं. ह टेट 


३१ कि सकका काउं जे ज॑ णेच्छह ओसहं सुहा पाउं * कम री 


परिशिष्ट २ 


३२ अहिंसा जा सा सदेवमणुयासुरस्स लोगस्स भवति-- 
दीयो ताणं सरणं गती पदट्ठा''' 
३३ एसा सा भगवती अहिसा * सब्वभूयखेमकरी 
३४ सबव्वभूयसंजमदयट्ठयाए सुद्ध उँछ गवेसियब्वं'"' 
३४ नवि वंदण-माणण-पूयणाते भिक्ख॑ गवेसियव्यं'' 
नवि हीलण-निदण-गरहणाते भिक्‍ख॑ गवेसियच्वं 
नवि भेसण-तज्जण-तालणाते भिक्‍ख॑ गवेसियव्यं 
३६ सव्वजगजीवरक्खणदयट्ठाते पावयण्ण मगवया सुकहिय॑ ' 
३७ न कयावि मणेण पावएणं पावगं किचि वि भायब्वं 
बईए पावियाए पावगं न किचियि भासियव्यवं 
३८ सजमजायामाया निमित्त संजमभारवहणट्ठयाए भु जेज्जा 
पाणवा रणट्ठयाए सजएणं “ 
३६ संजमस्स उवबृहणट्ठयाए बातातवदसमसग - 


प९७छ 


श् ६ शक ४१७ 


# ९५ “२ 
| ६ श्र है 


है है का भर 


के) ६,, २६० 


9 ६ ३ प्र८ 


| ६्‌ #र ७६ 


सीयपरिरक्खणट्ठयाए उवगरणं रागदोसरहितं परिहरितग्व ,, ६ ,, १७६ 


४० तं सच्च उज्जुयं अकुडिलं भ्रूयत्यं अत्थतो विसुद्धं-- 


उज्जोयकरं पभासक भवति सव्वभावाण जीवलोगे अविसंवादि ,, ७१. ६२५ 


४१ ते सच्च भगव 
४२ ज॑ं (सच्च) लोगंपि सारशभृय॑ 
४३ अत्थाणि य सत्यथाणि य सिक्खाओ ये आगमा य-- 
सव्याणि वि ताइ' सच्चे पदट्ठियाइ 
४४ सच्च पि य संजमस्स उवरोहकारक किचि न वत्त व 
४५ अरहंतमणुझ्मायं समिविखयं संजएण कालंमि य वत्तव्व । 
४६ सच्चे व हिय॑ च मियं व गाहग॑ च सुद्ध -- 
संगयमकाहलं च समिक्खितं संजतेण कालंमि य वत्तव्वं 
४७ कुद्धो चंडिकिकओ मणूसों अलियं भणेष्ज, 
सच्च सील विणयं हणेग्ज 
४८ लुद्धों लोलों भणेज्ज अलिय॑ 


9 ७3३ ९०५ 
११ ७ ) ५०५ 
/ ७ ,, ६०६ 
»७,, ६०६ 
» ७) ९०९ 
99 ॥ हि. ६०७ 


४ ७» २६ 


का ऐ। है ६३७ 
हक डग ६र७ 


भ्रदय भी प्रश्नव्याक रण सुत्र 


४६ ने भाहयव्यं, भीत॑ खु भया अद ति बहुय॑, 
भीतो अवितिम्जओ मणूसो, 
भीतो मूतेहि घिप्पइ, 
भीतो अन्न पि हु मेसेज्जा, 
भीतो हवसंजममपि हु मुएज्जा, 
भीतो य भरं न नित्यरेज्जा, 
सप्पुरिसनिसेवियं च मग्गं भीतो न समत्यो अणगुचनरिउ ,,, ७,, ६३७ 


४० न भाइयव्यं ““भयस्स वा, वाहिस्स वा, रोगस्स वा जराए वा 


मच्चुस्स वा »७,, ६३७ 
५१ हासं न सेवियव्य॑ ५७, ६३७ 
४५२ अलियाइ' असंतकाद जंपति हासइत्ता » ७,, ६३७ 
४३ परपरिमयकारणं"' परपरिवायप्पियं'परपीलाकारगं 

भेदविमुत्तिकारक “ अश्नोन्नजणियं व होब्ज हासं » 9,, ५३७ 
४४ मोणेण भाविओ भवइ अंतरप्पा संजयकरचरणवदणो 

सूरो सच्चव्जवसंपन्नों । »७,, ६३७ 


॥५ ततियं महत्ययं गुणव्व्तं परदव्वहरणपडिविरइकरणजुत्तं 
सुसंजमियमण-हृत्थ-पायनिहुयं''* णेट्ठिक' "परमसाहुधम्मचरणं 


७३ 

४६ उरगहं अणुश्नति य गेण्हियव्यं »द5, ६२ 
४७ बज्जेयव्यों सन्वकालं अचियत्त घरपवेसों 

असियत्तभत्तपाणं * अचियत्त"' उयगरणं क हे ॥ पिर् 
४८ परपरिवाओ, परस्स दोसो, परववश्सेण अं व गेण्ह्ह, 

परस्स नासेइ ज॑ व सुकय॑ पे ६४ 
५५ असंविभागी, असंगहरुई''अप्पमाणभोई 

से तारिसए आराहुए वयमिणं । किक 
६० संविभागसीले, संगहोवग्गहुकुसले 


ते तारिसए आराहेति वयमिणं । की 


परिलिष्ट १ कर] 


६१ संजमबहुले संवरबहुले संवुडबहुले समाहिबहुले 

धीरे काएण फासयंतों सतत॑ अज्हप्पव्मझाणजुत्त 

समिए एगे चरेज्ज धम्मं #चे॥ पफर 
६२ विणओ वि तवो, तवो वि धम्मो, 

तम्हा विणओ पठ जियव्बो'गुरुसु साहुसु तवस्सीसु य... , 5 (5१ 


६३ बंभचेरं उत्तम तवनियमणाणदंसणचरित्तसम्मतविणयसूल॑ 
यमनियमगुणप्पह्ाणजुत्त'*' पंचमहष्वयसुरक्खिय॑ हैक प्हि 
६४ जमि य भग्गंमि होइ सहसा स्व संभरगं 
जमि य आराहियंमि आराहिय॑ वयमिणं सब्बं ॥ है ३०० 
६५ अणेगा गुणा अहीणा भवंति एक्कंमि बंभचेरे है. ॥ 3१० 


६६ जेण सुद्धचरिएण भवई सुबंभणों सुसमणो सुसाहु सुदसी 
सुम्रणी स सजए स एवं भिक्‍लू जो सुद्ध' चरति बंभचेर॑. , है ,, ७०१ 


६७ तवसजम-बंभचेर-घातोवधातियाइ' अणुचरमाणेण॑ बंभभेरं 


वज्जे यव्वाइ सव्वकालं ॥ है # ७० ै 
६८ विणयसीलतवनियमगुणसमूहं त॑ बंगं भगवंतं फेम # 3०० 
६६ दाणाणं चेव अभयदाणं तक ७०० 
७० तहा भोतव्वं जह से जायामायाएं भवत्ति, 

न ये भवति विव्भमो, न भंसणा ये धम्मस्स ४७, ७रे३े 
७१ इमस्स मोक्खवरमुत्तिमग्गस्स सिहरभूओ 

संवरवरपादपों चरिम॑ संवरदारं ॥ ९ै० ॥३ उदध० 
७२ संजमस्स उवदृहणट्ठयाए वायायवर्दसमसगसीय--- 

परिरखणट्ठयाए उवगरणं रागदोसरहियं परिहरियव्य 

संजएण 0 मद थं १० भर छ्दर्‌ 


७३ णिच्च “अहो य राओ य अपमत्त ण होह 

सतत निविखयव्य थे गिण्हियन्यं थे भायणभंडोवहिउयगरणं ,, १०,, ७८९ 
७४ ससे य जे सम्यपाणमूतेसु से हु समणे, 

सुयधारए “ सव्वजगवच्छल सच्चभासके म॑ 
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घूयकयघोऱर २४७ ४६ 
छेलिपविषुद्ठ २४४ साथुबर्ग के धर्मोपकरण 
जंचूखिक्शियंत श्४७ कबल ६३६/६६४ 
पाइक्कहरहराइय २४५ गोच्छय ७प१ 
रद्घणधणाइय २४५ चोलपट्टक ७८१,६६४ 
वेयालुट्व्य निसुश॒कहकहित २४७ दडग ६६४ 
सीहनाद , रड५्‌ निसेज्ज ६६४ 
हयहेसिय र्४५ पडिस्यह छपरै 
हन्यियुलगुलाइय २४५ पडल ५ 
पादबंधण क 
४ पादकेसरी ड़ 
रस पादखवण 
अधबिल घ्र्रे पण्ठाद छः 
कड्य - पीढ ६३६,६६४ 
कसाय 25 पत्त ४... 0४ 
तित. . के पायपु छणथ ७... # 
लिडती रस २ फुलग | 
पे मुहपोत्तिय ६६४ 
डथ मुहर्यतक ७५१ 
' मृतकों के शव रपताथ । 
अहिमड ध१३॥ रयोहरण ७35 १,६६४ 
अस्समड » हा व्त्य ६र६,६६४ 
दोवियमब -' हक सेज्या पा हे 
भोमढ  *: पे संधारक कः डा 
कि तीस ६३६ 
अध्मोहकब ५ प्रिस्सिणी ६१६ 


बदहै 


हा 
४७ 
'.. सिज्लार्या 
ड्छ ५७८ 
भिवलायरिया शः 
५१ 

अं ध्ठपुरुषों के सक्षण 

अभिसेय रै४ड० 
अट्ठावय हा 
अंकुस रह 
आगर फ 
इ दकेउ रे 
कुम्म | 
कमंडलु हे 
कमल फ् 
कथ्परकता हे । 
कुमुदागर हक 
किन्नर र 
कलतस शत 
कुजर श् 
ड्‌डल हि 
ख्म्ग ॥ 
खेडम हा 
ग्गल श्र 
ग्रोपुर श्ः 
ग्रामर पे 
घंटा ् 
बकोर कर 
सकक्‍कताग शा 
बामर श 
झ्बक सं 


दामिणी 


नदियावत्त 
पड़ान 


३448 


भिनार 


44 ३३ ३३4 4 


परिभिष्ट २ 


पदणी - 
मेहला छ 


अउड़ 


रह हे 
राग्रह्स क् र्ग 
बंदर 
वद्ठमाणम ५ 


विपंची न्‍े 
ब्र 
विमाण हि 
बसभ ४ 
संसि हि 
सस् ४ 
सोस्थिय 


सरिय छ् 
सारत हे 


घ्हैहै 


एपंगासमितिभावना 
आदाननिक्षेपणसमितिभावना-य्ू ० ४७५८ 
२ सत्यमहाव्रत की ५ भावनाएं --- 
अनुचिल्यसमिति भावना 
ऋषधनि ग्रहरूप क्षत्रा भावता 
लोभविजयरूप निर्लोमता भावना 
भयसुस्तिरूप निर्ममताभावता 
हास्यत्यागरूप वचनसंयत्र मौन भावना 
--पृ० ६३६ 
३ अजौयंमहाव्त की ५ भावनाएँ--- 
विविक्तवासवसति सम्रिति भावना 
अनुज्ञातसस्तारकग्रहणरूप अवबग्वह 
समिति भावना 
शय्यापरिकर्मवर्जेजहप. शय्यासमिति- 
आावना 
अनुशातभक्तादि भोजन लक्षण-साधारण 
पिडपाजलाभसमभितिभावना 
साधमिक विनयकरभभावना-पू० ६४० 
ई दरह्मचयंमहाद्त की ५ भावनाएँ--- 
स्त्रीससक्तनिबास स्थानत्याथ समिति 
भावना 
स्‍त्री कथा विरति समितिभावना 
स्‍त्री रूप विरति समिति भावना 
पूर्व रत स्मरणत्याग समिति भावना 
कामोत्पादक आहारत्याग समिति 
भावना--१० ७३२ 
५ अपरिप़ह महाद्रत की ५ भावनाएं --- 
ओभषेन्द्रिससंवर भावना 
अल्तुरिन्द्रिय सवर भावना 
प्राभेन्द्रियतंवर भाषना 
रसेन्रियसंवर भाषता 
स्पर्शन्द्रियसं दर सावता--पृ० 4] 
के 


